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अनेक कारण साथ रहें हैं, अधिक क्या छिखा जाय । अकेले अच्छे लेविलमात्रसे दवाई नहों विकती, किन्तु 
गुणसे विकती है यह नियम है अस्तु । 
निरूपण-शैली 
इस ग्रत्यकी कथवशली एवं निर्माणशली अत्यन्त भपूर्वताकी लिये हुए हैँ, ऊपरी दृष्ठिसि तो यह कहा 
जाता हैं कि यह मुख्यतया श्रावकाचारका ग्रन्थ है, इसमे पेब्तर अपृत्रतोका और उच्के पालक श्रावकोका तथा 
परचात्‌ महान्रतोका और उनके पालक मुनियोका भो संक्षेपमें वर्णत किया गया हैं। अतएव यह ग्रन्थ आचार- 
अन्य माठूम पडता है। इसी तरह इसका वर्णन एक निरचयकी दृष्टिसे या एक व्यवहारदृष्टि ( नय ) से किया 
यया है इत्यादि, जो भ्रम है। इस ग्रन्थमे निग्चय और व्यवहारकी परस्पर संगति वेँठालते हुए रत्न- 
त्रयका यथार्थ वर्णन किया गया है । यह ग्रन्थ वारीकीसे विचार किया जाय तो एक ऐसा अहितीय लूक्षणग्रन्थ 
है, जो साथ २ लक्ष्यको भी वताताजाता हैं। अतएवं इसकी सानीका दूसरा ग्रन्य देखनेमे नही आता इत्यादि ॥ 
इसके सिवाय 
यह ग्रन्थ तत्त्वज्ञान प्राप्त करनेकी कुंजी है, इसके द्वारा कठिवसे कठिच ताला या ग्रन्यि खुल सकती है, 
इसमें ऐसी क्षमता है | अनादिकालसे व्यवहासर्मे भूला हुआ जीव किस प्रकार अज्ञानी वन रहा है, एवं अनिर्व- 
चनीय असीमित दु ख भोग रहा हैं ? उसके उद्धारके लिये प्रारंभसे ही निश्चय और व्यवहारका ज्ञान तथा 
दोनोकी संगति और हेय-उपादेयता वतलरूाई गई है, अर्थात्‌ भूमिकाशुद्धिपूर्वक तत्त्वोका निर्णय होनेसे ही जीव- 
का उद्धार हो सकता हैँ, अन्यथा नही, चाहे वह कितना ही उपाय क्यो न करे, सब व्यर्थ है ( साध्यकी सिद्धि 
नही कर सकता ) । अरे ! जो जीद ( आरणी ) अपनेको भी यथार्थ न समझे वह कैसे संसारसे पार हो सकता 
है ? जब उसको अपना सच्चा ज्ञान हो और यह समझे कि मैं अभी संसारसमुद्रमे गोता छगा रहा हूँ, लेकिन 
अब इससे पार होना चाहता हूँ तथा उसका सही उपाय ( मार्ग ) यह है, तभी वह वैसा उच्यम या पुरुषार्थ 
करनेसे पार हो सकेगा । यह खुलासा है, 
इस ग्रन्थमे मुख्य-गौणरूपसे निश्चय-व्यवहारका कथन है, जिसको स्याह्वादनय या शैली कहा जाता 
हैं । पाठक, एकबार अवश्य अवछोकन-मनन करें, ऐसी प्रार्थना है, किम्बहुना । 
आमार-प्रदर्गन 
इस ग्रन्थके प्रकाशनमे प्रियमिच्च डा० पें० दरवारीलालजी न्यायाचार्य, वनारसवालोका पर्याप्त 
सहयोग )। अत्तयबव हम उनके अत्यन्त आमभारी हैं। उच्त पं० जी समाजके प्रसिद्ध विद्वन्‌ एवं कई 
पुम्तकाके ऊतक मोर अनुवादक हैं । वर्तमानमें श्री ग० वर्णी जैन ग्रन्यमालाके मंत्री हूं। अधिक कया कहा 
छाय वे उतमान समाजके उद्ययमान प्रकाणमय श्रदतारा हैं । 


मा महादार धेस, भेलुपुर बनास्तके मालिक श्री प॑० वावूलालजी फागुल्लके भी हम आमभारी हैं, 
जिस्रोने >पने प्रेसमें सुन्दरताके साथ इसे छापा हैं। आपका सौहाई हमेशा याद रहेगा। जो कुछ अशुद्धियाँ 





“नकश्षीद्ध 9 १9० में छृएए टेक रप्नज्यरूप मे समायमें अधवक्तेदा व समझना इसका ध्देश्य है-.- 


इयम विवया मनि माये मोजस्व ये स्वद्दिचकामा | 
अजुपात प्रयतन्दे प्रयान्ति दे मुक्तिमचिरेण ॥ १३५ ॥ 


आत्म-निवेदन 


हो गई है, उनको शुद्धकर पृथक्से शुद्धचशुद्धिपत्र दिया गया हैं, उससे मिलानकर पाठक शुद्ध पढेंगे । हम 
प्रेसकी अभिवृद्धि निरन्तर चाहेंगे व चाहते है । 
इस कार्यमें हमें थेन केन प्रकारेण जिन २ मित्र बन्धुओने सहायता दी है, उच्च सबका मैं हर 
आभार मानता हूँ, उन्हे साधुवाद देता हूँ । 
अन्य ग्रन्थोंकी सहायता 


हमने इस टीकाके लिखनेमे अनेक बडे छोटे ग्रन्थोकी सहायता ली है तथा उनके उद्धरण दिये है। ज 
कि ( १) समयसार, ( २ ) प्रवचनसार, ( ३ ) पचास्तिकाय, ( ४ ,नियमसार, ( ५ ) पट्खडागम, ( ६ 
राजवातिक, ( ७ ) सर्वार्थसिद्धि, ( ८ ) आप्तमीसासा, (९ ) अष्टपाहुड, ( १० ) आह्पपद्धति, ( ११ 
जीवकाडगोम्मट्सार, ( १२ ) कर्मकाडगोम्मट्सार, ( १३ ) वृहत्स्वयंभूस्तोत, ( १४ ) आत्मानुशासन 
( १५ ) तत्वार्थसूत्र, ( १६ ) रत्नकरडश्रावकाचार, ( १७ ) वृहदद्व्यसंग्रह, ( १८ ) युक्‍त्यनुशासन ( १९ ) 
समयसारकलश, ( २० ) अध्यात्मतरगरिणी, ( २१ ) स्वरूपसबोधन, ( २२ ) छहढाला, ( २३ ) मोक्षमार्र 
प्रकाशक, ( २४ ) नाटकसमयसार, ( २५ ) भर्तृहरिशतक, ( २६ ) ज्ञानार्णव इत्यादि । अतएवं उन सबका 
भी मेरे ऊपर आभार है। तथा उनके कर्त्ताओका तो परोक्ष आभार है ही, जिसे हम कदापि भूल नही सकते । 


श्री. ह 
प्रस्तावना-भूमिका 


आजकल यह एक रिवाज सा हो गया हैं कि किसी प्रकाणनमे भूमिका होना ही चाहिये, विना|[उसके 
प्रकाशनकी झोसा नही होती, व उसका महत्त्व प्रकट होता है । उसका कारण यह हैँ कि भूमिकामे ही, यदि 
चह बुद्धिमानीसे लिखी जाय तो, पूरे ग्रन्थका रहस्य उढेल दिया जाता है, जिससे एकाएकी भीतर प्रवेण करनेकी 
उत्कठा चान्त्र हो जाती है बोर संक्षेपमे अ्न्थका पूरा परिचय मिल जाता हैं। इस लिहाजसे यह पद्धति हेय 
नही हैं अपितु उपादेय है । किन्तु कई प्रकाणनोमें ऐसा भी देखनेमे आता है कि भूमिका मूलसे रूम्वी हो 
जाती है, जिसको पढनेकी प्रथम तो इच्छा ही नही होती और यदि कदाचित्‌ पढना ही पड़े तो वेगारकी तरह 
वित्त नही लगता, मानो संकट आ गया हो । ऐसी स्थितिमें, मैं इस प्रकाशनको उक्त दोपोसे मुक्त या अछता ही 
रखना चाहता हूँ । कारण कि इस ग्रन्यका महत्त्व तो जग जाहिर है, तव ढोल पीटनेकी क्या आवध्यकता हैं ? 
व्यर्थ हैँ। रहा इसके रचयिताका परिचय, सो वह भी गजटेड है, इतिहासवेत्ताओने खूब प्रकाण डाला हैं. 
उससे हम नई वात कोई नही छिख सकते । हम सिर्फ इतना ही कह सकते हैं कि ग्रन्थकार ( पूज्य अमृत- 
चन्द्राचार्य ) की यह मौलिक कृति ( रचना ) है, मौर इसमे वह सार-अमृत भर दिया हैं जो उन्हीको ग्रन्थ- 
राज समबस्ार , प्रवचनतार, पंचास्तिकाय, इन त्तीन र॒त्वव्रयोकी मािक ( हार्दवूप ) टीकाओोंके लिखने और 
अवगाहन करनेसे उपछब्य हुआ था, कहना न होगा कि इसकी सानीका दूसरा उनका ग्रन्थ नही है । यह 
अन्य केवछ आचार्प्रत्थ नही है, अपितु मोक्षमार्गगा सच्चा निरूपण करने वाला है। जीव ( जात्मा )की 
प्रारभिक ( बनादिकाछीन ) अज्ञाव जवस्थासे लेकर क्रम-क्रमसे होनेवाले विकासका निश्चय और व्यवहार- 
नयके माध्यमसे जो अनुपम वर्णन किया है वह बनिर्वचनीय है। इसमें इलोक नं० ३ के द्वारा ब्रन्थरचनाका 
मूल उद्देष्य और मूलमें भूल मिटानेको नि३चय व्यवहारम भेद एवं उन्कका लझ्णण तथा व्यवहार॒की कथंचित्‌ 
उपादेयवाकी सोमा दोनोंका ज्ञान हो जानेपर समताभाव ( माध्यस्वपना ) तथा उससे होनेवाला छाम बताया 
गया हैं। इतना ही नही उत्थान और पतनका निदान भी विस्तारपूर्वक वतराया गया है । जीव और कर्मोकी 
सतानपरपरा चलते और मिटासेका उपाय वडी गहराईके चाथ दर्माया गया हैं। प्रत्येक विपयका क्रमवद्ध 
वणन एक आदर्ण है, उसका अनुकरण समीको करना चाहिये। 
बैंमे तो सारे चन्‍्वका आलोडन करके देखा जाय तो श्चावक या अिष्य (मुमुक्षु भव्यात्मा) का आचार याचे 
कर्चव्य क्या है? वही इसमें क्रमवद्ध वतछाया गया है, इसीसे इस ग्रन्थकों शलावकाचार” कहतें हैं ( श्रावक- 
+ भाचार + जिष्पयका कर्तेन्य)। अनादिकालसे भूले-गुमराह हुए जिष्यका पहिला कर्त्तव्य मूल या मिथ्यात्वको 
हटाना हैं अयात्‌ स्व॒पर अपने और दूसरे)को भिन्न भिन्न जानना है याने एकतर वनाम अभेदकी भूल मिटाकर 
दो दब्योतो पृथ्क २ जानना चाहिये, जो बननादिकालसे जीवकों होती आरहो हैं। यह सबसे बड़ा रोग है जो 
रे फड्च जिस श्ावक ( श्षोत्ता या भिष्य )ने ऐचा नही किया, उसने श्रावक- 
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अन्य ध्रिच्यन्‍यपि, सेंये'डश्रेयग्च मिव्या्सम सान्यचनूचनाम्‌ ॥ ३४ ॥ --रत्तनकरण्ड० 


प्रस्ताव॑ना|-भू सिका ७ 


के ( अपना ) कर्त्तव्य नही पाछा यह निष्कर्ष है। अतएवं वह अनिवार्य है, करना ही चाहिये । उसके 
पछचात्‌ यदि सत्य समझकर उसका प्रयोग या उपयोग ( वैसा आचरण ) नही किया तो भी कुछ छाभ नही 
होता वह सिर्फ गडे हुए धनके समान निरुषयोगी है । तदनुसार उसका प्रदर्शन करना दूसरा कर्तव्य है, इसका 
नाम चारित्र या चर्या है। अनादिकी भूल या मिथ्यात्व मिटने ( छूटने )के वाद निर्भूल हुए सम्यग्दृष्टिको 
उसका लाभ किस तरहसे उठाना चाहिये, यह बात खासतौरसे विस्तारके साथ इस ग्रन्थमे आचार्यने बताई है । 
सबका साराश यह है कि मानने जानने व करनेमे भूछ रहनेसे जीवका कल्याण या उत्थान कदापि नही होता, 
कारण कि वह स्वयं अपना घात ( हिंसा या अधर्म ) करता रहता है जो जीवका क्॒त्तव्य नही है अर्थात्‌ वह 
अपने कर्त्तव्य ( अपनी रक्षा करना ) से स्वयं व्युत हो जाता है, अपनी रक्षा नही कर सकता बनाम 'अहिंसा- 
रूप परमधर्म नही पाल सकता और उसके बिना जीवन बेकार है, ऐसा समझना चाहिये इत्यादि ) 


तदनुसार अहिंसा परमधर्म की प्राप्ति एवं रक्षाके लिये मुख्य दो कार्य करना आचाय॑ने बतलाए हे । 
( १ ) भिथ्यात्वको हटाकर सम्यक्‍्त्व प्राप्त करना ( २ ) मिथ्या आचरण (प्रवृत्ति; को हटाकर सम्यक्‌ आच- 
रण करना, क्योकि दोनोके बिना हिंसा जैसे महापाप ( अधर्म )का अभाव नही हो सकता अर्थात्‌ अहिंसा 
परमधर्म नही पलरू सकता, जो कि जीवका स्वभाव या धर्म है ( श्रोता शिष्य श्रावकका कर्त्तव्य हैं )। उस 
वरित्रकी भूमिकास्वरूप ( १) हिसा (२) झूठ (३) चोरी (४ ) कुशीरकू ( ५ ) परिग्रह इन पाँच 
पापोको छोडनेका उपदेश दिया गया है, एवं उनके स्थानमे पाँच अणुन्नत ( एकदेशचारित्र ) धारण करनेका 
उपदेश, विचित्र या आश्चर्यजनक विधिसे दिया है। वह विधि ( तरीका ) निइचय ओर व्यवहारकी है । 
(१ ) निश्चयविधिसे चारित्रका साक्षात्‌ सम्बन्ध आत्माकी शुद्धपरिणतिसे बतलाया गया है और ( २ ) 
व्यवहारविधिसे चारित्रका सम्बन्ध बाह्मक्रियासे अर्थात्‌ सयोगीपर्यायमे होनेवाली योगकपायक्री क्रिया 
( शरीरके परिणमन )से सम्बन्ध वबतलछाया है, जो कि बाह्यदृष्टिवालें लौकिक जनोको द्रव्येन्द्रियसे दिखता है, 
उसको सदाचार भी कहते है । लोकरममं उसकी ही प्रतिष्ठा है अतएवं वह भी पदके अनुसार कर्त्तव्य हे या 
उपादेय है किन्तु परलोक ( मोक्ष )के श्रति वह उपादेय नही है ऐसा बतलाया हैं । इसीका खुछासा अनेकान्त- 
वृष्टिसे कथंचित्‌' उपादेय है और कथचित्‌ हेय है ऐसा विधिरूप किया है, किन्तु सर्वथा ( एकान्तसे ) वैसा 
नही है, इसका तिषेध किया गया है, इस तथ्यको गहरी दृष्टिसे पर्याप्त समझना हैँ जो उलझनमे पडा हुआ है । 
इसीके सिलूसिलेमें उपादातलकारण व निमित्तकारणका भी विवाद उठ खडा है। संमाधानके छिये साक्षात्‌- 
कारण ( निश्चय ) और परपराकारण ( व्यवहार ) यह वतलाया जाता है अथवा सामान्यत कारण और 
कारणका कारण ऐसा कहा जाता है। इत्यादि जो भी समझमे आये किन्तु उसका निर्धार अध्यात्मशास्त्रोसे 
करना चाहिये व मानना चाहिये तभी विवाद मिट सकता है कारण कि अध्यात्मशास्त्रोमे ही सत्य-उपदेश 
दिया गया है अतएवं वह निष्कर्षरूप कथन है, स्वाधीनताको एवं शुद्धताको छिये हुए होनेसे प्रामाणिक भी हैँ । 
अतएवं उसमें हठ नही करना चाहिये वह तो द्रव्यानुयोगका विषय है जो" स्वतत्र है। भावार्थ--आचार्यने 
सर्वत्र मुख्य-गौणदृष्टि रखकर चाझे कथन किया है, भर्थात्‌ चाँद लूगा दिया है, जिससे ग्रन्थमें अत्यन्त प्रियता 
जागई है और अज्ञाचको हटा दिया है, इस प्रकार अपूर्वता छा दी है, यह महान्‌ उपकार किया हैं| संक्षेपमे 
कहा जाय तो व्यवहारकी अभेददृष्टिको हटानेके लिये और भेददृष्टिको स्थापित करनेके लिये ही इसका जन्म 
( निर्माण ) हुआ है, यह सत्य या सच्चा बस्तुका स्वरूप बतलाता हैँ असत्य और मिलावटी ( नकली ) 
स्वरूप नही बताता, वह भी निर्भीकताके साथ यह खास विश्ञेपता है । 


€& 
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इस विपयमे कितनेही व्यामोही जीव बिना तथ्य समझे असत्‌ आक्षेप करते हैं कि यह ग्रंथ गृहस्थों 
या श्रावकोके लिये उपयोगी ( छाभदायक ) नही है, अत इसके पढने एवं स्वाध्याय करनेसे व्यवहार धर्म छूट 
जायगा--पूजापाठ, दानपुण्य, संयम आदि, यह अत्यन्त नासमझी है। यह ग्रन्यरत्त पेब्तर अजञान मिटाता हर 
अर्थात्‌ नि्चय और व्यवहारके भेदको न समझकर जो भूछ हो रही है, उसको दोनोमे भेद वताकर श्रवुद्ध 
करता हैँ या सावधान करता हैं कि सब छोग निःचय और व्यवहारकों एक न समझकर जुदा जुदा समझें तथा 
दोनो फर्क ( भेद ) समझकर गहण-त्याग करें, जो हितकर हो उसे अपनावें तथा जी अहितकर हो उसे त्याग, 
कोई जवर्दस्ती नही है । जैसे कि कोई आदमी यदि भोजन करनेसे चीमार होता है, और भोजन छोड़ देनेसे 
नोरोग होता है, ऐसा ज्ञान करानेवाला वैद्य दोनोका स्वरूप बताकर यदि भोजन छुडाता हैं तो क्या वह कोई 
अनर्थ करता हैं कि उपकार करता हूँ ? इसका निर्धार स्वयं ही रोगी और अन्य जीव कर लेवें, कहनेकी जरूरत 
नही हैं। स्वयं वह विवेक करलेने की वात है । भरे, जो जीव वस्तुके दोष गुण जान लेता है, वह खुदही दोपका त्याग 
और गुणका ग्रहण करने लूगता हैं। ऐसी स्थितिम जब विवेकी व्यवहारके दोप और भमिश्चयके गुण जान 
लेगा तब क्या वह अपना मार्ग या कत्तंव्य निदिचत करनेमें दूसरोको प्रतीक्षा करेगा ? नही । व्यवहारका अर्थ, 
असत्य या अनुपयोगी हैं, जो साधन ( अभीष्ट )की सिद्धि न कर सके । और निदचयका अर्थ, सत्य या उपयोगी 
है, जो साध्यकी सिद्धि कर देवे | इसमें न पूजा-पाठका सम्बन्ध है, न उसके छोडने व करनेका हैं, यह तो 
पदार्थका निर्णय है । तब विचारना होगा कि जों व्यवहारक्रिया दंड आदि ( शरीराधित ) और शुभराग या 
अशुभराग ( भक्तिस्तुतिरूप या भोगविलासादिरूप ) है ( अशुद्ध आत्माश्रित ) उनसे क्या जीवको मोक्षकी 
( घाध्यको ) प्राप्ति हो जायगी या वह संसारमें ही पड़ा रहेगा ? क्योकि वह सब व्यवहारखूप साधन ( हेतु ) 
हैं अर्थात्‌ उनको उपचारसे ( कल्पनामात्र ) मोक्षका सावन कहा जाता है या कहा गया है, न कि निशचयसे । 
नि३चयका अर्थ भूतार्थ और व्यवहारका अर्थ, अमूतार्थ भी है। तब क्या अभूतार्थंका त्याग करना बुरा है ? 
और उसका ग्रहण करना अच्छा हैं ? नही, नही, नही, । 
हाँ, जबतक सत्यको जानते हुए भी त्यागकी शक्ति न होनेसे उसको मजबूरीमें (अगत्या---इच्छा विना) 
ग्रहण करना पड रहा है, तबतक वह कथंचित्‌ उपादेय है--वह भी अरुचिपूर्वक, न कि रुचिपूर्वक या स्वामी 
वनकर, किन्तु नोकरकी तरह होकर उसको बिवेकी ग्रहण करता है और मनमें उसको छोड़नेका ही विचार 
रखता है तथा यथाशदित छोडता भी जाता है, यह उसकी चर्या या वृत्ति हो जाती है, अर्थात्‌ खेदके साथ उस 
व्यवहार कार्यको वह करता हैं यह भाव है। ऐसी स्थितिमे वह दाने शने मोक्ष प्राप्त कर लेता है, किन्तु व्यव- 
हारको उपादेय या अत्याज्य माननेवाले कभी भी उससे निकालें मोक्ष प्रास नही कर सकते, यह श्लुव है, 
किम्बहुना । 'सब घान वाईस पसेरी नही तुलती” यह छोकोक्ति सत्य हैँ विचार किया जाय, विवाद न किया 
जाय । आचार महाराजका यह स्पष्ट मत है, तभी त्तो उन्होने वारह ब्रतोका, उनके अतिचारोका एवं 
सम्यरदर्शनका, उसके अतिचारोका पूर्णतया एक एक करके निरूपण किया है । तात्पर्य यह कि १२ तप, २२ 
परीपह, ११ प्रतिमाएँ, अनुद्द्भोजन, भोगोपभोगका त्याग, अष्टमूलगुण, सम्यर्दर्शनके आठ अंग, उनका 
निदचय-व्यवहाररूप, पंचलव्वियोका विस्तृत कथन, प्रायोग्यछब्विमें होनेवाली विशेषता, करणछब्धिके भेद 


१. सर सदैव नियत भवति स्वकीय-कर्मोदयान्मरणजीवितदु खस्ौंख्यम्‌ 
मजानमेतदिह्‌ यत्तु परपरस्य कुर्यांद पुमान्‌ मरणजीवित्तदु.खसौख्यम्‌ ॥ १६८॥ कलश ॥ 
नोट---कर्मका अथे परिणमन्त या वस्तुका स्वमाव या का्येपर्याय है अस्तु ( यद्द अज्ञान अध्यवसाय है । गा० २५४ आदि) 


प्रस्तावना-सू मिका द्‌ 


और खुछासा, अर्थात्‌ रत्लत्रयका आमूलचूलवणन, हिंसा आदि पाँचपापोका नि३चय-व्यवहारस्वरूप, अहिसा- 
का स्वरूप, हिंसाके ४ भेंद, उचका विस्तार एवं तक व समाधात, फलका भोक्‍ता, सत्य-असत्यका अनुपम 
निर्धार, अथवा गृहस्थ-अणन्रतीके व्यवहारका पालन करते समय भी ब्रतकी रक्षाका उपाय आदि पर्याप्त वत- 
लाया गया है । गरज कि पंचाणुब्रत पालनेकी पूर्ण रीति बतलाई गई है । अतिचारोका भी बढिया विश्लेपण 
किया गया हैं। मिथ्यात्व व अनतानुबंधी आदि चारो कषायोका कार्य व उनमे होनेवाला विवाद मिटाया 
गया है । वाह्म व अन्तरंग परिग्रहका त्याग एवं श्रावकके उत्तप-मध्यम-जधन्यभेद, गृहविरत, गृहनिरतका खुलासा 
आदि इसमें हैं। रत्वत्रय और ब्रत पाकनेका फल, गुणब्रत-शिक्षात्रतोके भेद व स्वरूप, सामायिकरिक्षात्रत 
पालनेंकी विधि, देवपूजनकी प्रासुक सामग्री, उपवासकी समाप्ति व कालकी भर्यादा, घृतकी मर्यादा, पिंडशुद्धि 
( भाहार शुद्धि ) गुणब्रतों व शिक्षाव्रतोमे आचार्योका मतभेद, दाताके ७ गुण व नवधा भक्ति, गुणोके अर्थ 
करनेमे भूल, व विपरीत प्रचार, पात्रोके ३ भैद, उत्तमपात्रो ( मुनियो )की वृत्ति ( वरताव ), उनका आहार, 
( अनुद्दिष्ट ) प्रतिमास्वरूप, १२ ब्रतोसे उन्तकी उत्पत्ति---व उनके भेद, सल्लेखना व विधि, आत्मघातका 
स्वरूप व निषेध, एवं भेद, बारह ब़्तोके अतिचार | पाँच अपणुत्रत व सात शीछोका समुदाय ही १२ वारह ब्रत 
है, विरत पृथक है । साथ ही मार्गोपयोगी सात तत्त्वोका अविपरीत श्रद्वान, ज्ञान, आचरण भी बतलाया गया है, 
अनुजीची प्रतिजीवी गुणोका सयुक्तिक विश्लेषण व विस्तृत परिशिष्ट आदि अनेक चीजें इसमे है । प्रण्नोत्तरके 
रूपमें अस्नव और बंधका भेद, १० दक्षघर्मोका स्वरूप, १२ अनुप्रेश्षाओका स्वरूप, २२ बाईस परीपहोका 
स्वरूप, व कुछ विशेषताएँ, अन्तिम निष्कर्प, भुनिपद प्राप्त करनेकी योग्यता, रत्वत्रयक्नी अपूर्णता और उससे 
होनेवाली हामि एवं आशिक लाभ, चरित्रधारियोके भेद, पुदूगलबधके विपयमे प्रकाश, सम्यरदर्शनसे वंच 
नही होता, वध साथमें रहनेवाले कषायभावोसे होता है, इसका पूव॑पक्ष उत्तरपक्ष द्वारा निर्धार, निदचय 
व्यवहारकी एकत्र स्थिति, मोक्षमार्गकी एकता ज्न उससे सिद्धि, सुक्तात्माका स्वरूप, अन्यमतका खंडन, अन्तिम 
शिक्षा, अ्न्थकारकी भावना व मान्यता । 


ग्रन्थकार आचार्य अस्रृतचन्द्रका कुछ परिचय 
वोरप्रभुके वशज, तीर्थप्रवर्तन-प्रकाशनकी अपेक्षा 
नंदीसघकी प्राकृतपट्टावलिके अनुसार महावोरस्वामीकी २६ वी पोडीमे अर्हद्वछी मुनिराज हुए, 
३० वी पीडीमे माघनल्दी मुनिराज हुए । माघनन्दी स्वामीके दो शिष्य रहे । ( १ ) जिनसेन (२ ) धरसेन, 
जो आचायंपदसे विभूषित हुए। तदनुसार श्रीजिनसेनाचार्यके शिष्य श्रीकुन्दकुन्दराचाय और श्रीघरसेना- 
चार्यके शिष्य श्रीपुष्पदल्त व भूतवलि हुए, जिन सभी परमपृज्य आचार्योनि महान्‌ २ ग्रन्थ रचकर जैंनवर्मका 
भारी उद्योत किया । इस हिसावसे श्रीधरसेनाचार्य वर्धमान ( महावीर ) तीर्थकरकी ३१ थी पीडीमे हुए 
और कुन्दकुन्दस्वामी ( आधार्य ) पुष्पदन्त-भूतवलि आचार्य ३२ वी पीडीमे हुए । इसलिये घरसेनाचार्यके 
काकागुर अर्थात्‌ गुरु ( जिनसेन )के सहपाठी भाई ( बरसेन )के भी शिष्य होते है । वदनुसार श्री कुन्दकुन्द- 
स्वामी और पुष्पदन्त-भूतवलि स्वामी परस्पर गुरुभाई सिद्ध होते है संक्षिप्त यह वंश परिचय है । 


ग्रन्थ रचना और काल परिचय 


पूज्य श्रीमाघनन्दो जाचार्य एवं उनके शिष्य, जिनसेत व धरसेन ये सभी भगवान महावीरके निर्वाण 
होनेके पीछे ६८३ वर्ष बाद कभी हुए है, जिन्होने अत्यन्त उच्चकोटिके अनेक ग्रन्थोकी रचना की हैं, जिनमें 
२्‌ 


| 
१० -.. पुरुषायसिद्धयुपाय 


अनेक ग्रत्थ नष्ट हो गये है और कुछ-एक भाज भी उपलब्ध है । जैसेकि जिनसेनके आदिपुराण आदि, घरसेनके 
पट्खंडागमसिद्धान्त आदि | उनके शिष्यो द्वारा अर्थात्‌ श्रीकुन्दकुन्दद्वारा प्रवचनसार, समयसार, पंचास्तिकाय, 
नियमसार, अष्टपाहुड आदि अनेक अध्यात्मग्रत्थ रचे गये है जिनकी सारभूत-निष्कर्प निकालने वाली टीकाएँ 
हमारे पृज्यश्री अरूृवाचाय महाराजने की है, उन्हीका रहस्य छेकर उन्हीकी यह 'पुरुपार्थसिद्धयुपाय' नामक 
अपूर्व रत्तत्रयप्रतिपादक ग्रन्थ एक मौलिक रचना है और भी अनेक ग्रन्थ आपने लिखे है | इन महाराजके गुरु 
श्रीमाधवचन्द्र जेंवियदेव है, जो प्राय. दसवी शताव्दी ( विक्रमकी )के महान्‌ विद्वान है। 


इसी तरह श्रीधरसेनाचार्यके शिष्य पुष्पदन्त-भूतवलिद्वारा रचे गये पट्खंडायम नामक सिद्धान्तग्रन्थकी 
टीका पूज्य श्रीवीरसेन महाराजने अन्तस्तत्त्व निकालकर की है, जिनके नाम धवल, जयघवल, महाघवल रखे है और 
बत्तमानमे जितका पर्याप्त पठनन-पाठन एवं स्वाध्याय चल रहा है, जैसाकि समयसार आदिका पठन-पाठन-स्वाध्याय 
अत्यधिकमात्रामे चल रहा है । वडे ही उल्लास ( हर्प की वात है कि जिस प्रकार पूज्यतम महावीर भगवानूके : 
जिष्य इन्द्रभूति नामक प्रधान गणवरने, भगवान्‌की दिव्यध्वनि साक्षात्‌ श्रवण करके दादगागशास्त्रोकी रचना की 
थी, उसी तरह उनके अंगभूत कितने ही ग्रास्त्रोकी रचना पूर्वोक्ति आचार्योने भी की है, जिनसे विह्वत्ममाज और 
साधारण जनता आज भी लाभ उठा रही है--उनके हम अत्यन्त कृतज्ञ हैं, जिनके प्रकाशसे हम कुछ अनुगस- 
पूर्वक छेखनी चला पाये है । मैं कोई इतिहासज्ञ नही है, न कोई ख्यातिश्राप्त छेखक विद्वान्‌ हूँ, तथापि चंचु- 
प्रवेशन्यायसे जो कुछ प्राप्त कर सका हूँ, वही आपके सामने रख रहा हूँ, आप निर्णय कीजिये और विशेष परिचय 
मुझे न होनेसे भ्रन्थका रोके वारेमें अधिक लिखनेसे वंचित हूँ, जिसका मुझे खेद है। इतना कुछ लछिखनेका भी आधार 
'आत्मवर्म” गजटका वर्ष २४ अंक दूसरा है, उसका मै अत्यन्त आभारी हूँ, मै चाहता था कि कोई अन्य प्रसिद्ध 
विद्यान्‌ उपोद्धात छिखता और इसके छिये अयत्न भी किया, किन्तु न जाने क्यो सफलता चही मिली, अगत्या 
मुझे खुद ही यह कुछ लिखना पड रहा है, पाठक क्षमा देंगे । थह अन्थ, कलेवर ( २२६ इलोक ) छोटा होने 
पर भी गजबका है, जैनागमका हृदय है, पाठकोद्ारा अवश्य पठनीय है, भाषा और भाव यथासंभव रुचिकर 
बनाये गये है, साथमें दिन्दी पद्मानुवाद भी लिख दिया गया हैं, जिससे सर्वोपयोगी वन गया हैं | अनेक ग्रन्थोके 
उद्धरण व भाव देकर इसको सर्वागपूर्ण सुन्दर व ग्राह्म बनाया गया है। परिशिष्ट आदिमे उछझनपूर्ण विपयो- 
का यथासंभव काफी खुलासा किया गया है | यद्यपि इस अन्थकी भाषाटीकाएँ अनेक लिखी गई हैं, किन्तु संभ- 
वत इसमें कुछ विशेष सामग्री मिलाई गई है । अतएवं यह ग्रन्य आदरणीय होगा ऐसा मेरा विश्वास है । 
त्रुटियोकी सूचना पानेका मै अभिलापी एवं कृतज्ञ रहेंगा । 


५/३/६९ कपेच्छू 
सन्तोपभवन, कटरावाजार, सगर मुन्नालाल रांघेलीय ( वर्णी ) 


पाक मा 


विषय-स्ची 


पीठिका पेज १ से ४० तक---इसमे मंगलाचरण, ग्रन्थरचनाका उद्देश्य, निश्चय-व्यवहारका लक्षण 
आदि ८ इलोक है । 


( १ ) अध्याय पहिला, पेज ४१ से ७२ तक--इसमे जीवतत्त्व ( द्रव्य ) का असाधारण लक्षण, 
उसका विशद विवेचन, सात भंग अनुजीवी प्रतिजीवी गुणका विश्लेषण, कर्तृत्त्व भोक्त्त्व, छह मतोका सिद्धान्त, 
जीव व कर्मोका बन्धन कैसा ? उसका खुलासा, बंधके भेद, परस्पर निमित्तता, शंकासमाधान, मूलूमे भूछरूप 
प्रतिभासका होना संसारका कारण है, पुरुषार्थसिद्धिका उपाय, ज्ञात और श्रद्धानके विपयमे शंकासमाघान, 
मिथ्यात्वके भेद, सातत्त्वोमे विपरीतताका प्रदर्शन, सम्यर्दर्शन प्राप्त होनेकी योग्यता, मोक्ष प्राप्त होनेकी 
योग्यताका निरूपण है । हे 


(२) अध्याय दूसरा, पेज ७३ से १५१ तक--इसमे साधककी भूमिका, मुनिका लक्षण व कर्त्तव्य, 
निरचय और व्यवहार रत्वन्नय, उपदेश देनेका क्रम, अक्रम उपदेश देनेमे हानि, श्रावकको धर्मकी आवश्यकता, 
सम्यर्दर्शनकी आराधना पहिले क्यो है ? इसका समाधान, सम्यग्दर्शनका लक्षण व भेद, तथा उसके स्वामी 
कौन है, पंचलरूब्धियोका स्वरूप, छह द्रव्योंका स्वरूप व भेद, सम्यग्दृष्टिके ६३ गुण, तथा आठ अंगोका निरचय 
व्यवहार कथन, सम्यस्शानकी आराधना व साथ २ होने पर भी भेद व उसका कारण आदि २ कथन है । 
सम्यक्चारित्रकी आवश्यकता व उसका अन्तिम स्थान क्यो ? उसके उत्सर्ग अपवाद भेद व साधुओके 
तीन भेद । 


( ३ ) अध्याय तीसरा, पेज १०२ से १५५ तक--इसमें श्रावक धर्म ( अगुत्रत ) का कथन, मुनि 
व श्रावकका लक्षण, उसके भेद व निश्चय व्यवहार रूपका खुलासा, फलभेद, निए्चयाभासीका लक्षण, उससे 
होने वाली हानि, अन्यमतोमे भी हिंसाका निपेव व अहिंसाका पोषण, परन्तु यथार्थ ज्ञान न होनेसे संसार परि- 
अ्रमण ही होता है हिसा आदि चार बातोका निर्धार 

(४) अध्याय चोथा, पेज १९६ से २१३ तक--इसमे अषप्टमूछगुण एवं उनमे मतसभेदका प्रदर्शन 
व स्पष्टीकरण, हिसाकी प्रचुरता, तकों व समाधान, उत्सर्ग व अपवादका स्पष्टीकरण । 


(५ ) अध्याय पाचवां, पेज २१४ से २९०८ तक--इसमे अहिंसारूप घर्मको पालनेका उपाय, पाल- 
नेके ९ भेद, धर्म और चारित्रमे अभेद, अवर्सम ओर सुखका समन्वय देखकर धर्ससे अरुचि या अश्रद्धा नही करना । 
धर्मका फल समय आनेपर अच्छा हीः होता है, अधर्मका फल बुरा होता है, अ्रममे नहीं पडना चाहिये, हिसाको 
घ॒र्म साननेका खंडन, ( २) असत्यका कथन, महा असत्यके ३ भेद व उदाहरण, चौथे भेट ( सामान्य ) ३ 
भेदों ( गहित, सावद्य, अप्रिय ) का स्वरूप व उदाहरण । ( ३ ) चोरी पापका कथन, उससे होनेवाली हद्वानि, 
(४ ) कुशीछ ( अन्नह्म ) का कथन, उसके भेद, विपक्षी ब्रह्मचर्यके भेद । (५) परिश्रह पापका स्व॑ूप, 
उसके भेद, हिंसाके साथ व्यासि, अन्तरंग व वहिरग परिग्नहके नाम, मिध्यात्त्व व अनंतानुचंधीका कार्य व गठ- 
बंधन, विशेधार्थ व क्रम निवारण, राति भोजनमें हिंसाकी मघिकता । 


१२ पुरुषार्थ सिद्धयुपाय 


(६ ) अध्याय छठवां, पेज २०० से ३५७ तक--इसमें सात शीलछ ( तीन गुणब्रत, ४ शिक्षात्रत ) 
का स्वरूपक्रम, पिंड शुद्धिमि मक्‍्खनका त्याग, श्रावकके १७ नियम शंका समाचान, दाताके ७ गुण, पात्रोके भेद 
अनुद्धिष्ट भोजनका लक्षण, १२ ब्रतोसे ११ प्रतिमाओका निर्माण आदि । | 

(७) अध्याय सातवां, पेज ३५८ से ३६५ तक--इसमें सल्लेखनाका स्वरूप है, आत्मघात नहीं 
है, धर्म है । 

( ८ ) अध्याय आठवां, पेज ३६६ से ३८८ तक--इसमे १२ ब्रतोके पांच २ बतिचार है, कुछ 
सम्यग्दर्शन व सललेखनाके मिलाकर ७० होते है । 

( ९ ) अध्याय नवसां, पेज ३८९ से ४१३ तक--इसमे सकरूचारित्रका कथन, पाछनेकी अम्यास 
रूप विधि, प्रसंगवश शंका समाधान, विशेष छानवीन व सिद्धान्त कथन, तपके अन्तरंग वहिरंग भेद, निरुक्ति 
अर्थ, सम्यग्दर्गनकी विशेपताएँ, विनयकी विधि, ६ आवश्यक, हे गृप्ति, ५ समिति १० धर्म १२ भावता २२ 
परीपह, इन सवका स्वरूप वताया गया हैं। 

( १० ) अध्याय दशमा, पेज ४१४७ से ४३७ तक--च्समें मन्तिम निष्कर्प बतलाया है, ब्रत्थका 
साराज है। रत्तत्रयको व मुनिपदको प्राप्त करनेकी योग्यता, एक साथ बंध व मोक्ष ( मिश्र उपयोग द्वारा ) 
या संवर निर्जरा व आख्वका सदुभाव वतछाया गया हैं, स्याद्वादन्‍्यायसे सबकी सिद्धि, जंका, समाधान, अन्तिम 
प्रयोजन, अपना परिचय है 


ओऔ नस सिद्धेम्यः । 
श्रीमद्सृतचन्द्राचार्यविरचित 


पुरुषार्थसिद्धचुपाय 


भावग्रकाशनी' हिन्दीटीका सहित 
4५ 0 ्थादियुक्त 
( हिन्दीपद्यानुवाद, अन्वय, अथ, भावा ) 


साषाटीकाकारका मंगलाचरण 
देव-शास्त्र-गुरु-ध्म को प्रणमूं बारम्बार 
तत्वज्ञान-आधार अरु भवि-जीवन-हितकार ॥ १ ॥ 
अन्थकारका मंगंछाचरण 
तज्जयति परंज्योतिः सम॑ समस्तैरनंतपर्याये । 
७९ & 4 ९ 
दर्षंणतल इव सकला ग्रातिफलात पदार्थमालिका यत्र ॥ १ ॥ 
पथ 

डस उज्ज्वल ज्योतिको नमतते जो अद्भुत" गुणवाली है । 
तीनलोक तिहुँंकाल मांहि नहिं. जिसके सम उपकारी है ॥ 
एककालमें जो दरशाती दृपण सम सब अथौको--! 
हैं अनन्त पर्याएं जिनमें जानत हे उन सर्चोको ॥ १ ॥ 


साहचर्यसे--- 
घर्ममुविज्ञानज्योतिके साथ धमको नमते है 
चीवरागविज्ञान साथ रह अक्षय सुखको करते हैं ॥ 
अन्वय-अर्थे 
आचाये महाराज इस इलोक द्वारा गुणोके माध्यमसे गुणी परमात्माका विनय या नमस्कार 





१ यह सर्वनाम पद है अत जो भी महात्मा ऐसे हो, उन सबको नमस्कार किया जाता है--- 
उनको मगलकामना या स्मृति की जाती है, उन्हें बहुमान दिया जाता है । यह कार्यसमयसारको नमस्कार 
या कृतज्ञताका ज्ञापन हैं । आचार्य स्वय तदुगुणरव्ध्यर्थी है । साहचर्यन्यायसे वीतरागधर्मको भी नमस्कार या 
वहुमान दिया गया है, सिर्फ विज्ञानकों ही नहीं, यह तात्पर्य है 

२ आरचर्य व जतिशयजनक । 


डर पुरुपाथसिद्धचुपाय 
निम्न प्रकारसे करते है । यथा [यत्र] ज्सि परंज्योति या केवलज्ञानमे (विज्ञानमे) [सम] युगपतु 
यानि एक साथ--एक काल ही [ समस्तेरनंतपर्याथें- सकला पदार्यभालिका ] अपनी सम्पूर्ण 
अनन्त पर्बायो सहित समस्त पदार्थ-समुदाय (विच्व) [दर्षणतल इब ] दर्पण या एनककी तरह, थाने 
जेंसे वर्पणके सामने आनेपर चेहरा मोहरा या वस्तुएं उम्ममें स्पष्ट प्रतिविम्वित होती हैं, उसी तरह 
[प्रतिफलृत्ति] झलकते है गा जाने जाते हैँ [तत्‌ परंज्योति. जयति] ऐसी वह परंज्योति या केवल- 
ज्ञान जयवन्त रहे याने सदेव अनन्तकाछ तक मौजूद रहे उसका अस्त कभी न हो | अर्यात्‌ उस 
गुणवाले मोक्षमार्गप्रदर्मक गुणी (क्रेवली सर्व) का हम ( आचार्य जमृतचन्द्र ) विनय करते ह-- 
कृतज्ञता प्रकट करते है, यह सारांग है। फरूत: वीतरागता एवं विजानता दोनों ही उपास्य व 
आदरणीय एवं प्रापणीय है । इस तरह वहुअर्थीमंगछाचरण आचार्यप्रवरने किया है। मंगछाचरणके 
प्रयोजन" अनेक है जो विनयगुणमे शामिल हैं ॥शा। 


भावार्थ--कर्त्ताके जुभोपयोग या धर्मानुरागका परिचय मंगलाचरणके द्वारा हुआ करता 
है । सबोगी पर्यायमें रहते हुए भी जीवोको कृति या प्रवृत्तिस उनके भावों (परिणामो) का पता 
वरावर रूग जाता है, कोई असाध्य वस्तु नहीं है। जव परोपकार करनेंक्री असिछापा या घर्म 
तथा धर्मात्माओंके प्रति कृतनताका भाव होता है था उसका प्रवल वेग प्रकट होता है तब वह 
किसीका रोका हुआ नहीं उकता | यद्यपि विवेकी सम्यग्दृष्टि जोव उसको रोग या विकार जैसा हेय 
ही जानता व मानता है तथापि गक्तिहीनतसे संयोगीपर्यायरमें अनिच्छा या अरुचिसे उसका 
प्रयोग, उपयोग या सेवन करना ही पडता है । इसलिये वे विकारी भाव ज्ञानपूर्वक होनेसे जान- 
भावरुप ही हैं, अज्ञानभाग्ख्य नही हैं, न होते हैं तथापि अरूुचि या अनिच्छा साथमें रहनेसे 
अधिक वन्णके कर्त्ता वे नहीं होते, अल्पवन्चके कर्ता ही वे होते हैं, परन्तु इक्रदम रुकते नहीं है । 
तभी तो पृज्य, कुन्ठकुन्दाचार्यप्रभूति महान्रती आचायने छठवें गणस्थानमें रहते हुए जुभोपयोग 
आर जुद्धोपयोग बनाम व्यवग्हार जौर निब्चयका सदपयोग किया हैं--दोनोका अविरोवरूपसे 
प्रवत्तन अपनेमे किया हैं। जो प्रत्येक ग्रन्थमे मगलाचरणके रूपमे प्रस्फुटित हुआ है। यहाँ पर 


भी वही समावान है । परिणमनके अनुसार जुद्धोपयोगी मोक्षमार्गीका उपयोग वदछकर जशुभोपयोग 


नूप हा जाता हू, स्चमावके अनुसार उपयोग क्षायोपणसिकद्णाम वदरता रहता है तभी तो 
पर्मात्माक बनुपम गुणोको प्राप्तिका भाव रखकर परमात्माके गणोका कीत्तंत संभवतः आचार्ये- 
ने किया है। परन्तु व्णन सहे कि यह अगभगग नही हैं कारणकि इसमे विपय-कपाय बढ्ानेकी 
चाह या इच्छा नहीं है न किसी तरहकी सकदेणता है जिससे अवर्मानुराग या अशुभोपयोग माना- 
जा सके, बह न्हन्य है। असन्‍्तु, बहाँपर बह प्रच्न हो सकता हे कि लक्ष्यकी सिद्धि ( केवलज्ञानकी 
प्रात्ष ) बिना बीतरागताके नहीं हो सकती, उसका होना साथमे अनिवार्य है। परन्तु आचार्य 


मेहाराजन उसजा नाम नी नही ब्विग, बह कैसा ? इसका समावान यह है कि दोनो सहभावी या 


१ सम्यरदशनाधिकार डे 


अविनाभावी हैं। अतएवं किसी एकका नाम लेनेसे दोनोंका ग्रहण हो जाता है, छोकमे ऐसा न्याय 
है। जैसे कि माताका नाम लेनेसे पिताका नाम आ जाता है या रूपके कहनेसे सहचर रसका 
भी कथन या ग्रहण हो जाता है। तदनुसार यहाँ पर भी विज्ञानत्ता--परज्योत्तिके साथ वीतरा- 
गताका भी उपादान हो जाता है । अरहत या केवलछज्ञानी होनेके लिये वीतरागता व विज्ञानता 
दोनोंकी आवश्यकता होती है व मानी गई है ।* अस्तु, ये दोनों आत्माका स्वभाव है तथा 
ज्ञानके साथ वैराग्य होता है अत जोडोदार भी है । ज्ञानका अथ॑ यहाँ भेदविज्ञान है, किन्तु साधारण 
ज्ञान नही है जो सभी जीवोमे रहा करता है, कारणकि वह॒जीवद्रव्यका साधारण लक्षण" है, 
जो दूसरी द्रव्योमे नही पाया जाता। हमेशा गुण ही'* पूज्य होते है, वेष वगैरह पूज्य नही होते 
क्योकि वे जड पुद्गलकी पर्यायरूप है इत्यादि] गुण और सुणीका परस्पर भेद न होनेसे गुणोके 
नमस्कार द्वारा गुणीका नमस्कार अनायास ( आनुपणिक ) सिद्ध हो जाता है। किम्बहुना । 
आचार्य या साधु-मुनि ( श्रमण ) का मुख्य कत्तंव्य श्रामण्य” का यात्ते माध्यस्थ्यभावका 
वनाम समताभाव या निविकल्पकताका भलीभाॉति निर्वाह करना है अर्थात्‌ उसको रागद्वेषसे 
रहित होकर निन्‍दा-स्तुति, काच-कचन, शात्र्‌-मित्र, आदि सबमे कोई विकारीभाव या पक्षपात 
नही करता चाहिये 'सत्त्वेपु मेत्री गुणिषु प्रमोद” इत्यादि भावना भी वर्जनीय बतलाई है, कारण 
कि उससे बन्ध होता है। इसीलिये स्वामी समन्तभद्राचार्यने रत्नकरडश्रावकाचारमे “विषया- 
शावशातीतो निरारभो5्परिग्रह बजानध्यानतपोरक्तः' तपस्वी स प्रशस्यते'”।। लिखा है। सब आरभ- 
परिग्रह, विषयवासनासे रहित सिर्फ ज्ञान, ध्यान व तपमे लीन रहने वारा साधु या श्रमण होता है 
व होना चाहिये, शेष सभी कार्य उसके लिये वजेत्तीय है--पदवीके विरुद्ध हैं इत्यादि । शास्त्र- 
रचना आदि कत्तंव्य है। आचायेंने शास्त्र-रचनाकर सराहनीय कार्य किया है, पदके अनुकूल है। 
पुन परमज्योति (केवलज्ञान ) की और विशेष महिमा ( तारीफ ) है--उसका ज्ञेयोके 

साथ नित्य सम्बन्ध सिर्फ निमित्तनैमित्तक है याने ज्ञेय-ज्ञायक सम्बन्ध है, उत्पाद्य-उत्पादक सम्बन्ध 
नही है, यह बताया जाता है। 


ज्योति' प्रकाशकों कहते है सो वह ज्योति या प्रकाश जीवद्रव्य ( चेतन ) मे होता है 
और पुद्गलद्॒ग्य ( र॒त्न वगेरहजड ) मे भी होता है। परन्तु ज्योतिका महत्त्व सिफे प्रकाश करनेसे 
नही होता किन्तु खुद अपनेको जाननेसे होता है। ऐसी स्थितिमे पुद्गलद्वव्य ( अजीव ) की 
ज्योति ज्ञान या चेतनता रहित होनेसे वेसी आदरणीय नही होती जैप्ती कि आत्मा ( जीव ) की 
ज्योति आदरणीय होती है। अस्तु, इसके सिवाय जडकी ज्योति जडको ही प्रकाशित करती है 
चेतनको प्रकाशित नही करती। जैसे कि एक्सरा शरीरके मामूली स्थूल विकारको बताता है 


१ तीच भुवनमे सार वीतराग-विज्ञानता । शिवस्वरूप शिवकार नमहू त्रियोग सम्हारिके ॥। 


--छहढाला १-१ 
मंगलूमय सगलकरन वीतरागन-विज्ञान । नमो ताहि जातें भये मरहता दिमहान्‌ ॥ --मोक्षमार्ग प्रका० 
२ तत््वार्थसृत्रमे 'उपयोगो लक्षणम्‌” कहा गया है । --अ०२ सूत्र ॥टा। 


है गुणा पूज्या पुसा न व विकृतवेपो न च वय ।--स्वयभूस्तोच 


ड पुरुषाथसिद्ध पाय 


सृक्ष्मविकारको नही बताता, जीवको तो कतई बता ही नही सकता । जरीर जड है अत, उसको 
बता देता है। किन्तु उसको यह ज्ञान नही है कि में कौन हूँ व ये कौन है और मैं क्‍या कर रहा 
हूँ इत्यादि | फलत दर्पणकी उपमा सर्वथा फिट नही वैठती, साधारण समझानेको उसका उदा- 
हरण दिया जाता है| अस्तु, 


केवलज्ञानरूप परंज्योत्ति. ( चेतन ) हमेशा ज्ञेयो याने पदार्थोसे सदेव जुदी ( पदार्थ व दर्पणकी 
तरह ) या पृथक्‌ सत्ता ( अस्तित्व ) रखतो है तथापि उन सबको अखिलपर्यायो सहित वह युगपत्‌ 
(एक ही समयमे ज्यो-की-त्यो जानती है। न वह ज्योतिः पदाथर्थोके क्षेत्रमे जाती है न पदार्थ 
ज्योति के क्षेत्रमे आते है, किन्तु अपने-अपने स्थान और चतुष्टय (द्रव्य-क्षेत्रकाल-भाव) मे रहते हुए अपनी 
अपनी विशेषता या स्वभावके द्वारा ( प्रकाइ्य-प्रकाशकरूप ) एक दूसरेसे अस्थायी सयोग सम्बन्ध 
स्थापित कर लेते है । अतएव ऐसे सम्बन्धको निभित्तनेमित्तिक सम्बन्धके नामसे कहा जाता है--- 
उत्पाद्य-उत्पादकसम्बन्धके नामसे नही कहा जाता। अत. वेसा मानना भ्रम व अज्ञान है, कारण 
कि कोई किसीको उत्पन्न नही कर सकता, यह अटल नियम है। न कोई वस्तु किसीमे प्रवेश करती 
है न तादात्मयरूप होती है, न उसको उत्पन्न करती है, न उसका कार्य करती है। अत वस्तु 
पूर्ण स्वतंत्र है, अपना-अपना कार्य ही करती है। एक दूसरेमे पृथक्‌ रहते हुए सहायक या निमि- 
त्तता अवश्य कर सकती है किन्तु उसके उत्पन्न करनेमें असमर्थ या अरकिचित्कर ही रहती है। 
वस्तु या पदार्थमे ऐसी शक्ति ही नही है जो परमें प्रवेश कर सके या उसका उत्पादनरूप काय॑ 
कर सके इत्यादि । इसीसे यह भी सिद्ध होता है कि आत्मामे अनस्तशक्ति रहते हुए भी परके करने 
को शक्ति उसमे नही है, सिर्फ परको जाननेकी शक्ति उसमे है। इसी तरह प्रत्येक द्रव्यका हाल सम- 
झना चाहिये | 


ज्ञानकी हालत बदलती है, एकसी सदेव नही रहती भ्रूतिक्षण अरथंपर्याय याने सूक्ष्म पर्याय 
बदल) जाती है--उसकी क्षणमात्रको स्थिति है। तभी तो सूक्ष्म निगोदिया छब्ध्यपर्याप्तेकका 
मक्षरके अनन्तवे भाग बराबर सृक्ष्मज्ञान बढते-बढते केवलज्ञान ( अनन्त ) तक बढ़ जाता है। 
सूच्यगुलके असख्यातवें भाग बराबर शरीर एकहजार योजनकी अवगाहनावाला बढते-बढते हो 
जाता है। तब यहाँ प्रदन होता है कि जब प्रत्येक वस्तु ( पदार्थ ) परिणमन या परिवत्तंनशील है 
तव पुद्गलका परमाणु भी कभी वढ जाना चाहिये याने अधिक प्रदेश बाछा मोटा बन जाना 
चाहिये ? इसका उत्तर--यह है कि शुद्धित्चयनयसे परमाणु एकप्रदेशी सूक्ष्म है अतएवं चह 
उतना ही हमेशा रहता है सिफ उसमे रहने वाले गुणोकी हालत ( पर्याय ) बदलती है याने 
कभी उत्त गुणोकी शक्ति बढ़ जाती है और कभी घट जाती हैं. ऐसा होता है। परन्तु व्यवहा रनयसे 
या अगुद्धनिश्चयंसे, परमाणुकों वहुष्देशोी बननेकी योग्यता ( शक्तिमात्र ) वत्ताई गई है 
लेकिन यह सभावनासत्य है, कार्यंसत्य नही है ( व्यक्ति नही होती )। हाँ, उपचारसे उस समय 
वहुप्रदेशी कह दिया जाता है, जब कि यह परमाणु दूसरे परमाणुओके साथ सबयुक्त होता है 
अर्थात्‌ स्कन्वमे वहुप्रदेश होनेसे (जो वहु परमाणुओंसे वनता है), जैसा स्कन्घ बहुप्रदेशी 
माना जाता है वेसा ही, परमाणुको भी उपचारसे बहुप्रदेशी मान छेते है, यह समाधान सम- 
झना चाहिये। निःचयसे परमाणुका परिमाण ( एकप्रदेश ) नही बढ़ता, न घटता है। किम्बहुना । 





€ह 
१, सम्यग्दशनाधिकार जज 


वस्तुके स्वभाव अनेक तरहके होते है। जेसे कि--(१) उत्पाद-व्यय-प्रौव्य, यह वस्तुका स्वभाव 
है (२) गुण व पर्याय, वस्तुका स्वभाव है। (२३२) परिणमनशीलता, यह भी बस्तुका स्वभाव है। 
इसीमे नित्य व अनित्य स्वभाव भी आ जाता है। फलूतः पुष्करपलछाशवत्‌ निर्ेष' ( तादात्म्य- 
रहित ) प्रत्येक वस्तुका स्वभाव होनेसे ज्ञायक परज्योति भी ज्ञेयोसे भिन्न ( शुद्ध-तादात्म्यरहित ) 
रहती है। 

तथा १रज्योति'ः निश्चयसे अपने ज्ञेयाकार चेतन्यको ही जानती है और वध्यवहारसे पर- 
पदार्थोको यह तथ्य ( रहस्य ) भी समझना चाहिये, जो सत्य है। इसी तरह परज्योति ( केवल- 
ज्ञान ) और अहंन्तपना ( सर्वज्ञवीतरागता ) यह सब पुण्यका फल है, पापका फल नही है। 
कारण कि पापकर्मो याने घातियाकर्मोके क्षय होने पर ही वह अवस्था होती है, उन्तके उदय 
अस्तित्वमे नहीं होती जिससे उनका फल माना जाय; नहीं माना जा सकता। किन्तु वह 
पुण्यकर्मोका याने अघातिया कर्मोके उदय या अस्तित्व रहते ही होता है अतएव उनहीका फल 
गहालाए चाहिये, भ्रममे नहीं पडना चाहिये!। तथा उन्तकी सब गमनादि क्रिया क्षायिकी 
' » , मित्तकी अपेक्षा ) किन्तु सामान्यत स्वाभाविकी है--वस्तस्वभावसे वैसा परिणमन होता 
/ स्तु, विशेष टीकासे देख लेना चाहिये । वे मोक्षमार्गके नेता ( प्राप्त करनेवाले ) है या उपदेश 
ले है, सर्वज्ञ है, वीतराग है। अतएवं गमनादि सब क्रियाओंके होते हुए भी वीतराग- 

नतासे कमंबंध नही करते, न नया भव धारण करते है यह फल होता है। 


विशेष--आचार्य महाराजने परज्योति ( केवलज्ञान ) की महिमा उक्त इलोक द्वारा 

) . परूपसे एकप्रकारकी बतलाई है और वह इस प्रकारकी कि वह परमज्योति युगपत्‌ ( एक 

ठमे ) सम्पूर्ण पदार्थोकों उनकी त्रेकालिक अनन्त पर्यायो सहित हस्तामलूकवत्‌ स्पष्ट यथार्थ 

तती है। इत्यादि शेष सब यथाशक्ति ऊपर दर्शाया गया है। अर्थात्‌ परज्योतिमे अनेक प्रकारकी 

भाएँ है तथापि आचायने 'स्थालीतडुलन्याय'से एक अद्वितीयपना मुख्यतासे बता दिया है। 

न इससे सिफ उतनी ही महिमा नही समझना चाहिये, अपितु और भी अनेक महिमाएँ समझना 

ये, अनेकान्तदुष्टिसि विचार किया जाता है। अस्तु, सबसे बडी सख्या ( राशि ) केवलज्ञानके 

. .. गागी प्रतिच्छंदों ( अशो ) की है, वह अनतानत है। उनसे कम सख्या, पदार्थों ( विषयों ) 

को हं, वह अनंत है तथा उन पदार्थोके वाचक डदाब्दो (अक्षरों) की सख्या और भी कम है 

( सीमित है ) एवं पदो, वाक्यो और शास्त्रोकी सख्या बहुत कम है| अनतत अनेक प्रकारके होते है 
द्रव्यगत, गुणगत, पर्यायगत इत्यादि । 


परज्योतिके प्रति आस्था और विनय प्रक्रट करनेके पश्चात्‌ आचाय॑ अनेकान्तको 
वनाम स्याह्मादरूप जिनवाणीको भी साध्यका साधक होनेसे नमस्कार करते है--. 





१ पृण्यफला अरहन्ता तेसि किरिया पुणो हि मोदयिया । 
मोहादीहि विरहिंदा तम्हा सा खायगत्ति मदा ॥४५॥ 
“गाथा नं० ४५ प्रवचनसार 
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परमागमस्य वीजं' निषिद्धजात्यन्धसिन्धुरविधानम्‌ । 
सकलनयविलसितानां विरोधमथनं नमाम्यनेकान्तम ॥२|। 


प्थय 
जिनवाणीको नमन करत हैं अनेकान्वमय जो होती । 
चादविवाद मिटठाती वह है 'स्याह्ाद! संगति करती ॥ 
इसी नीतिसे मेरू होत है, सारे काम सिद्ध होते । 
जन्मांधघोंको ज्ञान करावी--हाथी, मिल अंगहि जेते ॥२॥ 


अन्वयार्थे 


आचार्य ( अनेकान्त नमामि ) अनेकान्त वन्ताम 'स्थावाद!' को अथवा निमित्तकारणरूप 
जिन्वाणीको नमस्कार करते है, जिससे कि जीवोको ज्ञान या बोध होता है। प्रुन॒ वह अनेकान्त 
कैसा है ? [ परमागमस्य वीज॑ं ] परमागम याने जिनोपदेशका बीजरूप है अर्थात्‌ जिनेन्द्रदेव 
( अहंन्त तीर्थकर ) का उपदेश ( पदार्थंक्थन ) सब स्याह्यादरूप या अनेकान्तरूप होता है, 
एकान्तरूप कभी नही होता जो असत्य माना जाये। तथा [ निषिद्धजात्यन्धसिन्धु रविधानस्‌ ] 
जिस प्रकार जन्मसे अन्घे मनुष्योका हाथीके बावत होने वाले विवादको, नीतिज्न सर्वाग 
दृष्टि रखने वाला चतुर व्यक्ति तुरन्त ही मिटा कर हाथीका यथार्थ ज्ञान करा देता है, उसी तरह 
[ सकलनयविरूसिताना विरोधमथनं ] अनेक नयो या पक्षपातोके द्वारा उत्पन्न होने वाले 
सतभेदोको करने वाले या मानने वाले मनुष्यो ( एकान्तवादियो ) के विवाद ( विरोध ) को वह 
अनेकान्त नष्ट कर देता है, ऐसी अद्भुतशक्ति उस बनेकान्त-शासनमे है अतएवं उसको नम- 
स्कार करना उचित ही है । वह भी वीतरागता व विज्ञानताकी तरह हितकारी--उपकारी है, यह 
भी एक कृतज्ञता-प्रकाशनरूप विनयगुण है--शुभराग है, जो पुण्यवधका कारण है| अस्तु, अने- 
कान्तकी महिमा इस ब्लोकमें बतलाई गई है ।॥ जिसके दृष्टान्तका खुलासा निम्न प्रकार है-- 


किसी नगरमे जन्मसे अन्धे ( प्रज्ञाचक्षु ) वहुतसे मनुष्य रहते थे। उन्नको हाथीके जानने 
की प्रवछ इच्छा थी। एक बार उस नगरमे अचानक हाथी आ गया, लोग उसको देखनेके 
लिये दौड पडे। जन्माव मनुष्य, जो पहिलेसे ही हाथी जाननेको उत्सुक थे, कब मानने वाले थे, 
वे भी चकू दिये और हाथीके पास पहुँचकर हाथीके अगोको पकड़ गये और अपने आप ही सोचने 
लगे कि हाथी ऐसा होता है । जिसने हाथीके पाँव पकड़े वह खम्भा जैसा हाथीकोी मानने छगा। 
जिसने पेट पकडा बह विटा जैंसा हाथीको मानने छगा, जिसने सूँड पकडी वह डडा जैसा हाथी- 
का मानते छगा, जितने आले पडा, बड़ द्वित्रा जैसा मानने छगा, जिसने कान पकड़ा 
वह सूप जैसा मानते छगा, जिसने पूछ पकडी वह बारा जैसा कहने हगा, इत्यादि भिन्न-भिन्न प्रकार 
हाथी उनके ज्ञानमे झलक गया। पीछे वे आपसमे हाथीके स्वसपको स्ठेकर झगड़ने छंगे। कोर्ड 


१. मरगपार--जिपसे उत्पत्ति होती है, उपादान कारण । पराठान्तर 'जीव' शब्दा अर्थ प्राणा- 
सार था सनतेयाश होता # । 


] 
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कहता है हाथी खम्भा जेसा होता है, कोई कहता है बिठां जेसा होता है, कोई कुछ कहता है, 
कोई कुछ बहता है, इत्यादि | इतनेमे कोई समझदार अनेकदृष्टिवाला या सर्वागोको जानने-देखने 
वाला वहाँ आया और उनके विवादकों समझा । और कहा, भाई ! क्यो लछडते हो ? मत लडो 
हम तुमारा झगडा मिटाए देते है । बात इस तरह है कि तुम सबका कहना कुछ-कुछ सत्य है---झूठ 
नही है, किन्तु पुरा हाथी वह नही है, जिसे तुम लोग मान बेठे हो, यह गलत है। हाँ, सब अगो- 
को परस्पर मिला दिया जाए तो पुरा व सही हाथी होता है (बन जाता है ), बस क्या था, उन 
लोगोकी समझमें आ गया और सब एक मत हो गये, विवाद तुरन्त मिट गया । यह सब अनेकान्त- 
से या स्याद्ादरीतिसे समझानेका ही फल है, जिसको वह समझाने वाला स्वयं ही समझता था। 
अतएवं उसने बताया कि सब अग मिल कर ही अगी ( पूरा ) बनता है, बिना अगरोके अगी 
नही बनता, इत्यादि । 


इसी तरह प्रत्येक पदार्थ या वस्तु अनेक धर्मोका पिडरूप होता है--उसमें अनेक धर्मं 
या अग बसते है । अतएवं किसी एक धर्मके जान लेने मात्रसे पूरे पदा्थंका ज्ञान हो जाना नही 
माना जा सकता, अपितु वह आशिक ज्ञान छद्मस्थ या क्षायोपशसिक ज्ञानियोकों होता है, इसीलिये 
उनको एक साथ पूरे पदाथ्ेका ज्ञान नही हो सकता, वह सिर्फ क्षायिकज्ञानी सर्वज्ञ केवली 
को ही होता है अन्यको नही। लेकिन कथन--निरूपण या उपदेश सबका एक साथ पूरा नही 
हो सकता । किन्तु थोडा-थोडा होता है, बस इसीका नाम सस्याद्वाद' है--क्रथचित्‌ या थोड़ा-थोड़ा 
कथन है। लेकिन उसमे विशेषता यह है कि वह क्रमशः कहा गया वस्तुका अश शेष अकथित 
अशोके साथ सम्बद्ध रहता है, वह अकेला उतना ही वस्तुमे नही रहता, परस्पर वे सापेक्ष रहते 
हैं। फलत' अनेक धर्मंवाला पदार्थ होनेसे एक धम्मेरूप या एकान्तरूप ( तावन्मात्र ) पदार्थ 
नही है, न माना जा सकता है। सब विरोध या विवाद, जो एकान्त माननेसे होते है, अनेकान्त 
से नष्ट हो जाते हैँ । अन्तका अर्थ धर्म है। 


विशेष--अनेक धर्मोमे, नित्य धर्म, अनित्य धर्म, स्वभाव धर्म, विभाव धर्म, निश्चय घमम 
व्यवहार धर्म, उत्पादव्ययश्रौव्यधरम, द्रव्यपर्याय व गुणपर्यायधर्म, सामान्यघर्म॑ विशेषधर्म आदि 
बहुतसे शामिल है। उन सबसे पदार्थंका सम्बन्ध है अतएव सबका विचार किया जाता है। यही 
अनेकान्तको जानकारी है। गौण और मुख्य यह अनेकान्तकी रीति वनीति है । 

विश्लेषण 

स्याह्ाद' यह शब्दकी शक्ति या स्वभाव है, जो उसमें अक्ृत्रिम या स्वाभाविक है। कोई भी 
शब्द ( पुद्गलकी पर्याय ) किसी भी वस्तुका एक बारमे पूरा नही कह सकता, किन्तु थोडा-थोडा 
कह सकता है अतएवं जितना आगम या उपदेश ( दिव्यध्वनि ) है वह सव स्यादह्वादरूप या थोडा- 
थोडा कथनरूप है। फलत. जिनध्वनिका आधार या वीज 'स्याह्माद! या अनेकान्त ही ठहरा, 
क्योकि उसी रूप वह होता है, अन्यरूप नही होता, ऐसा स्पष्ट समझना चाहिये । 


इसके विरुद्ध जो एकान्ती जब्दको स्याद्वाद' रूप नही मानते किन्तु पूर्ण या सर्वथा मानत्ते 
हैं कि शब्दोके द्वारा जो कुछ एकवार कहा जाता है व उतना ही पदार्थ हैं, और उसमें कुछ 


है 
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बकाया नही रहता इत्यादि, बस इसीसे उनको अनेकान्तका ज्ञान नहीं होता और वे अज्ञानी 
( अवूरे ज्ञानी-भिथ्यानानी ) बने रहते है अर्थात्‌ उनको णब्दकी शक्तिका ज्ञान न होनेसे भटकते 
रहते है, अहंमन्‍्य अहकारी बन जाते है । फछूत. स्याद्वादी ही वस्तुके स्वरूपकों यथार्थ समझ 
सका है, एकान्तवादी नही, यह साराण है । छसीलिये आचार्यने स्याद्गाद या अनेकान्तको उपकारी-- 
हितकारी समझकर नमस्कार किया है। इस तरह बीतराग विन्नानताके साथ भनेकान्त या 
स्थाह्वादका सम्बन्ध जोडा गया है । 
दिव्योपदेश ( दिव्यव्वनि ) का क्रम और उसमे निग्चय-व्यवहारख्पता ध्वनि या थब्द, 
अर्थ या पदार्थ, ये दो पृथक्‌-पुथक्‌ चीजे है । इनका परस्पर वाचक-वाच्य सम्बन्ध पाया जाता है। 
ध्वनि या शव्द वाचक होते है और अर्थ या पदार्थ वाच्य हुआ करते है । परन्तु कुछ जब्द ऐसे भी 
हुआ करते है जिनमे पदार्थोको कहनेकी जक्ति नहीं रहती तथा कुछ पदार्थ भी ऐसे होते है जो 
वचतों या ध्वनियोसे नही कहे जा सकते--अनिर्वंच्चनीय होते है ऐसी स्थितिसे दिव्यध्वनि भी सभी 
अर्थोको नही कह पाती और ऐसे अर्थ प्रायः तीन चौथाई याने वारह आने भर है, सिर्फ चार 
आना भर पदार्थ ऐसे है जो दिव्यध्वनि द्वारा कहे जाते है । वे भी क्रम-क्रमसे कहे जाते हैं, युगपत््‌ 
( एक साथ ) नही कहे जाते । यही वात गोम्मटसारमे” कही है। 
तात्पय यह कि जितने पदार्थ दिव्यध्वनि द्वारा कहे जाते है उनमेसे श्रोत्रागण थोड़े 
पदार्थोकों अपनी-अपनी भापामे जान पाते हुं--उन्‍्हे उन्तका ज्ञान हो जाता है और गणघरदेव 
उसमेसे भी थोडे पदार्थोका समावेश हादशग शास्त्रमे कर पाते या करते हैं । उसके पढचात्‌ अंग 
पुर्वके ज्ञाता आचाय॑ और थोडा अपनी रचनामे लिख पाते है। इस तरह कमती-कमती ही आगे 
ज्ञान व रचना होती जाती हैं। इस व्यवस्थाके अनुसार कभों भी एक वार सभी पदार्थोका कथन 
और उनका जास्त्ररूपमे प्रणायन या समावेश नहीं होता, यह नियम है। इस तरह क्रम-क्रमसे 
पदार्थोका कथन होता है तथा एक पदार्थ कथन भी उसके सम्पूर्ण धर्मो सहित एक वार नही 
होता किन्तु अनेक वार उसके अनेक धर्मोका कथन करना पड़ता है। यह क्रम व्यवस्था बहुत्त 
शब्दों और अर्थोमि ( वाचक-वाच्यरूपमे ) पाई जाती है, इसका खडन कोई नही कर सका। 
विव्योपदेश ( परमागस ) का रूप व भेद व परिचय सथ उदाहरणके 
निरचयसे यह तो प्राय सभी विद्वान्‌ जानते है कि शब्द या वचन ( ध्वनि ) यह प्रुदंगलूकी 
पर्याय है और जडरूप है किन्तु व्यवहारसे जब उच्च शब्दोंका संयोग सम्बन्ध जीवद्रव्यके साथ 
हो जाता है तव उन शब्दो या वचनोको जीवको कहा जाता है। इस अपेक्षासे जीव बोलता है, 





१ पण्णवरणणिज्जा भावा आणंतभागो छु अगभिलूप्पाण । 
पण्णवणिज्जाणं पुण अणतभागों ढु सुदणिवद्धो ॥३३४॥ --जीवकाड 
अर्थ--जितने पदार्थ केवछीके ज्ञानमे आते हैं वे सब वचनीय ( वक्तव्य ) नहीं है किन्तु 
अनिर्वचननीय उनमे वहुत याने वारह आना है, और वचनीय कम याने चार आना भर है । उनमेंसे भी 
शास्त्रसे जो निवद्ध किये जाते है याने गूँगे या भरे जाते है वे अनन्तरवें भाग है---सवसे थोडे हैँ यह क्रम 
है ऐसा समझना चाहिये ! 


4. सम्यग्दश नाधिकार ९ 


उपदेश देता है, यह भी कहा जाता है एवं सत्य बोलता है, झूठ बोलता है, उभय बोलता है, अनु- 
भय बोलता है, यह भी कहा जाता है। इसी तरह अहँन्त देव भी उपदेश देते है--मोक्षमार्ग ससार- 
मार्गका निरूपण करते हैं, विहार करते हैं, ध्यान धरते है इत्यादि उपचारसे कहा जाता है। 
परन्तु निश्चयसे वे सिफे ज्ञाता, दृष्ा है--सिफे सब बातोको जानते है। लेकिन सयोगी पर्यायमे 
रहनेसे उत्तको यह छाछन लगाया जाता है। अस्तु, जब तक सयोगी पर्यायमें रहते हुए भी जीव 
कषायसहित ( विकारी भाव सहित ) होता है तब तक इतना जरूर होता है कि उसके जितने वचन 
निकलते है, वे सब प्राय कषायपूर्वक या कषायके निमित्तसे निकलते है, यह नियम है। तभी तो 
कषायसहित जीवोके वचनोके चार भेद माने जाते है (१) सत्यवचन, (२) असत्यवचन, (३) मिश्र- 
वचन, (४) अनुभयवचन। इनका सम्बन्ध जीवके अभिप्राय ( कपायरूप इरादा ) के साथ है 
अर्थात्‌ जेसा इरादा ( अभिप्राय ) होता है वैसा ही नाम वचनोका पड़ता है । जैसे कि यदि किसीका 
खोटा इरादा हो, वचन वह सत्य भी बोलता हो तो उसको असत्य वचन ही कहा जायगा । वह जीव 
असत्यवचन ( झूठ ) का अपराधी होगा, कारण कि उसका इरादा बोलनेके समय खराब था-- 
दूसरे प्राणीको नुकसान पहुँचानेका था--अतएव 'सत्यमपि विपदे' इस वाकक्‍्यद्वारा समन्तभद्राचार्यने 
उसको असत्यवचनमें शामिल किया है ( रत्नकरडश्रावकाचार इलोक नं० ५५ )। तात्पर्य 
यह कि सयोगी पर्यायमे कषाय या अभिप्रायके अनुसार ही सत्य, असत्य आदिका निर्णय होता है 
बिना कषायके चार भेद वचनोके नही होते । 


अहेन्त भगवान्‌के बिचा कषायके बचनोके दो भेद (१) सत्यवचन (२) अनु भय वचन (न सत्य 
न असत्य या अक्षर रहित निरक्षर वचन ) ऐसे माने गये है। शेष दो भेद असत्य और सिश्र 
नही भाने गये है । गोम्मटसारमे)! उनको याने सत्यवचन और अनुभय वचनको उदाहरण देकर 
समझाया गया है। 





१. १० दश प्रकारका सत्यवच्त 


भत्त देवी चदप्पहपडिमा तह य होदि जिणचन्दो । 

सेदो दिग्घो रज्ज्ञदि कूरो त्ति य ज हवें वयर्ण ॥२२३॥ 

सक्‍को जंवूदीव पल्लट्टदि पाववज्जबयर्ग च। 

पलल्‍लोपम॑ च कमसो जणपदसच्चादिदिदुंता ॥२२४॥ . >-गो० जीवकाट 


अर्थ--सत्यके १० भेद, भिन्‍न २ अपेक्षासे माने जाते है यह लोकरीति है--अपवहासनय ई यो 
पर्यायाश्रित हैं । अत वह भी पर्यायकी अपेक्षासे सत्यमे घामिल होता है ! जैसे कि मद्रास देश (जनपर) से 'भक्त- 
भात-सेदु-भाहूु, यह चावछोकी पर्याय सत्य मानी जाती है। फिर भो वह कथचित्त सन्‍्य है, उस देशी 
अपेक्षा सत्य है--सब देशोकी अपेक्षा सत्य नही है । 


(१) यह सत्यका पहला उदाहरण है, इसके द्वारा सत्यका परिनय दिया गया है, रानदारी हरा: गई , 
प्‌ एक 


+ 


(२) सम्मतिसत्यका उदाहरण, देदी-पटुरानो-तोी लादि बच्चन सम्मतिराने खाण हैं, गारधीए उसे 
एक निश्चिचत अर्थका बोघ होता है । वह रुट्िनत्य भी बहन्यत्वा हैं । 
र्‌ 


३० पुरुषाथंसिड्युपाय 


सत्य और अनुभयका यथार्थ अर्थ निनिमित्त ( निमित्तविचा-स्वाभाविक ) एवं अनिर्णीत 
होता है अथवा विशेष और सामान्य भो होता है अथवा साक्षर और निरक्षर भी होता है 
इत्यादि । स्वभावानुसार ( कषाय निमित्तके विना ) जो पुदुगलद्धव्यमे ध्वनि या वचन या 
शब्द निकलते हैं वे सत्य ही निकलते हैं, परल्तु उन्हें कथचित्‌ सत्यवचन कहा जाता है 
इसलिये कि वे वचन किसी भी पदार्थों पूर्ण कहनेमे असमथथ होते हैं, कुछ थोडे धर्मको ही 
कहते व कह सकते है, सिर्फ स्वाभाविक परिणमन्त पुदगलका होनेसे वे सत्य है कंत्रिम या 


(३) स्थापनासत्यका उदाहरण--यह चन्द्रप्रम भगवानूकों प्रतिमा हैं, ऐसा कथन या वचन स्थापतानिश्षेपसे 
सत्य माना जाता है। 


(४) नामसत्यका उदाहरण---जैसे यह जिनदत्त है, देवदत्त है, इत्यादि नामरूप कथनके द्वारा सत्य माना 
जाता है । 

(५) मुल्यसत्य---अनेक धर्मों या गुणोमेंसे एक-एक मरुख्यका कथन करना मुख्यसत्य कहछाता है, जैंसे-- 
यह 'काछा है! आदि 

(६) इसी प्रकार प्रतीत्यसत्य, (७) व्यवहारसत्य, (८) संभावनासत्य, (९) आगमसत्य (भावसत्य) और 
(१०) उपमासत्य इसका भी स्वरूप जान लेना चाहिए । 


् 


नौ प्रकारका अनुभय वचन 


आमंतणि* आणवणी याचणियार पुच्छणों ये पण्णवणी । 

पच्चक्खाणी* संसयवग्रणी?, इच्छानुलोमा या ॥२र२५।॥ 

णवमी अणक्खरगदा" जसच्चमोसा हवति भासाओं । 

सोदाराणं जम्हा वत्तावत्तंस-संजणया ॥२२६॥--गो० जीवकाड 

अर्थ--जो वचन न व्यक्त ( स्पष्ट ) हो, न अव्यक्त ( अस्पष्ट ) हो यानि अनिर्णीात हो अर्थात्‌ किसी 

प्रकारका निर्णय न हो सके, उस वचन या कथनकों अनुभयवचन' ( चौथा भेद ) कहते हैं । उसका परिचय 
नौ प्रकारके दृष्टान्व देकर कराया नया हैं अर्बात्‌ नो स्थानों या वाक्यप्रयोगोमे श्रदर्शित किया गया हैं । 
जैसे--(१) भामत्रणी किसीको जोरसे वुलानेमे या टेरनेमे जब तक स्पष्ट उच्चारण न हो--ठीक-ठीक णब्द न 
वोले जाय॑ं, न सुनाई पडें, तव तक उनको अनुभयवचन समझना चाहिये । इसको आमंत्रण या सम्बोबन कहा 
जाता हैं। यहीं आमत्रणी भाषा है। (२) जआाज्ञावचन--किसीको बाला देना कि ऐसा करो इत्यादि (३) 
याचनाववन--किसोसे कुछ मागनेके वचन । (४) पृच्छनावचन--क्सिीसे कुछ पूछनेके वचन (५) प्रभापन- 
वचन--किसीको छुछ बताने या जाहिर करनेके वचन--मूचना देनेवाले वचन । (३६) प्रत्यात्याववचन-- 
त्याबने था छोडनेके वचन कि यह तुम छोडो जादि । (७) सथयवचन--जिसमें कोई निर्णय न हो सके । 
(८) एच्छानु रोम वतरन--मूछनेवाछेफो इच्छापर फैसला द्ेनेके वचन, कि जैसा चाहो सो करो इत्यादि । 
(5) सनक्षन्वचन--इतारा बा सजेतत्य वचन, जिसमें वचन न बोले झाब, सिर्फ गुनगुन-त्ता क्रिया जाब 
टथादि । ये सब अन्पष्ट होनेस लनुमसयवच्ननमें सासिद किये गणे है । इनके सिवाय और नो अस्पष्ट या अच्यक्त 
कथन ६ मिनपरयनाव्दोच्चारप ) अनुन्यवचनसे अन्तभूत होता है । ब्स्तिारनमयसे विदोप नही छिखा--- 


शाम्त्रम फेस खेना, । 


ह 
१, सम्यग्द्शनाधिकार ११ 


मैसित्तिक नही हैं, यह निश्चित है। इसी तरह प्रारम्भिक अवस्था ( दर्शानकाल ) मे वे 
बचन स्पष्ट साक्षर या निर्णीत न होनेसे अनुभयरूप है। पश्चात्‌ वे ही वचन स्पष्ट साक्षर 
निर्णीत हो जानेसे सत्यरूप है ऐसा निर्णय समझ लेना चाहिये। विशेष खुलासा वक्ष्यमाण 
है । भगवान्‌की दिव्यध्वनि ( धर्मोपदेश ) जब नियमित बिना इच्छा, कषाय या अभिप्रायके 
स्वभावत' चार बार [ प्रात काल, मध्याह्लकाल, सायकाल, अर्धरात्रिको छह-छहं घडी तक ) 
निकलती है तब वह प्रारम्ममे अस्पष्ट अक्षररहित अनिर्णीत निकलती है ( कर्णंतक न पहुँचे तब 
तक ) ज्ञानरूप होती है। पश्चात्‌ जब श्रोत्राओके कर्णमे वह ध्वनि पहुँचती है तब वह स्पष्ट 
रूपसे अक्षर-पदसहित परिणत होकर जानती जाती है--समझमे आती है अतएवं उसको 'सत्य- 
वचनरूप' कहते है। यहाँ पर ऐसा भेद समझना चाहिये कि यह सिर्फ सागध जातिके देवोका 
अतिशय नही है किन्तु वस्तुका स्वभाव है, उन्त भाषावगंणाओमे स्वय सब भाषाओ ( वचनो )के 
बीज है, उपादानता है अतएवं वे अनेक भाषारूप परिणम जाती है और श्रोतागण अपनी-अपनी 
भाषामे समझ लेते है। फलत वे अक्षररूप और अनक्षररूप (अक्षरसहित व अक्षररहित ) 
दोनो प्रकारकी होती है, यह तात्पर्य है। मागध' जातिके देव, सिफे दिव्यध्वन्तिको विस्ताररूप 
करते है और भगवान्‌की स्तुति करते रहते है। अतएवं अधंमागधीभाषा'का अथं यही है कि 
दिव्यध्वनि ( जिनवाणी )को आधा और दूरतक बढा देना याने पुरे समोशरण और उसके बाहिर 
भी पहुँचा देना--ध्वनि-विस्तारक यत्रकी तरह आवाज बढा देना इत्यादि । अरधमागधी भाषाका 
दूसरा अर्थ भी किया जाता है जो विचारणीय है। 


निदचय व व्यवहारकी दक्ा 


वाणी या उपदेश सब, व्यवहार रूप है कारण कि पदार्थोका बोध जीवोको वचनो 
या दब्दोकी सहायतासे ही होता है । अतएब पराश्चितताके नाते सब व्यवहारकोटिमे आजाता है। 
ज्ञानकी दशा निश्चयरूप है क्योकि वह बिना किसी इन्द्रियादि परकी सहायतासे होता है अत' वह 
स्वाश्रित है ( आत्मामात्रके आश्रित है ) ऐसी स्थितिमे निश्चय और व्यवहारको ठीक-ठीक 
समझता चाहिये । परको ( शब्दादिक या इन्द्रियादिककी ) सहायता लेना ही ज्ञानकी व्यवहार 
दशा है ऐसा समझना चाहिये, इत्यादि-- 
अथवा 


शब्द स्वय अपनेको कहते हैं अत निरचयरूप हैं और पर ( ज्ञेयो पदार्थों )को कहते है अतः 
व्यवहाररूप है। इसी तरह ज्ञान स्वयं अपनेको जानता है अत निरचयरूप है और पर ( ज्ञेयों )- 
को जानता है यह व्यवहाररूप है। ऐसा निर्धार समझना चाहिये। 


परसागस ( दिव्यध्वनि )की सहिसमा 


यद्यपि परमागम या जिनवाणीमे अनेक विशेषताएँ--महिमाएँ है तथापि आचार्य 
महाराजने इस इलोकद्वारा एक ही मुख्य महिमा बतलाई है जो मूलभूत या वीजभूत है और वह 


१ मागधा स्तुतिपाठका , इत्यमर | 


भर पुरुषार्थ सिद्धयुपाय 


है 'अनेकान्त' बनाम स्थाह्वाद याने कथचित्‌ था अपेक्षासे कथन करना। अर्थात्‌ जिनवाणी या 
जिनवनन, कभी एकबार सम्पूर्ण कबन ( पदार्थका निर॒पण ) नहीं कर सकती, यह नियम है और 

हैं मूलभूत योग्यता उसमे है, उसका उल्लबन वह कभी नहीं कर सकती । फलछत क्रम-क्रमसे वह 
पदार्था व उसमे रहनेवाले धर्मंकि। कथन दकारती है। उतना ही नहीं, बढ़ रवभाव सभी बचनों या 
शद्दोमे पाया जाता है, वाहे के घब्द किसीके भी हो, घब्दोमगे उतनी हो सामथ्यं वे थक्ति है ऐसा 
समझदा चाहिए। यही खास महिमा पर्मागमकी है और शेप महिमाएं पीछे बलाई जा चकी है। 
क्िम्बहना | अहंन्तके थरोरगत या सामान्णपुरुपक्रे झरीरगत भाषावर्गणाओंके निपेक क्रम-क्रमसे 
ही ध्वनिरुप या उपदेनस्प होते है । वे रकसाश पूर्ण वस्नुकों नहीं कह सकते यह साधारण नियम 
है जो टल नहीं सकता, अस्नु । 

परमागममें निइचय-व्यवहा रका अविरोध व सदभाव 
( ज्ञान व कथनऊी अपेक्षास निर्णय ) 


अह्न्तदेवका उपदेश कभी निः्चयरूप होता है याने द्वव्याशिकनयसे द्वव्यमात्र ( घुद्धरूप ) 
का कथन वे करते है, जिससे निध्चयमना उसमे पाया जाता है। और कभी उनका उपदेश 
व्यवह्ारूप होता हैं अथात्‌ उसी द्रव्यकी सयोगोी पर्यायका कथन पर्वाथाथिकनयसे वे करते है जो 
पर्यायाश्रित होनेसे व्यवह्ारख्प ( अजुद्ध ) है इत्यादि। इसी तरह कभी निम्चयनयसे अर्थात्‌ 
द्रव्याथिकनयने वे जीवद्रव्यको, वध आदिसे रहित ( एकत्व विभक्तरूप ) याने परके साथ तादाम्य- 
से रहित कहते है अतएवं वह्‌ कथन निः्चयरूप ( जुद्ध ) है एवं कभी वे सयोगी पर्यायमे पर्यायाथिक- 
नयकी अपेक्षा कर्मंबध सहित ( संयोगरूप ) जीवको कहते है अतएवं वह पर्यावाथ्रित कथन होनेसे 
व्यवहाररूप है इत्यादि, तथापि निः्चय और व्यवहारका विरोध रहित अस्तित्त्व एक ही द्रन्य 
( जीव )मे अनेकान्तदृष्टिसि पाया जाता है कोई विरोध नहीं आता, दोनो विरोबी घर्मोका सह- 
अस्तित्व ( सहावस्थिति ) एक जगह एककाल वरावर पाया जा सकता है याने दोनोकी परस्पर 
सधि रहती है | इसी प्रकार रागके साथ विराग भी निविरोध रह सकता है। एक हो जीवद्रव्यमे 
सयोगीपर्यायमे पर्यायाथिकनयकी अपेक्षासे रागका रहना और द्रव्याथिकनयकी अपेक्षासे जीवद्रव्यमे 
राग जैसे दोपका जीवद्रव्यके साथ तादात्म्यरूपसे नही रहना दोनो विरोधी चीजे पाई जाती हैं 
इत्यादि । यह निः्चय-व्यवहारका सद्भाव समझना चाहिये । सर्वन्न लयोके आधारसे अनेक धर्म 
वस्तुमे निरावाध सिद्ध हो जाते है। परमागम या दिव्यध्वनिमे उपदेश निः्चय और व्यवहार 
दो रूप होता है । 


१ ज॑ युत्त जिणछत्त बवहारों तह य जाण परमत्थो। 
त जाणऊण जोई लहड सुह खबड मलपुजजं ॥६॥ --प्ृत्रपाहुड, कुन्दकुन्दाचार्य 
अर्थ--जिन भगवान्‌ या अर्हन्त देवकी वाणी या उपदेश निश्चय और व्यवहार दो रूप होता है 
इसलिये जो जीव ( योगी ) उस उपदेशको यथाविधि ( निएमचयको निः्चयरूप और व्यवहारको व्यवहारतूप ) 
जान छेता हैं वह कर्ममल ( कर्मबधन ) को नष्ट करके आत्मिक सच्चे सुखको प्राप्त कर लेता हैँ, अन्यथा 
नहीं। यह विवेकी सम्यर्दृष्टि ही कर सकता है, इूसरे एकान्ती मिथ्यादृष्टि नही कर सकते, उनमे वह 


१, सम्यरदश नाधिकार १३, 
आगमस ( परसागम ) के तीन भेद-- 


(१) गणधरसुत्ररूप आगस--वह है जिसकी रचना चार ज्ञानके धारी भणधर द्वादशागरूप 
करते है । तथा जो अगप्रविष्ट और अगवाह्म दो रूप होती है। वह सब शब्दरूप या द्रव्यश्रुतरूप 
है। सक्षेप-रचनाका नाम सूत्र है। 


(२) प्रत्येकबुद्धसुत्नकरूप आगस--जो स्वयबुद्ध गणधरसे कमती ज्ञान बाले बडे-बडे तपस्वी 
ऋषि-मह्षियोके द्वारा सक्षेप-शास्त्र बनाए जाते है, उन्हे प्रत्येकबुद्धसूत्न कहते है । 


(३) अभिन्‍नदशपूर्वसूत्रूप आगस--जो शास्त्र अभिन्‍न दश्षपूर्वके ज्ञाता आचार्योके द्वारा 
बनाये या रचे जाते है, उन्तको अभिन्‍नदशपूर्व सूत्र कहते है। उनके नाम वगैरह शास्त्रोमे दिये 
गये है वहाँसे उन्हें देख लेना। 

अथवा आगसके तीन भेद--- 
(१) शब्दागम (२) अर्थागम (३) ज्ञानागम । 
यथा--- 


(१) शब्दागस--केवलीकी जो ध्वत्ति या शब्द निकलते है, उसको शब्दागम कहते है । वह 
अक्षररूप ( अकारादि स्पष्ट अक्षर सहित ) और अनक्षररूप ( स्पष्ट अक्षर रहित गर्जनात्मक या 
घरघराहट रूप ) निकलती है । अथवा निकलते समय अक्षर रहित और सुनते समय अक्षर सहित 
समुदायरूप 'ओम' वीजाक्षरकी तरह समुदायरूप, जिसमें सब भाषाओके बीज भरे हुए है ऐसी 
विचित्र भाषा या ध्वनिरूप वह है। इसीका नाम निरक्षरी ध्वनि व साक्षरी ध्वनि है ऐसा खुलासा 
समझना चाहिए । 


सामर्थ्य नही ह । स्थाद्वादरूप उपदेशको समझनेवाला स्याद्वादी भेदज्ञानो सम्यर्दृष्टि जीव ही जिनवाणीका 
यथार्थ ज्ञाता होता है । 


दूसरा अर्थ--- 


अर्थ---जिनवाणी ( दिव्यध्वनि ) व्यवहाररूप हो होती है अर्थात्‌ जिनेन्द्रदेवका उपदेश याने ज्ञानगत 
ज्ञेयोका कथत, शब्दों की सहायतासे होता है अतएवं वह पराश्रित व्यवहाररूप सिद्ध होता हैं। तथापि 
उस व्यवहाररूप वाणी ( उपदेश ) से जो जीव निशचयकों समझ लेते है बे सम्यग्शानी होकर सच्चे 
सुखको प्राप्त करते है एवं कर्ममलको नष्ट कर देते है अर्थात्‌ ससारकों त्यागकर मोक्षको चले जाते है, यह 
तात्पर्य है ॥६॥ इस प्रकार व्यवहारको निई्चयका कारण माना जाता है तथा उसमे निमित्तता पाई जाती 
है। वास्तवमें तो अभिन्‍लप्रदेशी व्यवहार ही नि०्चयका कारण होता है, ऐसा समझना चाहिये । 


विशेष--यहाँ पर कार्यकी अपेक्षासे जिनवाणीमें निश्चय और व्यवहार दो भेद किये गये है, कारणकी 
अपेक्षासे दो भेद नहीं बनते, ऐसा समझना चाहिये | इसका भावार्थ यह है कि स्वयं व्यवहाररूप जिनवाणी 
जब यथार्थ ( सत्य ) तत्त्व ( वस्तुस्वरूप ) का कथन ( वर्णन ) करती है ( यह वाणीका कार्य है ) तब 
उसको निश्चय वाणी कहते हैं और जब वही वाणी अमूत्तार्थ ( असत्य ) वत््वका कथन करती हैं तव उसको 
व्यवहार वाणी कहते है, यह भेद समझना चाहिये । 
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(२) अर्थागस--ऋव्दोके द्वारा जो अर्थ था वाच्यरूप पदार्थ कहा जाता है, उसको बर्थायम 
कहते हूं । कारण कि गब्दोंका व अर्वोका वाच्यवाचक नित्य सम्बन्ध रहता है ऐसा समझना 
चाहिये || 
(३) ज्ञानायस--अवब्दोंका जौर अथोका जो ज्ञान श्रोताओकों होता है, उत्तको ज्ञानागम 
कहते हैं । आगम जब्दका अर्य आाना या प्राप्त होना हैं। जतएवं परीक्षाम॒ल्में लिखा है: 


आपधप्तवचनादानवच्चनमशथनज्ञावसागम, ॥ 


--परीक्षाझ्ुल्त ३॥९९ 


अर्थ--जिनेन्द्रदेव ( आप्त )के वचनो जादिके निमित्तसे जो पदार्थोका ज्ञान होता है, उसको 
आगम ( ज्ञानागम ) कहते हैं । यहाँ पर वचरनोंकों गौण करके सिर्फ ज्ञानकी मुल्यता की गई है 
ऐसा समझना और कोई भेद नही है | अस्त, वह ज्ञान गब्दों द्वारा आता है बाने प्रकट होता है 
अतएवं वह आगमरूप सिद्ध होता है। यथार्थंत* वे वाचक गव्द ही आगम हें---आये हें---भव्दरूप 
परिणत हुए हैं । 

उस ज्ञानागमके सिलूसिलेमें ही नय व प्रमाणका विवेचन किया जाता हैं-- 


जञानके याने जाननेके सावनके दो भेद माने गये हैं (१) चय तथा (२) प्रमाण | पदार्थों- 
का ज्ञान नयसे व प्रमाणसे होता है | नयसे आंशिक ( थोड़ा ) ज्ञान होता है और प्रमाणसे चम्पूर्णका 
ज्ञान होता है यह मूल भेद है | 

यहाँ प्रग्न होता है कि जब नयसे पदार््थका पूरा नान नही होता--थोड़ा-थोडा होता है तव 
उसमें प्रामाणिकता ( सत्यता ) कैसे आसकती है ? इसका उत्तर निम्न प्रकार है--- 


मिथ्यासमृहो सिथ्या चेन्न मिथ्यकान्ततास्ति न: ॥ 
पु कद ू ० के 
निरपेक्षा नया मिथ्या सापेक्षा वस्तु तेथथंकृत्‌ ॥१०4॥ 
--आप्तमीमांसा 


अर्थात्‌ नय भी प्रमाणकी तरह प्रामाणिक होते हैं | छेकिन तभी, जब वे परस्पर सापेक्ष माने 
जाते है। अर्थात्‌ नयका विपय पदार्थका एक अंज व देग है जो सत्यरूप है। इसलिये उसका 
जानना उतने अचमे सही है, परन्तु वह पदार्थको उतना मात्र ही नही बताता या मानता, जिससे 
चह अप्रामाणिक सिद्ध हो सके। अतएवं सभी नव या वस्तुके अग मिलकर वस्तु या पदाधथका 
पूरा बनाते हैँ तथा परस्पर मेल या सहयोग रखते हैं | ऐसा नही कि एक नय ( अंथ ) दूसरे नयको 
छोड देता हो--उसका अभाव या खंडन कर देता हो ? अधएवं गौण-मुख्यहूपसे सभी नय कार्य 
करते हू । इनमे वे प्रामाणिक हँ--अध्रामाणिक नहीं है । ऐसी स्थितिमे वे परस्पर सापेक्ष नय वस्तुन्प 
हैं और वस्तुरूप होनेसे अर्थक्रियाकारी हैं। इसके व्रिपरीत बदि वे नय परस्पर सापेक्ष न हो-- 
निग्पेक्ष हो तो वे मिथ्या ह--प्म्बक नही है; क्योकि निरपेलक्ष नवोंक्रो मिथ्या कहा गया है और 
सापेज्लोकी सम्बक। अत' सापेल्ल बंभोको विपय करने तथा प्रमाणका अथ होनेसे नव प्रमाण है । 


कब € 
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भावार्य--यद्यपि निरपेक्ष एकान्त मिथा है और इसलिए उनके समूहरूप अनेकान्तको 
मिथ्या कहा जा सकता है पर जैन दर्शनमे न निरपेक्ष एकान्तको स्वीकार किया है और न उनके 
समूहको अनेकान्त माना है। अपितु उन्हे मिथ्या ही कहा है। किन्तु सापेक्ष एकान्‍्त और उनके 
समूह अनेकास्तको अज्भीकार किया तथा उन्हे वस्तु ( सम्यक्‌ ) एवं अर्थक्रियाकारी बतलाया है। 
अत सापेक्ष एकान्तोकोी विषय करने वाले नय प्रमाणस्वरूप ही है। इसके सिवाय प्रमाणके द्वारा 
द्वारा गृहीत पदार्थ अशको ही नय ग्रहण करता है इसलिए उसका पदानुसारी होनेसे प्रमाणकी 
तरह बह भी प्रामाणिक है। 


विशेष--अनेकान्तरूप ( स्याद्वादरूप 5 कथचित्रूप ) आगमका ज्ञान हो जानेसे निश्चय और 
व्यवहारख्पताका भी उससे ज्ञान हो जाना सभव है। अर्थात्‌ जिस प्रकार शब्द या वचन पदार्थंको 
थोड़ा-थोडा कहते हैं अतएव वे अनेकान्तरूप है ( अनेक तरहका कथन करनेवाले है ) उसी तरह 
वे वचन या गब्द, सिश्चयरूप भी हैं--निएचयका याने द्रव्यका कथन करनेवाले है तथा व्यवहार- 
रूप भी हैं--सयोगी पर्यायका कथन करनेवाले है ।* 


इस तरह परमागमके भेद, क्रम व निशचय-व्यवहा ररूपताका वर्णन हुआ । 
वक्ता और श्रोतासें निश्चय व्यवहार प्रदर्शन 


निशचय नयसे शुद्ध आत्मा बोलती नहीं है, बोलना शब्द है और पुद्गलकी पर्याय है, 
जीवकी नही है अतएवं आत्मा अवक्ता ही है--वह ज्ञाता दृष्टा है। फलत द्रव्याथिक नयसे आत्मा 
वक्ता नही है किन्तु पर्यायाथिक नयसे अर्थात्‌ व्यवहार नयसे आत्माका व जड शरीरका 
सयोगसबध होनेसे जड़ शरोरको शब्दपर्यायको आत्मा ( जीव ) की मान ली जाती है। बस, यही 
तो व्यवहार या उपचार है और यह कल्‍रूक ही जीवको बदनाम कर देता है कि आत्मा वक्ता है! 
इत्यादि | इसी तरह आत्मा द्रव्याथिकनय या निश्चय नयसे श्रोता भी नही है कारण कि उसके 
कान नही है जिनसे वह सुन सके । कान पुदंगलकी रचना है और आत्मा चेतनरूप ज्ञाता दृष्टा है 
तब वह श्रोता नही हो सकता। किन्तु सयोगी पर्यायमे व्यवहार नयसे अर्थात्‌ पर्यायाथिकनयकी 
अपेक्षासे जीव या आत्माको कह दिया जाता है कि आत्मा श्रोता है--सुनता है इत्यादि । यह 
सब उपचार है ( कल्पना मात्र है, पराश्चित है, अभूतार्थ है )। इस प्रकार सयोगी पर्याय मे निवचय 
और व्यवहार दोनोका अस्तित्व नयविवक्षासे सिद्ध होता है, कोई विरोध नहीं आता | फलत. 
जनेकान्त या स्याह्गाद ( शब्दरूप व ज्ञानहूप व नयरूप ) सभी विवादों या विरोधोंको मिटा देता 
है जो उसका स्वभाव है । किम्बहुना, अनेकान्तको अच्छी तरह जानना व समझना मुख्य कत्त॑व्य है। 
अनेकान्त अनेक त्तरहसे घटित किया जाता है याने नि३चयसे व व्यवहारसे, स्वचतुष्टय तथा 
परचतुष्टयसे भी युगपत्त्‌ अनेकान्त सिद्ध होता है | जेसे कि युगपत्‌ अस्ति व नास्ति एकत्र निविरोध 
सिद्ध होते है। ज्ञान व अज्ञान भी इसी तरह समझना चाहिये। 


१ ब्रव्याश्रितों निश्चय --शुद्ध याने परसे भिन्न द्रव्य मात्रका कथन करनेवाछा द्रव्याथिक नय । 
पर्यायाश्रितो व्यवहार --संयोगी पर्यायका कथन करनेवाला पर्यायाथिक नय । 


१६ धुरुषार्थसिद्धुपाय॑ 
अनेकान्तके अनेकरूप ( भेद ) 


अनेकान्तो5्प्यनेकान्त. प्रमाणनयसाधच.- | 
अनेक्तान्तः प्रसाणात्ते तदेकान्तोडरपिंतान्नयाव्‌ ॥३०३॥ 
“-स्वयंभुस्तोन्न 


अये :--अनेकान्त याने वस्तुमें अनेक धर्म एवं अनेकान्त याने स्याह्माद भर्थात्‌ उन वस्तुगत 
अनेक धर्मोका कथचित्‌ कथन, ये दोनों चीजे ( चाच्य व वाचक ) प्रमाण और नयके द्वारा सिद्ध _ 
होती है अर्थात्‌ प्रमाण गौर नय अनेकान्तके द्योतक हुआ करते है । अतएवं उनको अनेकान्तके साधन 
( हेतु ) नामसे कहा गया है--साध्य-अनेकान्तके साधक-प्रमाण व नय है ऐसा कहा है| अस्तु, यदि 
प्रमाण व नय न होते तो मनेकान्तको कौन वताता ? प्रमाण और नय ही ज्ञापक है तथा अनेकान्त 
रूप पदार्थ ज्ञेय है, यह निर्णय है। ज्ञानका और ज्ञेयका परस्पर ज्ञेय-ज्ञायक सम्बन्ध ही है दूसरा 
कोई कर्त्ता-कर्म ( उत्पाद्य-उत्पादक ) सबंध नही है| प्रमाण समुदायरूप वस्तु (अखंड ) को 
जानता हैं जो अनेक घमरूप है और नय खड-खडको जानता है जो एक घर्मरूप है। 
अथवा प्रमाण-अनेकान्त व नय-अनेकान्त व पदार्थ-अनेकान्त ऐसा तीच तरहका अनेकान्त- 
होता है। इसके सिवाय श्रमाण खुद अनेक मेदरूप है व तय खुद अनेक भेदरूप है जो वस्तुके 
भिन्न-भिन्न रूपोंको बताते हैं । परन्तु तारीफ यह है कि वे सब रूप ( पहलु ) परस्पर वस्तुमे ही 
सापेक्ष रहते है, उन्तके पृथक्‌-पृथक्‌ प्रदेश नही रहते, सभी द्रव्याश्रित रहा करते है । अतएवं वे सव 
प्रामाणिक होते है । प्रशत--यद्यपि क्षायिकज्ञान ( केवलज्ञान ) युगपत्‌ पूर्णझपसे पदार्थोकी जानता है, 
अतएव उसको प्रामाणिक मानना तो ठीक है किन्तु क्षायोपशमिक ज्ञान (मतिज्ञानादि चार ज्ञान) और 
सभी नय पदार्थंको पूर्णरूपसे नही जानते, अपितु थोड़ा-थोड़ा जानते है तब उनको प्रामाणिक चही 
माना जा सकता ? इसका उत्तर--इस प्रकार है कि जितना अंश ( अपूर्ण ) वे जानते है उतता वह 
सही जानते हैँ अतएवं गंगाजल की तरह वह सत्य ही है किन्तु वह अशरूप ही है, अंशी या पूरा 
नही है, सब मिलकर पूरा होता है यह भी वही वताता है अतएवं वह॒सत्यवक्ताकी तरह सत्य है, 
अमात्मक नही है, कर्थंचित्‌ वह भी प्रामाणिक है (अझ्की अपेक्षासे ) फलत: आप्तमीमासामे 
स्वामी समन्‍्तभद्वाचार्यने कहा है-- 


तस्चज्ञान प्रमाणं ते युगपत्सवमासनम्‌ । 


क्रममाचि च यज्जान स्वाद्यादनयसस्कृठमस 0१० १॥ 
-+-ज्ाप्तमी ० 


अर्थ :---भगवन्‌ ) आपका युगपत्‌ सव पदार्थोको यथार्थ प्रत्यक्ष जाननेवाला तत्त्वज्ञान 
( क्षापिक केवलज्ञान ) प्रमाण हैं, नि सन्देह है। किन्तु जो क्षायोपणामिक ज्ञान ( मत्यादि चार ) 
और नय है वे भी प्रमाण है कारण कि वे स्थाह्माद नय ( न्याय ) से सयुक्त है अर्थात्‌ उनको भी 


कथचित्‌ प्रामाणिक माना जाता है, पूर्ण प्रामाणिक नहीं माना जाता ! जैसा कि केंवछ-ज्ञानका 
सर्वेधा प्रामाणिक माना जाता है, यह तात्पर्य है 


१. सम्यग्द्शनाधिकार ७ 


विशेषार्थ--ज्ञान दो तरहका होता है--( १) अक्रमभावी और (२) क्रमभावी। जो 
एक ही समयमें क्रमरहित एकसाथ सम्पूर्ण द्रव्यों, उन्तके समस्त गुणों और त्रिकालवर्ती समस्त 
पर्यायोको हस्तामलूककी तरह प्रत्यक्ष ( साक्षात्‌ ) जानता है, जिसे केवलज्ञान, अनन्तज्ञान या 
क्षायिकज्ञान भी कहते है, वह अक्रमसावी ( युगपत्सवंप्रतिभासनरूप ) तत्त्वज्ञान है और बह 
प्रमाण है तथा जो भिन्न-भिन्न समयमें क्रमसे द्रव्य-गुण-पर्यायोको परोक्ष ( असाक्षात्‌-इन्द्रियादि 
द्वारा ) जानता है वह क्रमभावी ( अयुगपत्सबंप्रतिभासनरूप ) तत्त्वज्ञान है और वह भी स्थाद्वाद- 
नयसे सस्क्ृत होनेके कारण प्रमाण है । इसे सीमितज्ञान क्षायोपशमिकज्ञान और स्याह्माद- 
नयखूपज्ञान भी कहते है । अथवा सर्वप्रत्यक्षज्ञान या क्षायिकज्ञानका ही नत्ाम अक्रमभावीज्ञान है 
और एकदेशप्रत्यक्षज्ञान या क्षायोपशमिकज्ञानका नाम क्रमभावी ज्ञान है । 


इस प्रकार दोनो हो ज्ञान पदार्थोको प्रकाशित करने वाले होनेसे प्रमाण हैं। फिर भी 
अक्रमभावी ज्ञानमे प्रमाणता स्वाश्रित है--मात्र आत्मापेक्ष होनेसे स्वयं है और वह निश्चय या 
साक्षात्रूप है। तथा क्रमभावीज्ञानमे प्रमाणता वक्ताके वचन ( स्थाह्मादरूप कथनो ) पर निर्भरित 
है । अतणव वह व्यवहाररूप या असाक्षात्‌ ( परोक्ष ) रूप है। 


यहाँ प्रइन हो सकता है कि जब क्रमभावी ( स्याह्दरूप ) ज्ञान और अक्रमभावी ( केवल ) 
ज्ञान दोनों समस्त पदार्थोके प्रकाशक है।तो दोनों समान--एक हो सिद्ध होते है, उन्हे पृथक्‌- 
पृथक माननेकी आवश्यकता नही है ? इसका उत्तर यह है कि क्रमभावी तो क्रमश. और परोक्ष 
( असाक्षात्‌ )उन्‍्हे जानता है किन्तु अक्रमसावी युगपत्‌ और साक्षात्‌ ( प्रत्यक्ष ) जानता है । तात्पये 
यह कि इन दोनो ज्ञानोमे साक्षातु और असाक्षात्‌का भेद है। अतः दोनों सम्पुर्णं पदार्थोके प्रका- 
शक होनेपर भी उक्त भेदके कारण पूृथक्‌-पृथक्‌ कहे गये है। यथा-- 


स्याद्वादुकेवलज्ञाने सवतत्त्वप्न काशने । 
भेद्‌ः साक्षाद्साक्षाच्च द्यवस्व्वन्यतर्म भचेत्‌ ॥ 
-+भाप्तरी० १०७५ | 


दूसरा प्रश्न यह है कि क्रमभावी ज्ञान जब पदार्थोकोी असाक्षात्‌ जानता है तो उसे प्रमाण 
नही माना जाना चाहिए ? इसका समाधान यह है कि जिस प्रकार गगाका जल विभिन्‍न, नह- 
रोमे विभक्त हो जाने पर भी वह गगाका ही जल माना जाता है, भले ही नहरोके कारण उसमे 
भेद आ जाय, पर वह गंगाका ही जरू कहा जायगा, उसी प्रकार स्याद्वादरूप ज्ञान अक्रमभावी 


( केवल ) ज्ञानका अश होनेसे वह प्रमाण है। इसके अतिरिक्त विषयभूत पदार्थ दोनोके एक-से है 
भिन्न नही । क 


इस तरह पूर्वोक्त अक्रमभावी परज्योति (केवलज्ञान ) और परमागम ( क्रमभावी 


स्याह्ाद ) ज्ञानमे अश-अंशीका परस्पर सम्बन्ध होनेसे आचाये महाराजने दोनोंका जयकार एवं 
नमस्कार किया है | : हे 


दे 


4८ पुरुपार्थसिद्धयुवाय 


तत्त्व-निर्णयके विपयमें जिन्हे विवाद है वे ये हें--( १ ) नैयायिक, ( २) वैज्येपिक, (३) 
साख्य, ( ४ ) मीमांसक; (५ ) वेदान्ती, (६ ) चार्वाक और (७ ) बौद्ध । इनके विवादों और 
स्याह्गाद द्वारा किये गये समाघानोको आगे कहा जायेगा ॥ २ ।। 


आचार्य मंगलाचरण करनेके पव्चात्‌ अपना ध्येय वतलाते हैं-- 


लोकत्रयेकनेत्रं.. निरूप्प परसागमं॑ ग्रयत्नेन | 
अस्मामिरुपोद5 बा 8 के टय 0८५ 
दध्नियते विदुर्पां पुरुपार्थसिद्धयुपायो5्यम्‌ ॥ ३ ॥ 
पद 


तंनलोकरमं अनुपम जो हैं अरू अद्वितय नेन्रसम हैं। 
ऐसा परसमागम संवनकर, निज उद्देदय बताना हैं ॥ 
है उद्देश्य अचारज* निदिचत, विद्धानोके लिये जहो ! 
आत्स-प्रयोजन लिद्विकरवका, सूलसंत्र है 'घम गहों ॥ ३ ॥ 


अन्वयजर्थ--] छोकन्नयेकनेत्र ] तीचों छोकोंको बताने वाले अर्थात्‌ उनका स्वरूप जादि 
कहने वाले अहितीय नेत्रके समान [ परसागमं प्रयत्वेन निरूप्य | परमागम या द्वादर्गांगरूप जिन 
वाणीका गहरा प्रयत्नपुर्वक अध्ययन या अभ्यात्त करके उसका [ जस्मासि- | हम [ ड्योइ्म्ियते | 
उपदेश देते हैं क्योंकि [ अय॑ विह्ुपां पुत्पार्थसिद्दयुपाय. ] यही घर्मोपदेण, विद्वानों या विवेकियों- 
( समझदार जीवों ) के लिये अपने इप्ट प्रयोजनकी स्िद्धिका उपाय (मार्ग ) है, इसके अतरिक्त 
दूसरा कोई उपाय नही है | अर्थात्‌ उस परमागमका दोहनपुर्वक उसीसे भ्रस्तुत पुत्पार्थसिद्धथुपाव 
नामक ग्रन्थकोी उद्धुत किया जाता है--में स्वयं उसका कर्ता नही हूँ ॥ रे ॥ 


भावार्थ---करुणासागर आचार्य संसारी भव्य जीवोंका हित करनेके उद्देश्यले इस ग्रन्थक्री 
रचना करके उसके द्वारा सत्याथ (।निष्चय ) धर्मका मिरूपण कर रहे हैं अथवा उपदेण दे रहे 
हैं। और वह भी उपदेण, तव दे रहे हैं, जवकि उन्होने द्वाद्शांग जिनवाणी ( परमायम ) का 
पर्याप्त अव्यवन या मंथन करके सारभूत घमरत्नको प्राप्त कर लिया है एवं जनुभव प्राप्त कर 
चुके हैं | ऐसा करने या वतानेका अयोजन सिर प्रामाणिक्रता छानेका है, व्याति आदि 
चाहनेका नही है । इससे वह उपदेण विग्वसनोय माना जाता है। तया यह वात विद्वतु समझ- 
दार ही समझ सकते हैं और वे ही उसको अपना सकते या पाल सकते हैं, बह तात्पय है ।यों तो 
जनादिकालसे संसारी जीव सच्चे ( सत्यार्थ ) उपदेजके बिना भूछभटक रहे हैं, पार नहों हो पाये हैं । 
नही मालूम कितनी वार निमित्त मिले परन्तु उनसे अनानतावग लाभ चही उठा पाया, व्यथ 
ही कार गमाया । आाचाय॑ महाराजने यही सव सोच-विचार कर यह प्रयास क्रिया है कि संज्ञीपचे- 
निद्रय विद्वान्‌ मनुष्य तो हित-अहितको समझें और जो जनादिसे चाह रहे हैं उसको प्राप्त करें। 
चाह प्रत्येक प्राणीको चुख-जान्ति प्राप्त होनेकी है और दुःख व अज्ान्ति नष्ठ होने की है । परन्तु 


् 
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उपायमें भूले हुए हैं, इसलिये उपेय ( साध्य ) की सिद्धि कदापि नहीं हो सकती, न उस भूलछके 
कारण अभी तक हो पाई है। सिर्फ चाह कर लेनेसे ही कार्य सिद्ध चही होता, जब तक उपाय न 
किया जाय । यद्यपि वस्तुका संयोग-वियोग होगा अर्थात्‌ कार्य सिद्ध होना व न होना स्वतंत्र है, 
परतन्त्र नही है, जब जैसा होना है तभी तैसा होगा, यह निश्चय है तथापि श्रद्धामें यह विद्वास 
रखते हुए भी परीक्षाके तौर पर या कषायके वशमे होकर सयोगीपर्यायमें जीवोंके क्मंधारा बहती 
है अर्थात्‌ कुछ करने-धरनेका भाव या विकल्प अवश्य हुआ करता है और उसकी पृत्तिके लिथे 
जीव तरह-तरह॒के प्रयत्न या पुरुषार्थ भी करता है अतएवं उपाय करना कोई आइ्चर्यकी चीज 
नही है न मिथ्याको निशान्ती है, कारणकि अन्तरगमें वस्तुस्वभावकी दृढ श्रद्धा रखते हुए विवश 
अरुचि या अनिच्छापूर्वक वह वेसा करता है अर्थात्‌ वह उसका स्वामी या कर्त्ता नहीं बनता, 
यह विशेषता उसके रहा करती है इत्यादि विवेकशीलता है जो विवेककी हमेशा रक्षा करती 
रहती है। 


यही सब सोच-विचार कर आचार्य महाराजने भी अपने उद्धारका और अन्य जीवोंके 
। उद्धारका उपाय, इस ग्रल्थकों बनाकर तथा उसमें हितकी बाते ( धर्मंका सच्चा स्वरूप ) लिख- 
कर और अहितकी बाते ( धर्मका सिथ्या स्वरूप ) निकालकर जीवोको लूक्ष्य कर उपदिष्ट किया 
है एवं उनका ध्यान आकर्षित किया है तथा उसमे लरूगाया है अर्थात्‌ जीवोको धर्म ( कल्याण 
के उपाय ) के विषयमे सम्यकृश्रद्धान, सम्यग्झ्ञान, सम्यक्‌ आचरण कराया है या कराना चाहते 
है। बस, यही उनका अभिषेय है जो इस प्रुन्थमे उत्तरोत्तर दर्शाया गया है, यही उनकी प्रतिज्ञा, 
अभिलाषा या हार्दिक इच्छा रही है व अन्त तक उसका निर्वाह किया गया है। इस ग्रन्थमे मुख्य- 
तया रत्नत्रय या सन्यग्दर्शनादित्रयका ही वर्णन किया गया है तथा उसीके सिलसिलेमें उसके 
निमित्त व भेद व अतिचार आदिका भी अतीव विशेषताके साथ कथन किया गया है जो दर्शनीय 
अनुभवनीय एवं करणीय है । फलतः यह ग्रन्थ अनुपम है, निरचय धरम ( कत्तंव्य ) और बव्य- 
वहारका बड़े मामिक शब्दों द्वारा स्वरूप बताया गया है, अतः यह बेजोड़ है । वीतरागता 
व विज्ञानता ( मिथ्यात्वका छूटना ) ही धर्म है तथा सरागता व अज्ञानता ( मिथ्यात्वपन ) 
ही अधमे है ॥ ३॥ 


श्री अमृतचन्द्राचायं यह बताते हैं कि ससारमे घमतीथंं ( रथ ) को चलाने वाले या 
प्रसार करने वाले सन्त-महात्मा कैसे होना चाहिये-- 
मुख्योपचारविवरणनिरस्तदुस्तरविनेयदुबोधाः | 
व्यवहारनिश्चयज्ञाः प्रवत्तेयन्ते जगति तीथंम ॥ ४ ॥ 
पद्य 


मुख्य और उपचार कथन कर जन-भज्ञान मिटाते है । 
ऐसे ज्ञावा व्यवहर-निशचय, जगमें तीर्थ चलाते हैं ।। 


२० घुरुषाथ सिद्चुपाय 


नामभेद है निरचय-व्यचहर, जिसे सुख्य-डपचार कहा । 
अथमेद नहिं दोनोंमें कुछ वही प्रवच्तक जीव महा | ४ ॥ 


अन्वय अर्थे--आचाय॑ कहते हैं कि [ झुख्योपचारचिवरणनिरस्तद्दुस्तरविनेयदुबोंधाः ] जो सन्त 
महात्मा, मुख्य उपचारके कथन या विष्लेषण द्वारा दुरन्त या कष्टसाध्य( अनादिकालीन ) शिष्योके 
अज्ञान या मिथ्यात्वरूप अन्धकारकों मिटा देते हैं अथवा मिटानेमें समथ होते है, ऐसी अपूु्वे या 
अनुपम थोग्यता वाले वक्ता या उपदेशक ही [ व्यवहारनिइच्यज्ञाः ] व्यवहार और निः्चयके 
समीचीन ज्ञात्ा माने जाते हैं और वे ही महापुरुष [ जगति तीर्थ प्रवत्तयन्ते ] संसारमे धर्म- 
तोर्थ ( धर्मरथ ) को चला सकते हैं, अर्थात्‌ सच्चे आत्महितकारी रत्नत्रयरूप अहिंसा धर्मका 
प्रचार कर सकते है, अन्य कोई नही ॥ ४॥॥ 
भावारथ--शास्त्रोंमें महात्माओके अनेक नाम होते हैँ, कोई-कोई मुख्य व उपचार ( गौण ) 
के ज्ञाता कहलाते है, और कोई-कोई व्यवहार निरचयके ज्ञाता कहलाते हैँ, तथा कोई-कोई 
निमित्त उपादानके ज्ञाता कहलाते है, तो कोई-कोई अध्यात्म व आगमके ज्ञाता कहलाते हैं 
इत्यादि, किन्तु सभी एक जिनशासनके ही ज्ञाता या उपासक है--सभीका तत्त्वनिर्णयके विपयमे 
एक मत ( सिद्धान्त अविरोध ) पाया जाता है, रूृक्ष्य भी सभीका एक ही रहता है कि किसी 
तरह अज्ञानी जीवोका अंधकार न्रष्ट हो और वे ज्ञानी बने, अर्थात्‌ उन्चकी मिथ्यादृष्टि छूटे 
और सम्यर्दृष्टि होवे। फलस्वरूप वे संसारसे पार होवे। जीवोको सबसे वडा रोग रागद्वेप- 
मोहका है और उसके छूटे बिना उन्हे सच्चा सुख व शान्ति मिल्ल चहो सकती, जिसको चाह 
है। फलत उसका ही सच्चा उपाय करना चाहिये। परन्तु उस उपायको वताने वाले 
सच्चे ज्ञानी व हितैषी ही हो सकते हैं व होना चाहिये तथा वे केसे कव हो सकते हैं जव वे 
नि३चय और व्यवहारके अच्छे ज्ञाता हों एवं मुख्य और उपचार कथन ( निरूपण ) के द्वारा स्या- 
हाद या अनेकान्तकी स्थापना या पुष्टि करते हुए एकान्‍्ती मिथ्यादुष्टि जीवोके अनादिकाछीन 
अज्ञान या एकान्तको सरलता पुर्वंक आसानोसे दूर करनेमे कुशछ व समर्थ हो। अर्थात्‌ स्वयं 
जो नय-प्रमाण-युक्तिका कुशल जाता हो, स्याद्वादनयका प्रयोग करनेमें पट्ु हो, तथा कल्याण 
कारिणी बुद्धिवाछा हो, सम्यर्दुष्टि स्वपरका ज्ञाता हो, इत्यादि गुणसम्पन्न होना ही चाहिये 
तभी वह धर्म प्रवर्तंच कर सकता है यही वात आचार्यने इस इलछोकम प्रदर्शित की है। किम्बहना। 
सारभूत वात तो यही है। इसके विचा ही इस समय जैनवर्मका प्रचार व प्रसार कम होता जा 
रहा है। इसकी पुष्टि स्थविर आचाये समन्तभद्र महाराज अपने युकत्यनुशआसनमे करते हुए 
कहते हैँ--- 
काल कलिया क्ल॒पाशयो वा श्रोत प्रवक्तुबंचनानयो वा । 
व्चच्छासनेका धिपतित्वकक्ष्मी-प्रकुत्वशक्तेरपवचा दहे तु ॥$ ४।। 
अर्थ--जिनेन्द्रदेव ! आपके पवित्र सर्वेजनीन घर्मका प्रचार कम होनेका कारण हमे 
यह प्रतीत होता है कि एक तो काल्किल ( खोटा काल ) है, टूसतरा लोगोके विचार ( भाव ) 
दुष्ट व खोटे हो गये हैं, तीसरे वक्ता और श्रोताके कथनमे मंत्रा या सधचि नही वेंठत्ती अर्थात्‌ तय 
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और विवक्षाका भेद व समझनेका भेद रह रहा है, एकता स्थापित नही होती । फलतः: विवाद 
खड़ा हो जाता है, इत्यादि अनेक कारण बाधक होनेसे जैनधर्मंका प्रचार दिन-प्रतिदिन घठता 
जाता है, यह दुःख व पश्चात्तापकी बात है। 


इसो प्रकार आचार्य अनेकान्तरूप वस्तुकी सिद्धि करते है। यथा--- 


विवक्षितो मुख्य इतीष्यतेडन्यो गरुणो5विवक्षा न निरात्सकस्ते । 
तथारिमिन्रानुभयादिशक्तिद य्ावघे. कायकरं॑ हि. वचस्त ॥ 
क्वु० स्वयंभू० ७३ | 


अर्थ--पदार्थोके जिस धर्म या अशका उपदेश या कथन किया जाता है वह मुख्य या 
विवक्षित कहा जाता है तथा जिस धर्मका कथन न किया जाय, वह गौण ( उपचरित ) या 
अविवक्षित माना जाता है किन्तु नष्ट नही हो जाता अर्थात्‌ वस्तुके मुख्य व गौण दोनों धर्म 
परस्पर सापेक्ष ( एक दूसरे की अपेक्षासे ) रहते है, जो अनेकान्त का सूचक है। जैसे कि एक ही 
देवदत्त किसीका श्र है तो किसीका मित्र है और किसी का न छात्र हैन मित्र है ( अनु- 
भयरूप है ), फलतः अनेक धर्म वाला है। साराश यह कि विरोधी दो आदि अनेक धमंवाली 
वस्तु या अनेक धर्मवाला पदार्थ ही कार्यकारी होता है, एक घ॒र्मंवाला नही, पदार्थ स्वभावत' 
सामान्य-विशेषरूप या उत्पाद-व्यय-प्रौव्यरूप है या गुणपर्यायरूप। दूसरे शब्दोमे निरचय- 
व्यवहाररूूप या मुख्य-गौणरूप या विवक्षित-अविवक्षिपरूप है। इस प्रकार जो सभी बातोका 
ज्ञान रखता हो, अनेकान्तसे परिचित हो, युक्ति-आगम कुशल हो वही ससारमें धर्मका प्रचार 
कर सकता है। प्रारम्भभें किसीको समझाते समय व्यवहारी ढंगसे ही दृष्टान्त वगैरह देकर द्रव्य 
या पदार्थंका यथार्थ बोध कराया जाता है। अतः वह कथचित्‌ प्रयोजनोय होता है, किन्तु जब 
वही जीव पदार्थवा असली स्वरूप जान लेता है तब अपने आप वस्तुके नकली स्वरूप व 
उसके प्रदर्शक साधनोसे उपेक्षा हो जाती है--हेयबुद्धि कर छेता है। निरचयका ज्ञाता व रुचिया 


१. जो जिणमय॑ पविज्जइ तामा व्यवहारणिच्चयो मुयए | 
एक्केण विणा छिज्जइ तित्थं अण्णेण उण सच्चे ॥ ॥ क्षेपक समयसारे 


अर्थ---जो जीव जिज्ञासु होकर जिनमत या जिनधर्मको जानना चाहता है उसका कत्त व्य है कि 
वह यथावसर निरचय व व्यवहार दोचो नयोका सहारा ( आश्रय ) छेवें मर्थात्‌ दोनोके स्वरूपको समझे 
गौर वर्चावर्में छावे । किन्तु बराबरीका दोनोको न समझे, न हमेशा उपादेय माने । हाँ, हीनदशामे रहते 
समय यदि व्यवहार कार्य ( क्रिया या प्रवृतिरूप धर्म शुभराग ) छोड़ दिया जाय तो तीर्थयात्रा आदि 
वाह्म प्रभावना मिट जायगी, यह हानि होगी तथा निदचय कार्य या धर्म ( तत््वनिर्णयरूप स्वभाव ) को 
छोड दिया जाय तो बीतराग सत्यता नष्ट हो जायगी सत्य-असत्यका भेद ही न रहेगा इत्यादि हानि होगी । 
फलत व्यवहार और निरचयका ज्ञाता अवश्य होना चाहिए, वही जिनमतको घारण--पालन क्र सकता है, 
यह मूछ इलोकका भाव या आशय ( रहस्य )-है, इति | 
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शुद्धवस्तुका ही आल्म्बन ग्रहण करता है। इसी लिये वह शुद्धको अशुद्ध में नहीं मिलाता, खालिश 
रखता है। किन्तु खाली व्यवहारका ज्ञाता किसीको किसीमे मिलाता है व वैसा कथन या उप- 
देश देता है, अतएवं वह हितकारी वईमार्गदर्शक नही है, किन्तु वह हेय है। अतः निश्चय व्यव- 
हार या मुख्य गौणका ज्ञाता होना अनिवाय है। 


धर्मंमें अनेकान्तता 


व्यवहारनयसे धर्म सम्यग्दर्शन, सम्यग्ज्ञान और सम्यकचारित्ररूप तीनतरह का है। विभाव 
( मिथ्यात्त्वादि अधर्म ) का शत्र्‌ू, ( विपक्षी ) है और स्वभाव ( सम्पग्दर्शनादि सुधर्म ) का मित्र 
है। तथा निश्चयनयसे धर्म वीततरागतारूप होनेसे अनुभयरूप है अर्थात्‌ किसीका न शत्रु है न किसी 
का मित्र है किन्तु आत्मरूप है, इसी प्रकार धर्म दु.खह॒र्त्ता व सुखकर्त्ता या संसारहर्त्ता व मोक्ष 
कर्ता है इत्यादि अनेकान्तता उसमे पाई जाती है--उसका जाचना अनिवाय॑ है ॥] ४ ॥! 


आचाये निईचय और व्यवहारका स्वरूप और नामान्तर बतलछाते है जिनमें बहुधा संसारी 
जीव भूले हुए है-- 


निश्चयमिह भृताथ व्यवहार वर्णयन्त्यमृताथथंस । 
भताथवोधविम्मख/ प्रायः सर्वोडपि संसार; ॥| ५॥ 


पय 
सत्यरूपको ,निएचय कहते, कल्पितको व्यवहार कहा 
संसारी जन सल रहे हैं, भेद न जानत उनमें हा ! 
अतः न वे जन कर सकक्‍तेहं निज अरु पर कल्यःण जहाँ । 
उसके खातिर करना होगा ज्ञान उभ्यका प्रथम यहाँ. ॥ ५ ॥॥ 


अन्वयअर्थ--गणघरादिक आचार्य कहते है कि [ इढ ] परमागममे या छोकमे [ मूता्थ 
निइचयं चर्णयन्ति ] भूतार्थका नाम निश्चय समझना अर्थात्‌ जो नय, सत्य या यथार्थतताको 
वबतावे या कहे उसको निरचयनय जानना और [ अमूतार्थ व्यवद्वारं वर्णयन्ति | अभूतार्थका नाम 
व्यवहार समझना अर्थात्‌ जो नय, असत्य या अयथार्थताको बतावे या कहे उसको व्यवहार 
नय समझना चाहिये । किन्तु [ प्राय सर्वोष्पि संसारः ] देखा जाता है कि वहुधा ( अधिकतर ) 
संसारके प्राणी [| भूताथवोधविम्रख ] निरचयके ज्ञानसे रहित हो रहे हैं अर्थात्‌ उनको निठ- 
चयका ज्ञान नहीं है, केवछ व्यवहारका ज्ञान है अतएवं वे अज्ञानी हैं यह खेद की वात है 
पता 

भावार्थ--यथार्थ तत्त्वज्ञानके विना जीवन निष्फल है| चाहे वह देवेन्द्र, नरेन्द्र, नागेन्द्र 
कोई भी हो, क्योकि वह कभी संसारसे पार नही हो सकता, न उनकी अभिलापा पुरी हो सकती 
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१.असत्य ॥ २.कष्ट या दु खकी बात । ३ संसारमें । ४.कर्ममूमिमे । 
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है। सभी जीव सुख-शान्ति चाहते है, दुःख व अशान्ति नही चाहते, परल्तु इष्टसद्धि चाहने 
मात्रसे नही होती ॥ जब तक कि सच्चा उपाय न किया जाय । ऐसी स्थितिमे सच्चा उपाय या 
मार्ग बताने वाले सद॒गुरु ही होते है, जो ज्ञान-वैराग्य सम्पन्त है ए कुशल वक्ता है तथा 
जिनके स्वपर कल्याणको भी भावना है। इसीलिये उनका कहना है कि सबसे पहले कल्याणार्थी 
जीवोको निश्चय और व्यवहार का मभेदरूप सम्यज्ञान प्राप्त करता चाहिये और उसके लिये 
सभी अनुयोगोके शास्त्रोका अध्ययन, मनन, धारण करना चाहिये तथा सबका निष्कर्ष निकालकर 
अन्तर निकालना चाहिये। उसमे जो उपादेय हो उसको ग्रहण करना चाहिये और जो हेय हो 
उसको छोड़ देना चाहिये। परच्तु निर्णय या परीक्षा बिना यह कार्य नहीं हो सकता है। उसके 
लिये बाह्य निमित्त मिलानेका पुरुषा्थे करना चाहिये। शास्त्र पढना, प्रमाण-नय-निक्षेप आदिके 


स्वरूपको जानना, स्मरण रखना, हेय, उपादेय व उपेक्षणीय इन तीन तरहके ज्ञेयोका जानना 
अनिवाये है । पदचात्‌ तदानुकूल क्रिया करना आवश्यक है, ऐसो स्थितिमे नयोका यथार्थ स्वरूप 
समझना मुख्य कत्तेव्य है । 


यहाँ पर प्रदन हो सकता है कि जब लोकव्यवहार या लोकयात्राको चलानेके लिये 
प्रमाण, नय और निक्षेप थे तीच साधन माने जाते है तब उनमेसे पहिले नय-साधनपर जोर 
क्यों दिया जाता है ? इसका समाधान यह है कि जब सारा ससार अज्ञान-अंधकारसे व्याप्त 
हो तथा पूर्ण प्रकाशका मिलना असभव हो तब उस गाढाधकारके समय कार्य चलानेको तारा- 
गणो ( तरइयो ) का या छोटे-छोटे दीपकोका उजेलू ( प्रकाश ) ही सहायक या समर्थ होता 
है किन्तु वह प्रकाश स्पष्ट या निर्मल होना चाहिये, धूमिल या कुहरा जेसा मलीन नही होना 
चाहिए, जिसमें स्पष्ट न दिख पडे एवं टकरानेकी या भूल-भटक हो जानेकी सभावना न हो । 
ठीक उसी तरह अनादिकालसे अज्ञान-अधकार द्वारा व्याप्त छोकके प्राणियोको आशिक काम- 
चलाऊ या लोकव्यवहारचलाऊ ज्ञान ( नयरूप आशिकज्ञान ) होना अनिवाय है और वही 
शक्‍्य व सभव है। परन्तु वह नयरूप आशिकज्ञान भी स्पष्ट व निर्मेंल होना चाहिये, धूमिल 
( मलीन ) या घोखा देने वाला कुहराकी तरह नहीं होना चाहिए, तभी प्रयोजन या छोक- 
यात्रा या इष्ट्सिद्धि हो सकती है अन्यथा नहीं | फलूत* लोकयात्राके मुख्य साधन नयोंका 
ठीक-ठीक ज्ञान होना अनिवार्ण है क्योकि वे ही प्रगाढ अज्ञानाधकार मे फंसे हुए प्राणियोको 
निकालनेमे समर्थ है। इसीसे सद्गुरु आचाय॑ अधिक जोर देते है कि निश्चय और व्यवहार दोनो 
नयोका ज्ञाता होना चाहिए। यद्यपि आरम्भसे व्यवहार अपेक्षणीय है, परन्तु समर्थ अवस्थामे 
उससे लक्ष्यकी सिद्धि नही हो सकती। अर्थात्‌ उस व्यवहाररूप अशुद्ध मान्यतासे शुद्ध स्वरूप 
वस्तुकी प्राप्ति कदापि नही हो सकती, जो अभीष्ट है, क्योकि शुद्धसे ही शुद्धकी प्राप्ति होती 
है। इस यथार्थ निर्णय या सिद्धान्तके बल पर ही वस्तुकी या छोककी व्यवस्था निराबाध 
चलती आई है व आगे भी चलेगी । सत्य हमेशा सत्य रहता है और असत्य असत्य ही रहता 
है। तदतुसार जब जीव (आत्मा) के सत्यनय ( निदचयनय ) का उदय या प्रकाश होता है, 
तभी उसे अपना या दूसरेका यथार्थ रूप अथवा शुद्ध स्वरूप दिखने रूगता है और उसीका 
श्रद्धात या विश्वास होने लगता है एवं वही उसे सुहाता है दूसरा कुछ नही सुहाता अर्थात्‌ वही 
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उसे प्रिय लगता है, उसीमे उसका उपयोग या चित्त लूगता है, यह स्वाभाविक है। हाँ, जब तक 
उस शुद्ध स्वरूपका दर्शन या उसकी प्राप्ति एव उसका अनुभव या स्वाद नहीं आता तब तक 
जीव बराबर भूला रहता है और नकेलोको असली मानता है व उसीमे संतुष्ट रहता है, जो 
कूपसंडूक जैसा है अथवा तिलीके' तेलको ही सर्वोत्कृष्ट मानता है, या गुड़को ही उत्तम मानता 
है किन्तु जिसने घीका स्वाद या मिश्रीका स्वाद छे लिया हो वह कभी गरूत या नकली धारणा 
या सत्यता नही कर सकता, न करेगा, यह पक्का है, अटल है। फरूत. स्वाभावभाव या सहज 
स्वभावकी अपेक्षासे नय व प्रमाण दोनो साधनोके द्वारा यथार्थ ज्ञान होता है किन्तु तीसरे साधन 
( निक्षेप ) द्वारा, व्यवह् रका चलाना मात्र माना जाता है, यह साराश है। 


अनादिसे संयोगीपर्यायमें रहने'वाले तमाम जीवोंकों पेहतर पर्यायकी अपेक्षा शुद्ध व 
अशुद्धका ठीक-ठीक ज्ञान करानेके लिए ही निश्चयन्य और व्यवहारनयका उपदेश दिया है कि 
संज्ञी पंचेन्द्रिय पथप्तिक जीवोको निर्चयनय और व्यवहारतय ( साधनरूप ) का स्वरूप जानना 
अनिवाय है। क्योकि वह एक निर्णय करनेकी या सत्य असत्यको पहचाननेकी कसौटी है। उसके 
साथ-साथ दोनोकी यथावसर आवश्यकता भी है और उनकी परस्पर संधि या सापेक्षता भी है! 
कारण कि वस्तु एक स्वभाववाल्ली नही है, अनेकस्वभाव ( घ्म ) वाली है. तब उसका कथन 
पूरा तो एक साथ नही होता । किन्तु क्रम-क्रम से होता है #लेकिन वे अनेक घर्मं उस समय भी वस्तुके 
साथ-साथ गौणरूपसे ( अविवक्षित ) वराबर मौजूद रहते है, चष्ट चही हो जाते अथवा दृष्टिके 
वाहर नही हो जाते किन्तु दृष्टिके भीतर ही रहते है, जब अमुक घमकी विवक्षा होती है। ऐसी 


१.  तिलतैलमेव मि्टं ये न दुष्ट घृतं क्वापि । 
अविदितपरमान्दो वदति जनो विषय एवं रमणोय. ॥ 


अर्थ--जिस पुरुपने जन्मसे तिलोका तेल ही खाया है, कभी घी नहीं खाया, वह तिलीके 
तेलको ही प्रणंसा ( तारीफ ) करेगा, क्योंकि उसको दृष्टिमें दुसरी कोई श्रेष्ठ वस्तु है ही नही उसीका 
संस्कार हैं। इसी तरह जिसको वैषयिक सुखका ही अनादिसे स्वाद आया है अर्थात्‌ जो पराश्षित व्यवहार 
में हो छीन हो रहा है या पग रहा है किन्तु कभी स्वाश्रित निर्चयरूप आत्मिक सुखका स्वाद नही मिला 
हैं वह कभी उसको चाह, रुचि या प्रशंसा नही करेगा, यह स्वाभाविक संस्कार हैं। पीलिया रोगीकी तरह 
( अशुद्ध दृष्टि वाले को तरह ) यथार्थ वस्तु को देख नही सकता इत्यादि समझना । 

#अवस, उक्त प्रकारके कथनका नाम हो 'स्याह्मद' है । अर्थात्‌ वस्तुमें परस्पर सापेक्ष ( संविपूर्वक ) 
रहने वाले अनेक धर्मोका शब्दशक्तिके अनुसार क्रमश- कथन करना सस्याह्मद' कहलाता है । इसोका दूसरा 
नाम कर्थ॑चिद्वाद या अपेक्षावाद हैँ । गौर अनेकान्तवाद उसका विपय है। 

१. इसीका नाम सस्थातूनय हैं। अर्थात्‌ क्र-क्रसे अनेक बर्मोको जानना, कारण कि क्षायौप- 
दमिक ज्ञानके अंशोका यही स्वभाव'ह ( चक्ति है ) कि थोडा-योडा परस्पर सापेक्ष जानना। इस प्रकार 
स्थाह्ाद या स्यात्‌ नय, वस्तु ( पदार्थ ) को जानने व कहने वाला है इति । 


१. सम्यग्द्शद्नाधिकार रच 


सापेक्षता परस्पर सब धर्मोकी रहती है। इसीका नाम विरोध रहित सधि है, जो कभी पृथक्‌ या 
विनष्ट नही होती । तदनुसार ही वस्तुको जानना व कथन करना | वस, यही अनेकान्तकी शेली 
है या पद्धति है। फलछत' निश्चय और व्यवहारसे वस्तुको जाननेके लिए ही आचाय॑ने इस ग्रन्थकी 
रचना की है। 


नयोंके भेद व स्वरूप 
इस इलोकमे नयके तिदचय व व्यवहार ये दो भेद बतरहाये है और उनका समान्य लक्षण 
भी बतलाया है जो सर्वत्र व्याप्त (घटित ) हो सकता है। भूतार्थ--निशचय और अभूतार्थ---व्यवहा र 
यह स्वरूप, आत्मभूत व अनात्मभूत--इन नामोंमें भी व्यवहृत किया जा सकता है अथवा अभिन्‍नर 
प्रदेश और भिन्‍न प्रदेश इत दो नामोमे भी कहा जा सकता है। इसी तथ्यको द्रव्याथिक व 
पर्यायाथिक नामसे भी कहा जाता है। अस्तु । 


आचार्योने नयोक्क लक्षण, कारण और कार्यकी अपेक्षासे किये है । यथा--प्रवचनसार॑ गाथा 
१८९० में 'जुद्धद्रव्यनिरूपणात्मको निश्चय” और “अशुद्धद्वव्यनिरूपणात्मको व्यवहार ' जो नय शुद्ध 
( परसे भिन्न स्वाश्रित ) द्वव्यका या वस्तुका कथन करे, उसको निश्चयनय समझना और जो नय, 
अगुद्ध या सयोगी द्रव्यका निरूपण करे, उसको व्यवहारनय जानना, ऐसा कहा है। यह तो शब्द- 
नयको अपेक्षा कार्यका प्रदर्शन है, उससे निश्चय और व्यवहारका लक्षण गठित किया गया है और 
वैसा हो लोकमे कथन किया जाता है। तथा कही कही कारणकी अपेक्षासे भी लक्षण बताया 
जाता है, जैसे कि दिव्यव्वनि निश्चय और व्यवहार रूप है अर्थात्‌ दिव्यध्वनि पुद्गलकी ( भाषा- 
वर्गंणाकी ) पर्याय है, ऐसा कहना निशचयकी कथनी है, इसमें रचमात्र अभूतार्थता नही है। कारण 
कि पर्याएँ सव द्रव्यमे ही हुआ करती है जो सत्यरूप है, स्वाश्रित है। और दिव्यध्वनि नेमित्तिक 
है अर्थात्‌ केवलज्ञानके निमित्तसे प्रकट्‌ या उत्पन्न होती है ( पराश्चित है )। भतएव वह व्यवहार- 
रूप है, ऐसा कहना व्यवहा रकथन है। यहाँ पर कारणकी अपेक्षा कथन है और उपादानकारण 
( भाषावर्गणाएँ पोदुगलिक ) और निमित्तकारण ( केवलज्ञानादिक ) है। इस प्रकार दो तरहका 
कथन दाव्दो द्वारा होता है अतएव वेसा ही शब्दात्मक लक्षण बनाया गया है। लेकिन जब 
तयात्मकज्ञानके विषय ( ज्ञेय ) होने की अपेक्षासे विचार या चिन्तवन या अनुभव किया जाता है 
तव पदार्थंके आशिक शुद्ध ज्ञान होने या करनेको निश्चयनय कहते है और पदार्थके आशिक भशुद्ध 
ज्ञान होनेको व्यवहारनय कहते हैं, यह सिद्धान्त है। परन्तु इसके सम्बन्धमे यह विशेषता है कि 
केवलीसर्वज्ञका ज्ञान नयात्मक ( ख्डरूप ) नही होता वह सवाशिरूप युगपत्‌ होता है किन्तु क्षायोप- 
शमिकजानियोका श्रुत ज्ञान हो नयात्मक होता है और प्रामाणिक होता है। कारण कि वह सापेक्ष 
होता है, निरपेक्ष नही । अर्थात्‌ पदार्थके सर्वाशोसे वह सम्बद्ध या अनुस्यूत्त रहता है असबद्ध या 
अननुस्यूत नही रहता या उन सबमे प्रदेशभिन्नता नही रहतौ इत्यादि विशेषता समझना | इसीका 
नाम स्थात्‌ ( कथंचित्‌ ) नयज्ञान है', किम्बहुना | 


१. एसो वधसमासों जीवाण णिच्छएण णिहिट्टों । अरहतेहिं जदीणं ववहारो अण्णहा भणिदो ॥ 
। 


१4 पुरुषा्थ सिद्धचुवाय 


निश्चयनयके भेंद व लक्षण 


निशचयनपके दो भेद होते है (१ ) शुद्धनेर्चयनय (२) अशद्धनिदचयतय । (१) जो 
नय, द्रव्य ( पदार्थ ) के परसे भिन्न शुद्ध स्वरूपका निश्चय करावे या ज्ञान करावे उसको शुद्ध 
निदरचयनय कहते है यह ज्ञानात्मक है तथा जो द्व्यके शुद्ध स्वरूपका कथन या निरूपण करे उसको 
उपचारसे निश्चयनय कहते है कारण कि शुद्धद्वव्यके निरूपक शब्दोंको यहाँ पर नय [ ज्ञानका 
भेद ) मान लिया जाता का उपचार है। ज्ञान और शब्द जुदे-जुदे हैं। जेसे कि “आत्मा परसे भिन्‍न 
ज्ञानदशनरूप चेतनाका पिण्ड है” ऐसा सत्य बोध करानेवाला नय ही शुद्ध निरचयनयका लक्षण 
व स्वरूप है। (९) तथा रागादिक विकारीभाव आत्माके है ऐसा अशुदध बोध करानेवाला नय, 
अशुद्ध निश्चयनयका लक्षण है। इसका खुलासा इस प्रकार है कि 'रागादिक विकार या दोष 
आत्माके सहज स्वभाव नही हैं क्योकि वह तो गुणी या निर्दोष है--ज्ञानदर्शनसुखबलवाला अना- 
दिसे ही है ( जन्मजात विरासतरूप है ) किन्तु संयोगी पर्याय, जो अनादिसे हो रही है, उसके है 
( शुद्धध या पुथक आत्माके नहीं है ) अथवा औपाधिक एवं विनववर है सदा ( त्रेकालिक ) स्थायी 
नही है अतएव यह अशुद्धता है। फिर भी ( तथापि ) वे रागादिक विकार आत्माके ही प्रदेशोमे 
होते है यह निरचय व्ग यथाथे बात है, अतएवं उक्त मान्यता या कथममे कुछ सत्यता भो है। 
फलत: शानदर्शनादिक ( गुणो ) और रागादिक ( विकारो--दोषो ) दोनोके एक आत्माके प्रदेशोमे 
ही उत्पन्त होनेसे, अशुद्धपना व निदचयपता दोनो सिद्ध होते है। इसप्रकार अशुद्घ निश्चय- 
नयका स्वरूप समझना चाहिए। ( बृहत्‌ द्वव्य-सग्रह गाथा न० 4॥९ में भी देख लेना )। 


व्यवहारनयका लक्षण और भेद 
(१ ) जो नय, अशुद्धता ( परके संयोग सहितरूप ) का परिचय या बोध करावे उसको 
व्यवहारनय कहते है अर्थात्‌ यह अन्यको अन्यमें मिलाकर बतलाता व कहता है, शुद्ध नही बताता 
व कहता, यह भेद है । जैसे आत्माको द्रव्यकर्मादि व शरीरादिसे बदध या संयुक्त बतलाना व कहना 
जो अशुद्ध व गलत है क्योकि आत्मा ( जीव ) व द्रव्यकर्मादि ( जडपुद्गल ) दोनो पृथक्‌-पृथक्‌ 
है, कोई किसीके नही हैं, सबका गुण-स्वभाव आदि जुदा-जुदा है--तादात्म्यरूप अभेद नही है । 


व्यवह्ा रनयके ३ तीन भेद हैं ( १) भेदाश्वित (२) पराश्चित (३ ) पर्यायाश्रित। अखडद्गव्य 
( वस्तु ) में खंड कल्पना करना भेदाश्रित व्यवहार कहलाता है अर्थात्‌ प्रदेगोका भेद न होनेपर भी 
संख्याकी स्थापना करना। जेसे कि आत्माको मसंख्यात प्रदेशी मानना या कहना इत्यादि। इसी तरह 
आत्मा या प्रत्येक द्रव्य, स्वाश्रित या स्वाधीन है अथवा स्वसहाय है, परन्तु उसको पराश्चित या 
प्रसहाय मानना, कहना भो व्यवहार है। जैसेकि द्रव्योका सभी कार्य पर या निमिच्तादिकी सहायतासे 
होता है, इत्यादि व्यवहार ( अभूतार्थ ) है, कारण कि कार्य॑पर्यायें सब उसी द्र॒व्यमे उपादानसे ही 
प्रकट या उत्पन्न होतो है ऐसी वस्तुस्थिति है । तथा पर्यायोके द्वारा द्रव्यमे भेद हो जाता है ऐसा 
मानना व कहना, यह भी व्यवहार है। कारण कि द्रव्य कभी नही वदरूता, न मेदरूप होता है । 
जैसे सर-तरकादि पर्यायोंसे जीव द्रव्य नही वदलूता, किन्तु वेसा मानना व्यवहार या उपचार ही 
हैं। इसप्रकार व्यवहा रनयके ३ तीन भेद माने गये है । 


4, सम्यग्दशनाधिकार २७ 


द्रव्याथिक व पर्यायाथिकनयका स्वरूप व भेद 


( १) जिस नयका उद्देश्य या मुख्य प्रयोजन द्रव्यकी शुद्धताको बताना या ज्ञान कराना 
हो अर्थात्‌ जो नय सिर्फ द्वव्यके शुद्ध स्वरूपको बतलावे उसको द्रव्याथिकनय करहते है। जेसेकि 
संयोगी पर्यायसे रहित सर्वथा शुद्ध सिद्ध परमात्माके स्वरूपका ज्ञान कराना, क्योकि वे सर्वथा 
शुद्घ अर्थात्‌ कार्यकारणभावसे रहित पूर्ण शुद्ध जीव द्रव्यरूप है। संसारदशामें जीवद्रव्य कार्य 
कारणरूप होता है तथापि आत्मद्रव्यके साथ उन्तका तादात्म्य सम्बन्ध नही होता वह आत्मद्रव्य 
परसे भिन्‍नतारूप शुद्ध रहता ही है, अस्तु | द्रव्याथिकनयके रे तीन भेद ( उपनयरूप ) माने गये 
हैं। यथा ( १ ) नैगम ( २ ) संग्रह ( व्यवहार । तीनोके लक्षण निम्नप्रकार है । 


(१) जो तय दो पदार्थोमेसि एकको मुख्य और दूसरेकी गौण करके भेदरूप या अमेदरूप 
बतलावे ( जनावे ) उसको नैगमनय कहते है। अथवा कार्येके संकल्पमात्रको बतानेवाला नय 
( ज्ञान ) नैगमनय कहलाता है। जेसे कि रसोई बनानेके सकल्पमान्र करते समय किसीके पूछनेपर 
कि क्या कर रहे हो ? जवाब देना कि रसोई बना रहे है इत्यादि यहाँ कार्य॑ पर्यायमें द्रव्यका 
आरोप है। 


(२) जो नय, जातिभेद ( विरोध ) न करके समुदायरूपसे द्रव्य ( पदार्थ ) को ग्रहण करे 
या बतावे उसको सम्नहनय कहते है। जैसे सामान्यत' वृक्षोके समूहको वन कहना या जानना, 
पर्यायोका भेद न कर जीवमान्र सबको बराबर मानना यह जोवराशि है' इत्यादि। 


(३ ) जो नय, अभेदमेसे भेद करे अथवा सम्रहनय द्वारा अहण किये गये पदाथ्थमिसे पृथक्‌- 
पृथक्‌ बतावे या करे, उसको व्यवहारनय कहते है । जैसे वनमेसे, यह नीम है, यह सागोन है, यह्‌ 
आम है इत्यादि। या जीवराशिमेसे, यह नस है, यह स्थावर है, यह एकेन्द्री है, यह दो इन्द्रिय है, 
यह देव है, यह मनुष्य है इत्यादि । 


पर्यायाथिकनयका स्वरूप व भेद 


(२) जिस नयका उद्देश्य, द्वव्यकी पर्यायमात्रको ( सयोगीपर्यायकों ) ग्रहण करने या 
बतानेका हो अथवा जो नय, मुख्यतासे पर्यायको ही बतावे या कहे, उसको पर्यायाथिकनय कहते 
हैं । उसके चार भेद है यथा--( १ ) ऋजुसूत्र, ( २) शब्द (३ ) समभिरूढ ( ४ ) एवभूत। 


१ णकुदोचि वि उप्पण्णो जम्हा कज्ज ण तेण सो सिद्धो 
उप्पादेदि ण किचि वि कारणमवि तेण ण य होदि ॥३६॥ पणज्चास्तिकाय 


अर्थ --सिद्ध परमात्मा, किसीसे अर्थात्‌ कर्मक्षयद्वारा उत्पन्न नही होते किन्तु स्वय स्वोपादानसे होते 
है अतएव कार्यरूप नहीं है तथा किसोको अथर्त स्वकोय ससार पर्यायकों तथा परको उत्पन्न नही करते 
अतएवं कारणरूप भी नही है किन्तु ज्ञातादृष्टा मात्र शुद्ध द्रव्यरूप है इति | 
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(१)जो नय भूतभविष्यत्‌ पर्यायको ग्रहण न कर सिफ वर्तमान पर्यायको ग्रहण करे या 
ज्ञात करावे, उसको ऋजुसूत्रनय कहते है । जेसे यह पुरुष जवान है इत्यादि । 


(२) जो नय लिंग, वचन, कारक, काल, उपसर्ग आदिके भेदसे पर्यायमे भेद करे या 
जतावे, उसको शब्दनय कहते हैं। जेसे--दार, भार्या, कलत्र इत्यादि भेद समझना, सभापत्ति- 
उपसभापति इत्यादि । 


( ३ ) जो तय लिगादिकका भेद न कर रूढ़िरूप अर्थ ( पर्याय ) को ग्रहण करे उसको सम- 
भिरूढ़ नय कहते है। जेसे--गाय, बैल, घोड़ी, घोड़ा यहाँ लिग भेद होनेपर भी सबको पथु या 
तिय॑ञ्च बताना। अथवा लिंगरादिकका मेद न होनेपर भी जो नय, पर्याय अब्दके भेदसे अर्थात्‌ 
चत्तेमान समयकी क्रिया देखकर भेद करता है उसको समभिरूढ़नय कहते हैं । जेसे देवराज ( इच्द्र ) 
को रनवासमे शचीपति, राज्यसभा ( दरवार ) मे इन्द्र, छड़ाई के समय पुरन्दर जादि कहना 
या जानना । 


(४ ) जो नय शब्दका जैसा अर्थ हो वैसा परिणमते समय ( क्रिया करते समय ) ही वसा 
माने या कहे, जिसको एवंभूतनय कहते है । जेंसे पुजा करते समय ही पुजारी कहना, अन्य समय 
नही इत्यादि । 


व्यवहारनय या उपनेयके भेद 


(१) सद्भूत व्यवहारनतय (२) जअसदूभूत व्यवहारनय , ह३ ) उपचरित व्यवहारनय 
(४) अनुपचरित व्यवहारनय ये चार मेद हैं। अर्थात्‌ मूलमें न्यवहारके एक सदुमूत व्यवहार, 
दूसरा असदभूत व्यवहार दो भेद हैं पल्चात्‌ सदभूत व्यवहार के उपचरित व अनुपचरित ऐसे दो 
मेद होते हैं कुल ४ चार भेद समझना चाहिये। अथवा सामान्‍य संग्रह भेदक व्यवहार व विशेष 
संग्रह मेदक व्यवहार, कारण कि संग्रहतय छ्वारा ग्रहण किये हुए पदार्थोमि मैद करता, यही एक 
मुख्य प्रयोजन व्यवहा रनयका है! जैसेकि द्व्ये ( सग्नहरूप ) जीव व अजीव दो भेद रूप हूं तथा 
जीव संसारी व मुक्त दो तरहके होते होते हैं इत्यादि भेद करना। 

( २ ) ऋजुसू के दो भेद--एक सूक्ष्म ऋजुसूत्र, अर्थात्‌ जो एक समय ही स्थित रहे । 
प्रतिक्षण विनव्वर पर्याय या अर्शपर्यायरूप | दुसरा स्थूछ ऋजुसूसूत्र अर्थाव्‌ जो अनेक समयतक 
स्थित रहे । मनुष्य तिर्यव््चादि व्यजनपर्यायरूप | 

( ३-४-५ ) दाब्द-समभिरूढ-एवमूत ये तीनों एक २ मेदरूप ही हैं। उसमे मेद नही है । 
इत्यादि । 





१. पदार्थक॑ एकनय या अंगको ग्रहण करके उसको अनेंक या अनेक तरहसे भेद था विवल्पो द्वारा 
ज्ञापित करना या कहना उपनय कहलाता है | यह मूलनयोका सहायक या सापेक्ष रहता या होता है ! 
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विशेष--द्वव्याथिकनयके १० भेद | पर्यायाथिकनयके ६ भेद। नैगमनयके ह भेद | संग्रह- 
न्यके २ भेद । व्यवहारनयके २ भेद । ऋजुसूत्रनयके २ भेद । शब्द-समभिरूढ़-एवंभूत-तयका १, १ 
भेद । तथा उपनय, सदूभूत व्यवहारके शुद्ध व अशुद्ध दो भेद । उपनय, असद्भूत व्यवहा रनयके 
३ भेद । उपनय, उपचरित असदभूतत व्यवहारनयके ३ तीन भेद इत्यादि सब विस्ताररूप कथन 
आलापपद्धति ग्रल्थसे समझ लेना चाहिये | 

उपसंहार 

इस इलोक द्वारा आचाय॑ने यह बताया है कि अनादिकालसे सयोगी पर्यायमे रहते हुए जीव 
मात्र व्यवहारनय ( अभूतार्थ ) नयका आश्रय छेनेके कारण वस्तु ( द्रव्य ) के असली स्वरूप या 
स्वभावको भूल गये है अर्थात्‌ नकली या सिथ्या या विपरीत ज्ञानश्रद्धानवाले हो रहे है । फलत* 
उनका आत्मकल्याण होना या मोक्षमागंको प्राप्त करना दु.शक्य है । अतएवं निश्चयनय ( भूतार्थ ) 
द्वारा सबका या खासकर मोक्षमार्गोषयोगी जीवादि सात तत्त्वोका असली स्वरूप व स्वभाव जान- 
कर भूल या अज्ञान मिटाना अनिवार्ण है क्योकि उसके बिना जीवोका कल्याण नहीं हो सकता। 
साराश यह कि जो जीव सदेव चाहते है कि 'सुखशान्ति प्राप्त हो व दु.ख अशान्ति दूर हो' उन्हे 
अभीष्टसिद्धि कदापि नही हो सकती जबतक अनादिको भूल न मिटे | वह अनादिकी भूल सक्षेपमे 
अपने या वस्तुके स्वभावको नही समझकर उससे विचलित हो जाना एवं परवस्तुको अपना मान 
लेता है ( कलश २०२ व १७६-१७७ के अनुसार ) अथवा परके साथ अभेद या एकत्त्व करने 
लगता है, जो भ्रम है--कभी परके साथ एकत्त्व होता नही है अर्थात्‌ तादात्म्य नही होता, कारण 
कि वस्तुका एकत्त्व विभक्त स्वभाव नियत है। इसप्रकार तथ्यको जानकर रत्नत्रयधर्मको धारण-- 
पालन करना चाहिये, यही सार है या मनुष्य जीवनका मुख्य कत्तंव्य है। 


व्यवहारनय व निदरचरयनयके आलस्बनका अर्थ 


( १ ) व्यवहारनय अथवा अभूतार्श नयके द्वारा बताए गये या जाने गये पदार्थके अशुद्ध 
या असत्य स्वरूपको वैसा जानना एवं वेसी श्रद्धा ( मान्यता ) करना, व्यवहारनयका आलम्बन 
करना कहलाता है, जो हेय है । ( २ [ निरचयनय अथवा भूतार्थ नयके द्वारा बताए गये या जाने 
गये पदार्थके शुद्ध या सत्य स्वरूपको वेसा जानना एव वेसी श्रद्धा करना निश्चयनयका आहलम्बन 
करना कहलाता है जो उपादेय है ॥॥५॥। 


प्रश्न होता है कि जब व्यवहारनय जभूता्थ है और फलस्वरूप हेय है तब उसको ग्रहण 
करता एवं उसका उपयोग या स्तेमालू करना अथवा उसकी अपेक्षा करना व्यर्थ है, कारण कि वह 
अकिचित्कर जैसा सिद्ध होता है ? आचाय॑ इस प्रइनका समाधान, अनेकान्तकी दृष्टिसे प्रारम्भिक 
दशामे उसका उपयोग लेना आवश्यक है, यह कहकर करते है :--- 


अबुधस्थ बोधनार्थ झनीख्वराः देशयन्त्यभृतार्थम्‌। 
व्यवहारमेव केवलूमबैति यस्तस्य देशना नास्ति ॥६॥ 
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प् 


निइ्चयके अज्ञानी जो जन उनको समझाने हेह। 
व्यवहारनय उपयोग करत हैं, सुनिजनन करुणाके सेतु" ॥ 
जो केच्रलू व्यवहार सानते, मिइचय और नहीं कुछ भी। 
उनको जिन उपदेश न छूगता, थे अपान्र एकान्ती भी ॥6६॥ 


अन्वय अर्थ--न्‌ झनीइवराः ] गणधरादिक आचार्य [ भद्युधस्थ वोधनार्थ अभूताथ देशयन्ति ] 
करुणावुद्धिसे अज्चानी और भूलेमटके ( विपरीत बुद्धि ) जीवों को आरस्ममें निरंचयका ज्ञान 
करानेके लिये, व्यवहारनयका आलूम्वन करके उपदेश देते हैं क्योक्ति वह अनिवाय॑ है किन्तु [ थ 
केवल व्यवहार एवं अवैति ] जो जीव सिर्फ व्यवहारको ही सबकुछ मानता है अर्थात्‌ जिसकी दृष्टिमे 
न कोई दूसरा ( निश्चय ) है और न उसकी जिज्नासा है ऐसा एकान्तीजीव है [ कल्य देशना 
नास्ति ] उसको जिन वाणीका उपदेश देना ही व्यर्थ है, कारण कि वह उसको न समझ सकता है 
और न उसपर उसका कोई प्रभाव ( असर) हो सकता है। फछूत. वह उपदेशका पात्र 
नही है ॥ ६॥। 


भावार्थ--अनादिकालसे ससारी जीव, सयोगीपर्यायमे रहते हुए अनेक तरहसे अज्ञानी व 
भूलवाले ( विपरीतवुद्धि ) बन रहे हैं। उन्तमेसे कितने ही जीव ऐसे है किजो तत्त्वो (पदार्थों ) 
का नाम व स्वरूप तक नहीं जानते, न उन्हे द्रव्यगुण पर्यायका ज्ञान है च निह्चय और व्यवहारका 
ही ज्ञान है ऐसे भोले हैं, तथा कुछ ऐसे भी हैं, जो तत्त्वोके नाम, लक्षण, भेद आदि सव जानते 
हैं किन्तु विपरीत वृद्धि व श्रद्धा होनेसे भूले हुए है। उन्लसवको ठीक ठीक समझानेके लिये आचार्य 
उपाय बतला रहे हैं। वह उपाय प्रारंभ दशा या हीन अवस्थामे 'व्यवहारनय' का आालम्बन 
करना है अर्थात्‌ उसके द्वारा बोध कराना है अथवा उसकी सहायता लेना है ( उसे मुहरा 
माना है ) दूसरा (निश्चय नय) उपाय ( साधन ) नही है। कारण कि उतनी वुद्धि व विचारशक्ति 
उसमे नही पाई जाती यह स्वाभाविक है, एव प्राचीन संस्कार पड़े रहते हैं । अस्तु, 


नियमानुसार पदार्थोका ज्ञान जीवकों दो नयोंते होता है--( १) निशचयनयसे ( २ ) व्यव- 
हारनयसे । परन्तु उतमेंसे निश्चयनय, पदार्थेके सत्य ( असलो भूतार्थ ) स्वरूपका ज्ञान कराता 





१. पुलके समान पार करनेवाले था लग़ानेंवाले । 


अबुधका अर्थ भोले या वाऊक भी होता है उचको समझानेके लिये व्यवहार सहित निः्चयका 
उपदेश दिया जाता है यह करुणाभाव गुरुओके रहता है। सदूगुरु शुभोपयोगके समय [ घर्मानुरागवण ) 
सम्यग्दृष्टियोको तथा सम्यन्दर्शनके सन्‍्मुख मन्दकगायो मिथ्यादृष्टियोको तो व्यवहार सहित निष्चयका उपदेश 
देते ही हैं किन्तु जो तीन्नकपायी एकान्ती ( मिथ्यादृष्टि ) है उन्हें भी व्यवहारचय हारा सदाचारमें लगाते हैं, 
असदाचार छुडातें हैं तथा असैनी पंचेन्द्रिय तकके जीवोको टूसरोंके हारा वचवाते है ( रक्षा करनेका उपदेश 
देकर उनके प्राण वचाते है ) अर्थात्‌ किसी न किसी तरह उनका भव्य करते है यह रहस्य हैँ 
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है और व्यवहार नय पदार्थके असत्य ( नकली-अभूतार्थ ) स्वरूपका बोध (ज्ञान ) कराता है यह 
मूल भेद है। अतएव व्यवहा रनय प्रारम्भमे कामचछाऊ अस्थायी साधन है लेकिन हेय अवश्य है। 
और निश्चयनय हमेशा कार्यकारी व स्थायी साधन है और उपादेय है। फछतः व्यवहारनयका 
प्रयोजन जबतक उसकी सहायतासे निर्चयनयका या पदार्थोके असली स्वरूपका ज्ञान नही हो जाता 
तबतकके लिए है, हमेशाके लिए उसका आलम्बन व प्रयोजन नही है। नि३चयनयका उद्योत होने 
पर वह स्वयं तिरोहित या अनावश्यक हो जाता है, कारण कि निर्चयनय स्वयं स्वसहाय है पर 
सहाय नही है। तभी तो 'स्वाश्वितो निश्चय:', पराश्चितो व्यवहार." कहा गया हैं। सारांश--व्यवहार 
नयकी उपयोगिता ( सार्थकता ) तभीतक है जबतक निश्चयनयका राज्य नही होता है। जिस 
प्रकार म्लेच्छ भाषाका उपयोग तबतक किया जाता है जबतक कि म्लेच्छ ( अनार्थ ) जीव आर्य- 
भाषा तही जानता, जब वह आर्थभाषा जान लता है तब फिर अनार्य भाषाका प्रयोग बन्द कर 
दिया जाता है। ऐसा हो प्रयोजन व्यवहारनयका समझना चाहिये। परन्तु दोनो नय परस्पर 
सापेक्ष ( सघिरूप ) एकन्न अवश्य रहते है व माने जाते है अर्थात्‌ एकके अभावमे दूसरा नय अपना 
कार्य करता है। साराश यह कि जब एक नय अपना कार्य नही करता तब दूसरा ( विपक्ष ) नय 
अपना कार्य करता है और एक दूसरेकी सत्ता ( अस्तित्व ) स्थापित करता है क्योकि एकके बिना 
दूसरेका नामनिर्देश हो नही सकता ऐसा परस्पर जोड़ा है, हाँ, गौणमुख्यता बराबर रहती है, विषय 
व अधिकरण भी दोनो नयोंका एक ही द्रव्य है । 


व्यवहारनयके भेद व कार्य 


व्यवहारनय तीन प्रकारका होता है (१) भेदाश्रित या भेदरूप मान्यता (२) पर्या- 
याश्चित या पर्यायरूप मान्यता ( ३ ) पराश्चित या निर्मित्ताधीन मान्यता | इन तीनोका उदाहरण 
प्रयोजनवश व्यतिक्रमरूपसे दिया जाता है। और जीवद्रव्यका ज्ञान करानेके लिये व्यवहारकी 
विधि ( प्रक्रिया ) बतलाईं जाती हैं। यथा-- 


( १ ) जब कोई अज्ञानी मनुष्य जीवके निरुचय स्वरूपको जानना चाहता है तब यदि 
उसको इकदम प्रारभमे यह बताया जाय कि जीवका निशचयस्वरूप एकत्त्वविभक्त' है इत्यादि, 
तब बिना दिखाये या व्यवहारनयकी सहायता व आलूम्बन लिये वगेर अनंत कारूतक वह जोच- 
दरग्यतो नहीं जान सकता, यह पक्‍का है। इसलिये प्रारभकालमे जीवका ज्ञान, पर्यायाश्रित 
व्यवहारनयका आश्रय लेकर कराया जाता है कि-जिसके मनुष्य-देवनारक--तिर्णचका शरीर हो 
था पाँच इन्द्रियाँ हो, वही जीव कहलाता है । उस जिज्ञासु श्रोताको यह ज्ञान हो जाता है कि भेरे 
मनुष्य शरीर व इन्द्रियों है, अत. मै जीव हूँ । यहाँ पर जीवका ज्ञान सयोगी पर्याय द्वारा कराया 
जाता है जो व्यवहारनयरूप है या व्यवहारनयका कार्य है अर्थात्‌ इस प्रकार जीवद्रव्यका श्रोता या 
जिज्ञासुको ज्ञान होना व्यवहारनयाश्रित है, निर्चयनयाश्रित ज्ञान नहीं है। उपचरितज्ञान है 
कारण कि शरीर या इन्द्रियाँ सब पुद्गलकी पर्याय है जो जीवद्रव्यसे भिन्न है । 


(२ ) इसी तरह पराश्चित ( निमित्ताश्चित ) व्यवहारनयका उदाहरण ऐसा है--जो इन्द्रियों 


हि हि 
श्रे पुरुषाथसिद्धचुपाय॑ 


के द्वारा जाने वह जीव है। यहाँ भी इन्द्रियो ( साधनों-निमित्तो ) की पराधीनतासे जीवकी सिद्धि 
बतायी गई है, जो सरासर व्यवहारनयका ही भेद हे अर्थात्‌ श्रोताको यह अभूतार्थ ज्ञान होता है 
कि मे इन्द्रियोसे जानता हूँ अतएव में जीव हूँ। क्योकि निर्चयनयसे जीवका स्वरूप स्वाधीन व 
स्वाश्वित है, पराश्चित या निमित्ताश्चित नही है यह दूसरा व्यवहारनयका उदाहरण है। 


( ३ ) इसी तरह भेदाश्रित व्यवहारका उदाहरण यह है--जो ज्ञान व दशनसे जानता हे 
वह जीव हे। यहाँ पर अखंड व अवक्तव्य जीवद्रव्यमे ज्ञान व दशनका भेद करके कथन किया जाता 
है अतएव वह व्यवह्रनयका विषय है निस्चयनयका विषय अखडपिड है। यद्यपि व्यवहारनय हेय 
हे परन्तु प्रारम दशामें उसीने जीवतत्त्वके विषयमे कुछ अज्ञान मिटाया है बतएवं वह कथचित्‌ 
अपेक्षणीय है सवंथा उपेक्षणीय नही है--प्रारंभ अवस्थामे कार्यकारी है। व्यवहारनय पदार्थका 
अशुद्ध स्वरूप बतछाता है, जिससे वह आत्मकल्याणका साधक नहो है बाघक हें व त्याज्य हे। 
फलत: तीनो प्रकारका व्वहारनय हे तो हेय, परन्तु प्रारभमे अज्ञानियोको समझानेके लिये थोडा 
उपादेय भी हे किन्तु श्रद्धान गलत या विपरोत्त नही होना चाहिये, यह निष्कषं है । 


अशुद्ध या विभावरुप प्रवृत्तिको या क्रियारूप परिणमनकों उपादेय या भात्महितकारी न 
मानकर निमित्त या उपाधिरूप ही मानना और वस्तु स्वभावपर हमेशा दृष्टि रखना, उसको नही 
हटाना अर्थात्‌ पर ( विभाव ) की ओर दृष्टिको नही जाने देना ही मूलमे भूल नही करना है और 
निज स्वभाव ( ज्ञानदशनादि ) से दृष्टिकौ विचलित करना ही मूरमें भूछ व अपराध है, यह ध्यान 
रखना चाहिए। फछत. असंयम या संयम ( द्रव्यभावरूप ) दोनो बन्धके कारण या निमित्त है 
विकार हैं अतएव ज्ञानी वीतरागो उनको भी त्याग देता हे वह ज्ञातादृष्टा मात्र स्वस्थ होता हे, 
एकाकी स्वरूपमे रमता हे । 


इसके विपरीत्त जो केवछ व्यवहारनयावरूम्बी अशुद्धज्ञाकी और अशुद्धाचरणी है वे जिन- 
वाणीके उपदेशके पात्र नही हे क्योंकि वे उसको समझ नही सकते न उनको रुचि होती है, यह 
खरावी उनमे पाई जाती है तव उन्हें उपदेश देना ही व्यर्थ है। अथवा कभी-कभी उसका उल्दा 
फल भी होता है | फलत. संयोगी पर्यायसे होनेवाली प्रवृत्ति या क्रियाको वस्तुका परिणमन निरचय- 
रूप समझते हुए उसके द्वारा अपनी आत्माका कल्याण नहों हो सकता ऐसा दृढ श्रद्धान करना और 
हेयकी हेय उपादेयको उपादेय मानकर कार्य करते रहना मना नही है वह तो वस्तुस्थितिकी मर्थादा 
है, उसको सम्यर्दृष्टि नही तोड़ सकता उसका वह पालन या रक्षा हमेशा करता हे। अत. सम्यग्दुष्टि 
उच्च हें । कोई भी सरागी जीव संयोगी पर्यायमें रहते हुए सब तरह॒का व्यवहार कार्य करना नही 
छोड़ सकता किन्तु उसको करता हुआ उससे सदा विरक्त या उदासीन ( रुचिरहित ) रहता है तथा 
यथाशिक्ति उसे छोड़ता भी है, यह विशेषा रहती है । 

उपसंहार हि 

व्यवहारनयके ज्ञानीको ही निः्चयनयका ज्ञान व आचरण होता है, परन्तु उत्तका तरीका 

पूर्वोक्त प्रकार ही है अन्य प्रकार नहीं है अर्थात्‌ पेश्तर व्यवहारनयका आलम्बन करते कराते हुए 


€ ४ 
३. सम्यग्द्शनाधिकार घ्डे 


आंत्मा, जैंते अरूपी अदृश्य पदार्थ का, रूपी दृष्यमान शरीरादि साधनों द्वारा ज्ञान कराया जाता 
है, जोकि यद्यपि है अशुद्ध ( व्यवहार ) ज्ञान, तथापि मुख्य लक्ष्य निश्चयका ज्ञान कराना होनेसे बह 
घोखा देना या मायाचार व कपट करना ( गुमराह करना ) नही कहा जा सकता, बल्कि उस 
जिज्ञासु जीवको उसकी योग्यताके अनुसार सान्त्वना ( तसल्ली ) देना है, जिससे वह घबड़ाने न 
पावे। ऐसा करते २ जब उस जिज्ञासुको स्वयं ही निश्वचयनयरूप सत्यज्ञान प्रस्फुटित ( प्रकट ) 
होता है तब अपने आप वह निरचय-व्यवहारको समझ लेता है और पेश्तरके हुए ज्ञानको अशुद्ध 
ज्ञान जानकर उसको छोड़ देता है क्योकि वह तो शरीरादि साधनोंको ही जीव जनानेवाला भ्रम 
ज्ञान था ऐसा भेदज्ञान उसको प्रकट हो जाता है। वह व्यवहारज्ञान असत्यार्थ है और निरचय- 
ज्ञान सत्यार्थ ऐसा दुढ ज्ञान-श्रद्धान उसको हो जाता है व उसके होनेमे पर ( कोई शरीरादि व 
इन्द्रियादि ) सहायक नही होते, उसका आत्मा ही सहायक ( स्व सहाय ) होता है और मेरा आत्मा 
या जीव यही है, जो अपनेकी अखण्ड पिण्ड रूपसे नियत जानता है । फलत" व्यवहारनयसे 
साध्यसाधनभाव या कार्यकारणभाव परके साथ माना जाता है और निरचयनयसे अपने भीतर ही 
सब पाया जाता है। जब जिज्ञासु और आचार्यका एक मत हो जाता है तभी साध्य ( सम्यग्न्ञान ) 
की सिद्धि रूप अन्तिम रूक्ष्य पूरा हुआ समझा जाता है। यही आशय उक्त इल्ोक द्वारा आचार्यने 
दरशाया है। इसकी पूर्ति न होनेतक सभी ज्ञात प्राय' अज्ञान कोटिमें शामिल रहते है क्योकि वे 
प्रमाणरूप नही है । हितकी प्राप्ति ओर अहितका परिहार करानेमे समर्थ ज्ञान ही प्रमाण माना 
जाता है और वह सम्यण्ज्ञान ही है, किम्बहुता" ॥ ६॥ 


आचार्य पूर्वोक्तको ही पुष्ट करनेके लिए एक दुष्टान्त देते है-- 


माणवक एव सिंहो यथा भवत्यनवगीतसिंहस्य | 
व्यवहार एवं हि तथा निश्चयतां यात्यनिश्चयज्षस्थ ॥७॥ 


पद्य 


जिसको निरचयज्ञान नहीं वह व्यवहर  निरचय जानत है। 
सिंह ज्ञान नहिं. होता जिसको बिलल्‍्लीको सिंह मसानत है॥ा 
पर यह अ्रम मिट जाता तब है, जब सच्चा सिंह दिख पड़ता। 
इसीलिये व्यवहार कहा है, श्योतक-निइचय-प्रकटाता ॥७॥। 


 अन्चय अर्थ---[ यथानवगीतर्सिहस्थ ) जिस तरह जिस किसी आदमीको सच्चे शेरका ज्ञान 
नही है, परन्तु जिज्ञासा जरूर है वह [ माणवक एव सिंहो भवति ] बिल्लीको ही सच्चा सिंह मान 


१ हिताहितप्राप्तिपरिहारसमर्थ हि प्रमाणं ततों ज्ञानमेंच तदिति । ।--परीक्षामुखसूत्र १-२। 
२ जद जिणमय॑ पविज्जय ता मा ववहारणिच्चये मुईए । एक्केण विणा छिज्जइ तित्थं अप्णेण उण तच्च | 
क्षेपकगाथा । 


हि 


रे४ पुरुषाथ सिद्धचुपार्य 


लेता है एवं कथब्नचित्‌ सन्तुष्ट भी हो जाता है । [ तथा अनिइचयज्ञस्थ हि व्यवहार एव निश्चंय्॒ता 
याति ] उसी तरह जिस जीवको निरचयका यथार्थ ज्ञान नही है, वह जीव व्यवहारको ही निरच॒य 
मान लेता हैँ व सन्तुष्ट हो जाता है ॥७॥ हु 

“ भावाय्े--अनादिकालसे व्यवहारको ही निश्चय साननेवाले जीव ससारमे बहुधा अधिक 
पाये जाते है, वे भूले-भटकके जीव अज्ञानी जोव है, कारण कि उनको निरचयका न ज्ञान 
है न महत्त्व है, व्यवह्रदृष्टि ( मान्यता ) ही उनको सदेव रहतो है। उन्तके सामने निश्चय जैसी 
महत्त्वपूर्ण कोई वस्तु है ही नही। जिसप्रकार अज्ञानी या बालकके सामने सच्चा शेर न होनेसें 
बिल्लीके वच्चेको ही वह शोर समझता है | ऐसी स्थितिमे कभी उद्धार या भला नही हो सकता। 
सच्चे हेरके जाने विना नकली शेरको जान छेने मात्रसे उसको शेरका सच्चा ज्ञाता नही कहः 
सकते । नतीजा यह होता है कि उसकी नकली घारणा इतनी मजबूत हो जाती है "कि कदाचित्‌ 
सच्चे शेरका भ्रत्यक्ष दर्शन होनेपर भी वह उसको सच्चा शेर नही मानता, झूठा मानता है। बतः 
जबतक निरचय ( सत्य ) का दर्शन व ज्ञान न हो तबतक तो वह किसी तरह व्यवहार या असत्य- 
की अपनावे, किन्तु जब सत्यका दर्शन व ज्ञान हो जाय तव वह व्यवहाररूप धारणा ( मान्यता ) 
को छोड़ देवे या छोड़ देना चाहिये । यह आशय या रहस्य है। यही बात जीवकाण्ड गोम्मटसारस्मे 
श्रीनेमिचन्द्राचायंने लिखी है? ॥छ॥ 


तदनुसार मिथ्या या व्यवहार श्रद्धा तुरन्त छोड देना चाहिये, हठ नही करना चाहिये, वही 
भद्र परिणामी समझा जायगा | जैसे कि जबतक असली शेरका दर्शन या प्रत्यक्ष न हो तबतक भर्ले 
ही नकली शेर ( बिल्ली )को तसल्लीके लिए सच्चा शेर मानता रहे किन्तु जव सच्चे शेरका दर्शन 
व प्रत्यक्ष हो जाय तब तो भ्रम या अज्ञान ( व्यवहारपना ) छोड ही देना चाहिए, अन्यथा वह 
मूर्ख ही कहलायगा और घोखा खायगा, उससे छाम या मनोरथ सिद्धि न होगी यह तथ्य है। 
कदाचित्‌ परीक्षाके समय नकली शोर, दूसरे असली झोरका मुकावछा नही कर सकेगा। न अपनी व 
दूसरोकी वह रक्षा भी कर सकेगा, दूसरे जबर्दस्त या वलुवानके देखते ही भाग जायगा इत्यादि । 
उसी तरह प्रकृत्तमं भी समझ लेना चाहिये । जैसेकि व्यवहा ररूप ( सराग ) सम्यग्दर्गंन-सम्यग्लान- 
सम्यक्चारित्रसे भाव व द्रव्य गत्रु ( रागादिक विभाव भाव व द्रव्य कर्म ) नष्ट नही हो सकते न 
आत्माकी उनसे रक्षा हो सकती है किन्तु निष्चचय वीतरागतारूप सम्यग्दशैनादिसे ही कर्मशत्रुओका 
क्षय ( विनाश ) होकर आत्माकी रक्षा होती है व मोक्ष जाता है इत्यादि, अतएवं निः्चय ही 
उपादेय व हितकारी है ऐसा समझकर उसका ही आहलूम्वन या ग्रहण करना चाहिए, उससे कभी 
धोखा च होगा, हमेशा लक्ष्य या साध्यकी सिद्धि होगी।किम्बहुना, आचार्यका दिया हुआ णेर ( सिंह ) 
वा दुष्डान्त विलकुछ फिट वेठता है। म्लेच्छ भाषाका दृष्टान्त भी जो श्रीकुन्दकुन्दाचार्यने दिया है 
सगन बंठता है उससे सब अ्रम मिट जाता है, खुलासा समझमे आ जाता है इति ॥णआ। हि 





९. सम्मा-ट्टी जोबो उवस्ट प्रथर्ण तु महहदि | सहुहदि असब्भाव॑ जजाणमाणों गुरुणियोगा ॥२७॥ 
पुताद ने सम्म दरसिज्जत जदा ण सहहदि । सो चेव हवड मिच्छाइट्रो जोवो तदो पहुदी धरे८॥ 
“-जीवकाएंट 


१. सम्यग्दशनाधिकार इज 


आगे आचार्य--निरचयनय और व्यवहारनतयके ज्ञानकोी आवश्यकता बतछाते हुए उसका 
फल व महत्त्व बतलाते है-- । 
व्यवहारनिश्चयों यः प्रवुध्य तत्वेन भवति माध्यस्थ। | 
प्राप्येति देशनायाः स एवं फरूमविकर्ल शिष्य। ॥८।॥। 
पद्य 
जिस जीवने व्यवहार-निरचयज्ञान सम्यक्‌ कर लिया। 
वह त्याग दोनों पक्षको मध्यस्थ' मानों हो गया।॥ 
वह ही लद्त जिनदेशनाका छाभ पूरा रत्ननर | 
वह तस्‍्वज्ञानी नेनवाणी समझकर होता अमर ॥4॥ 


अन्चय अर्थ--[ थः शिष्यः ] जो शिष्य भव्यश्रोता [ तत्वेन व्यवहारनिश्चयौ श्रद्ुध्य ] व्यव- 
हारनय व निरचयनयके स्वरूप व भेदको सम्यक्‌प्रकारसे जान लेता है और [ माध्यस्थ भवत्ति ] 
माध्यस्थभावको धारणकर लेता है अर्थात्‌ निश्चय और व्यवहारमे रागह्वेपरूपपक्ष नही करता 
[स॒ एव शिष्यः ] वही शिष्य ( श्रोता ) [ देशनायाः अविकक फल प्राप्नोति ] जिनेन्द्रदेवके उपदेश 
( शिक्षा ) का सम्पूर्ण फल प्राप्त करता है, मोक्ष जाता है ॥८॥ 


भावा्थे--जिनवाणीके लिखनेका और उसको सुननेका मुख्य उद्देश्य है कि उससे भले 
भटके अज्ञानी जोव वस्तुका निश्चय और व्यवहार स्वरूप समझे अथवा अपना अनादिकालीन भ्रम व 
अज्ञान मिटावे तथा जो हेय हो उसे छोडे व जो उपादेय हो उसको ग्रहण करे और ऐसा करके अभीष् 
सिद्धि प्राप्त करे ( साध्यको सिद्ध करे )। परन्तु इसके लिये और क्या क्या करना अनिवाय॑ है, यह 
जिज्ञासा स्वभावत होती है जिसका उत्तर है कि जिनवाणीमे यह सामथ्य॑ है कि वह स्वतः निश्चय 
और व्ववहाररूप कथन करती है अथवा स्याद्वादरूप कथन करती है। अर्थात्‌ वस्तुमे रहनेवाले धर्मो 
को क्रमश कहती है क्योकि उसमे यह सामथ्य नही है कि एक ही बारमे सब धर्मोको कह सके | 
यतः वे सभी धर्म एक ही आधारमे परस्पर मेलसे रहते हैं । अतएवं अनेक धर्मवाली वस्तु अनेकान्त- 
रूप कहलाती है तथा उसको कहनेवालो वाणी या भाषाका नाम स्याद्वाद! है। इस तरह अनेकान्त- 
रूप वस्तु तथा उसको कहनेवाली भाषाका परस्पर वाच्यवाचक सम्बन्ध है। अतएवं वह जिनवाणी 
स्थाह्मादवाणी मानी जाती है जो सब एकान्तरूप विवादोंको मिटाकर मैत्री स्थापित करती है। ऐसी 
वाणीके हारा ही निश्चय और व्यवहारका उपदेश होता है। दूसरी कोई भाषा या वाणीमे यह सामथ्य॑ 
नही हैं कि वह निदचय और व्यवहारको कहनेवाली वाणीके' अवलूम्बन या सहायता ( निमित्त ) 
से जीवोंको सम्यग्ज्ञान होता है और सम्यग्ज्ञानसे माध्यस्थ्य'* ( वीतरागतारूपनिविकल्प ) भाव 


३. पूर्वकथित गाथा ६ सूत्रपाहुड 
२ माध्यस्थभावका अर्थ 'श्रामण्य! होता है या निविकल्प पक्षपातरहित, रागद्वेशरहित होता है ॥१५६॥ 
-अवचन५ 


३६ पुरुपाथसिद्धयुपाय 


उत्पन्न होता है, जिसे सम्बकचारित्र कहते हैं एवं उसका फल मोक्षकी प्राप्ति है, यही सम्पूर्ण फलकी 
प्राप्ति है। संक्षेपमें ऐसा समझना कि इन सवमें मूल कारण जिनदेशना--निश्चय और व्यवहारका 
उपदेग है। उसके वाद निम्च॒यव्यवहारका सूत्रानुसार जानना है, उसके पब्चात्‌ माध्यस्थ्यभावका 
होना है। इस तरह तीनों परस्पर अनुस्यृततया सम्बद्घ है । देशनाके अविकल फल आत्मकल्याण 
या जीवोंके उद्धारके लिये तीनो अनिवार्य है किसीकी भी त्रुटि नही होना चाहिये । 


ऐसी स्थितिमे सम्यर्दृष्टिको स्थाह्मदरूप जिनवाणी, एवं निब्चयव्यवहारका ज्ञाता और 
साध्यस्थ परिणामी अवव्य २ होचा चाहिये तभी वह मोक्षमार्गी व गोक्षयामी परम सुखी आदि 
महत्त्वपूर्ण फलवाला हो सकता है अन्यथा नही, यह सांरांग हैं। फरूत. जिनदेशनाके प्राप्त होने 
पर भी जिन जीवोका हृदय परिवत्तंन नही होता ( मिथ्याश्रद्धान नही छूटता ) वे कभी संसारसे 
पार नही होते । उनको न जिनवाणीका ज्ञान होता है न वे स्याह्मादको जानते हैं न उचको निरचय 
व्यचहारका ज्ञान होता है न माव्यस्थ्यमाव होता है । 


निरचयव्यवहारनयके सम्वन्वसे निर्णयय-- 


एवं च्यवहारणत्रों पढिसिद्धो जाण णिच्छचणयेण | 
णिच्छयणयासिदा घुण मुणिणों पावंति णिब्वाणं ॥ नछर ॥ 
-समयसार-कुंदझुंदा चार्य 


अर्थ--निरचयरूपसे ( वास्तविकमें ) व्यवहारनय हेय या निपिद्ध है क्योकि उससे मोक्ष 
नहीं होता, किन्तु निच्चयनय उपादेब है कारण कि उसके बआलम्बनसे मुनि मोक्ष जाते हैं अर्थात्‌ 
मोक्षको प्राप्त कर लेते हैं इत्यादि छाम होता है, अस्तु | 


व्यवहारनवके भेदोंमें मेद 


(१ ) लोकव्यवहार, अनेक तरहकी क्रियाओंरूप (२) जञास्त्रव्यवहारूूप, जिसके 
पराश्चित आादि ३ मेद होते हैं । मोक्षमार्यंमें वे ही वाघक होते हैं । लोकव्यवहार वाघक नही होता 
बह तात्पय है, अस्तु ॥ ८ वा 


नि३चयनय और व्यवहारनयमे सूछ तथा कारणकार्यमें भुल 


कोक नयनिरचयसे आत्माको शुद्ध मान, सये हैं स्वच्छन्द् न पिछाने पिजच्ुद्धता* । 
कोऊ व्यवहार दान झोकू ठप मावको ही, आतसकों हिंद जान छांड़त न मुछता' ॥॥ 


१. बात्माकी झुदि--क्रियाकांड आादिको छोड़ देना है उसकी आवव्यकता नहीं हैं क्योंकि आत्मा सदैव 
शुद्ध हैं वह बशुद्ध नहीं होता ऐसी मान्यता निग्चयाजास हैं । 
२. सूर्चता--दानादिने आत्मकल्याण मानना व्यवहाराास हैं । 


१, सम्यग्द्शनाधिकार ३७ 


कफोऊ च्यवहारनय निदूचयके मारगको भिन्न भिन्न पद्चिचान करे निज उद्धता) | 
जब जाने निशचचयके भेद्‌ ज्यचहार सथ, कारण है उपचार माने तब चुद्धता* ॥ 


भावायं- (१) संसारमें वहुतसे जीव ऐसे है कि जिन्हे नयोका अर्थात्‌ निश्चयनय, व्यवहार- 
नय, द्वव्याथिकतब, पर्यायाथिकनयका तो ज्ञान नही है किन्तु एक सामूहिक मिथ्याज्ञान या भज्ञान 
पाया जाता है जिससे वे शरीर और जीवको एक ही मानते है अतएवं वे 'बहिरात्मा” कहलाते है। 
उनका खयाल ( मान्यता ) ऐसा है कि जब श्ञास्त्रोमें लिखा है और उपदेश दिया जाता है कि जीव 
( आत्मा ) शुद्ध! है--अशुद्ध नही है, तब उसको शजुद्ध करने के लिये क्रियाकाड या उपवासादि 
त्तपदचरण क्यो किया जाय ? व्यर्थ है। 'पिष्टस्य पेषणं वेयर्थंस' यह न्याय है अर्थात्‌ पिसे हुएको 
फिर पोसना वेकार है। ऐसा मानकर वे स्वच्छद होकर वन्गजकों तरह मनचाहा खानापोना 
कुकर्म व पाप करना अपना कत्तंव्य समझ लेते है गरज कि उत्को किसी बातका भय व परहेज 
नही रहता । सो आचाये कहते है किवे अत्यन्त मूर्ख ( मृढ ) है, उन्होने आत्मा (जीव ) 
को शुद्वताको समझा ही नही है ओर खोटी या गरूत धारणाकर ससारमे परिभ्रमणकर 
रहे हैं। (२) वहुतसे जीव ऐसे भी हे जो यह मानते है कि “आत्मा अनादिसे अशुद्ध है, उसको 
जुदव करनेके लिये दान तथा शीर, सयमादि क्रियाएँ करना चाहिये, वे जरूरी है, उनके करनेसे 
आत्माका हित या कल्याण होता है या आत्मा शुद्ध हो जाता है इत्यादि | आचाये कहते है कि वे 
भी मूढ मिथ्यादृष्टि हैं उन्होंने भी आत्माकी शुद्धता-अशुद्धताको नही पहिचाना है एवं भूले है। 
(३ ) बहुतसे जीव ऐसे है कि जो शुद्धता होने के या मोक्ष प्राप्त करनेके दो मार्ग ( उपाय ) 
मानते हूँ व कहते है यथा ( १ ) निश्चय मोक्षमार्ग ( २) व्यवहार मोक्षमार्ग, और दोनो पृथक्‌ २ 
हैं। आचार्य कहते हैं कि वे जीव उहूंड हैं अर्थात्‌ हठी और लडाकू है अर्थात्‌ व्यथं ही बकवाद 
और वितडा करनेवाले हैं, कारण कि मोक्षका मार्ग एक ही है दो नही है। और वह व्यवहारमार्गं 
इस प्रकार कहा गया है कि जो जीव अखड द्रव्य ( वस्तु ) मे ज्ञानके द्वारा खडकल्पना था निर्धार 
करते हैँ परन्तु प्रदेशभेद नही करते, वह भेदाश्रित व्यवहार कहा जाता है और वही निश्चयका 
कारण' है व हो सकता है, दूसरे प्रकारका कोई व्यवहार निइ्चयका कारण नही हो सकता, यह 
सारांश है आर्थात्‌ भिन्‍न प्रदेशी व्यवहार निश्चयका कारण नही हो सकता इत्यादि | अतएवं निश्चय 
(अखड)मे खड करना, व्यवहार या उपचार है ऐसा जानना चाहिये तभी वह ज्ञानी सम्यर्दुष्टि हो 
सकता है अन्यथा अज्ञानी व मिथ्यादृष्टि ही समझना चाहिये, किम्बहुना । फलत नयोका ज्ञान होना 
एव विवक्षाको समझना वस्तु स्वरूपको समझनेके लिये अनिवाय॑ है--बिना उसके तत्त्वका स्वरूप व 
सिरचयव्यवहारका ज्ञान होना असभव है इति । देखो, सिद्धान्त यह है कि सयोगी पर्यायमे ( ससार 





१ उहंइता या हठ है--दो मोक्षमार्ग मानना है, जो हो नही सकते । 

२ ज्ञानीपना-सम्यर्दृष्टि है, वास्तवमे निश्चय ( अखंड ) में खंड करता व्यवहार है। और वही व्यवहार 
निदचयका कारण हो सकता है जो अभिन्न प्रदेशी हूँ इत्यादि सत्य रूप है । 

३: जो छहढाछामे पं० दौल्तरामजीने कहा है । 


३८ पुरुषार्थसिद्युपाथ 


दशामें ) रहते समय न सर्वंथा शुद्ध आत्मा है न सर्वथा अशुद्ध आत्मा है किन्तु द्रव्याथिकनयसे शुद्ध 
आत्मा है और पर्यायाथिकनयसे अशुद्ध आत्मा है ऐसा निर्धार है, अस्तु ॥ ८ ॥। 


कथंचित॒नयोमें हैयता व उपादेयता बतलाते हैं 


व्यवहारतय यो तो अन्तमे हेय ( त्याज्य ) है हो किन्तु प्रारम्भभे जबतक हीन दशा रहती हैं 
शर्थात्‌ निश्चयनय प्रकट नही होता तबतक बह भी अपेक्षाकृत उपादेय माना जाता है वयोकि वह 
अशुभसे बचाता है शुद्धके सन्‍्मुख करता है अर्थात्‌ सयोगीपर्यायमें रहते हुए भी कुछ विवेक जाग्रत 
होता है, उसको स्थूल रूपसे अच्छे और बुरेका ज्ञान होता है, कषाय मन्द होती है, शुभरागरूप 
परिणाम होता है, परन्तु यह व्यवहारनय है, एकान्तरूप अप्रशस्त व्यवहारनयसे यह भिन्न है। 
इस व्यवहारनयमे पुण्य व पापका खयाल नही रहता है अर्थात्‌ दोनोमेसे पुण्यको अच्छा मानता है, 
पापको बुरा मानता है, दया करना ब्रत पालना शीरूसयम धारण करना, लोकोपयोगी कायें 
करना, तीर्थाटन करना आदिको वह पुण्य या धर्म मानता है, जो यथार्थ ( निश्चय ) मे घ॒र्म नही 
है--मोक्षका कारण नही है, प्रत्युत वधका कारण है किन्तु व्यवहार या उपचारसे उसको धर्म मान 
लिया जाता है इत्यादि भूल ही है। लेकिन उससे भी कुछ लाभ या बचत होती है, पापका बंध 
प्राय नही होता पुण्यका बध होता है जिससे नवग्रेवेयिकतक चला जाता है--अहमिन्द्र बड़ा विभू- 
तिका घारी हो जाता है, परन्तु रहता मिथ्यादृष्टि ही है वहाँ आत्माकी रक्षा नही होती, आत्माके 


१ प्यादिसु वयसहिदं पुण्णं हि जिणेहि सासणे भणियं | 
मोहक्‍्खोयविहीणो परिणामो अप्पणो धसम्मो ॥८१॥ ---भावपाहुड, कुन्दकुन्दाचार्य 
अर्थ--ब्रतधारियों ( त्याग्रियों) के भी भूमिकानुसार पूजादिक यथा देवभब्ति आदिके भाव 
( शुभराग ) होते है, उन्तको पुण्य नामसे जिनशासनर्मे कहा गया है अर्थात्‌ शुभभावोको पुण्य कहा जाता है 
तथा उसीको “धर्म” भी कहा जाता हैं ऐसा दोनोमे अश्वेंद माना जाता है, यही व्यवहार या उपचार है 
लेकिन यह व्यवहार धर्म सम्यग्दूप्टि ब्रतीकी अपेक्षा है किन्तु निश्चयनयसे जो धर्म, अज्ञान ( मिथ्यात्व ) 
ओर रागद्वेपल्प भावोसे ( लोभसे ) रहित हो वही धर्म आत्माका धर्म है (शुद्ध स्वभावरूप है ) अर्थात्‌ 
मोह ( मिथ्यात्व ) व रागहेपादि धर्म नही है वे अबर्म हैं | परन्तु मिथ्यादृष्टि अन्नतीके जो शुभरागरूप धर्म 
होता है, वह व्यवहारनयसे भी धर्म नही है किन्तु छोकाचार मात्रसें ( चरणानुयोगसे ) धर्म कहा जाता है 
जो अ्रमरुप है ॥2१॥ तथा और भी कहा है--- 
भप्पा अप्यस्सि रक्षों रायादिसु सबकदोसपरिचत्तो 
संसारततरणहेडु बम्मोत्ति जिश्वेहि णिदिटरम्‌ ॥८2॥ --मावपाहुड । 
प्रये--जब आत्मा रागादिक दोपोको छोड़कर अपने शुद्ध स्वरुपमें रत ( लीन या स्थिर ) होता 
है, त्तनी संसार सें तारनेयाला निमचयघर्म ( वीतरागतारूप ) आत्माकों प्राप्त होता है, जिसको 'आत्मवघर्म, 
मदने हू ऐसा शिनेल्द्देव ने पता है । अस्नु, अर्थात्‌ जब आत्माका उपयोग अयुदसे हटकर शुद्ध छगता हूँ 
सा सुद्धापयामरप आगसाका भाव ( परस्िमन ) होता हूँ तभी निश्चय घर्मबाल्य कहस्मता हूँ ॥८३॥॥ 


६, सम्यर्दंशनाधिकार झ्९ 


स्वभावका घात होता ही रहता है, सवरपूर्वंक निजंरा नहीं होती, ससारका अन्त ( मोक्ष ) नहीं 
होता इत्यादि कमी वनो ही रहती है इत्यादि हानि व लाभ समझना । 


सारांश--धर्मं दो तरहका होता है (१) व्यवहारधर्म ( २) निश्चयधमं | अथवा एक 
लौकिकधर्म दूसरा पारझोकिकथर्म । व्यवहार शब्दके अनेक अर्थ है जेसे व्यवहारका अर्थ, छोक- 
प्रवृत्ति या लोकयात्रा या चाल्चलन होता है तथा व्यवहारका अर्थ भेद करना भी होता है या 
सलक करना होता है इत्यादि । परन्तु यहाँपर धर्मंका प्रकरण होनेसे सम्यकृधमम व मिथ्याधर्मका 
विचार किया जाना है। जो धर्म ( आत्म स्वभाव ) सम्पग्दर्शन पूर्वक हो उसको सम्यकधर्म सम- 
झना चाहिए । और जो धर्म मिथ्यादर्शनके साथ हो उसको मिथ्याधर्म समझना चाहिये। तदनुसार 
मिथ्यादृष्टिके जुभ रागरूप या शुभगप्रवृत्तिक्प ( सदाचाररूप-क्रियाकाण्डरूप ) धर्मके अत्यधिक 
होनेपर भो वह मिथ्याधमंमे ही गरभित ( शामिल ) है, उससे उसको 'मोक्ष नही होता तथा सम्य- 
ग्दृष्टिके वह शुभरागरूप धर्म कथचित्‌ या उपचारसे मोक्षका कारण माना जाता है कारण कि 
उसकी श्रद्धा उस शुभरागरूप धर्मके वारे ( विषय ) में सही है अर्थात्‌ उसको वह मोक्षका कारण 
नही मानता, ससार ( बंध ) का ही कारण मानता है और मिथ्यादृष्टि वैसा नही मानता, यह खास 
भेद घमंके विपयमे है। फछत. लछोकव्यवहार ( छोकाचार ) को अपेक्षा शुभ क्रिया या शुभ प्रवृत्ति 
कथचित्‌ उपादेय है । किन्तु परछोककी अपेक्षा वह उपादेय नही है, हेय है अर्थात्‌ वह व्यवहारधमं 
( शुभ प्रवृत्तिरूप ) सर्वंथा उपादेय नही है। निष्कर्ष यह कि मिथ्यात्वके साथ ( शुभरागरूप व्यव- 
हारधर्म ) तथा सम्यक्त्वके साथ भी उक्त व्यवहारधम, उपादेय व कार्यकारी, किसी भी हालतमे 
नही है--उससे मोक्ष नही हो सकता । किन्तु मोक्ष सिफ निरचयघर्म अर्थात्‌ सम्यग्दर्शनपुर्वक वोत- 
रागतारूप धमंसे हो हो सकता है अन्यथा नही, यह तात्पय॑ है। अर्थात्‌ जबतक निश्चयधर्म प्राप्त नही 
होता या निदचनयका उदय नही होता तबतक व्यवहारधमं या भेद बतानेवाला नय उपादेय है 
ओर जव निरचयधर्मकी या निरचयनयकी प्राप्ति हो जाती है तब व्यवहारधर्म व व्यवहारनयको 
छोड़ दिया जाता है एवं भेदरूप या विकल्परूप या शुभरागरूप निरचयनय ( अशुद्धनिश्चय ) को 
भी निविकल्प दद्या ( समाधि ) के समय छोड़ दिया जाता है, एक ज्ञांता-दुष्टामात्र स्वस्थ रह जाता 
है, किम्बहुना उपादेय व हितकारी निरचय ही है। इस विषयमे एक--लौकिक दुष्टन्त दिया 
जाता है। 


एक समय दो आदमी किसी तीर्थ॑यात्राको पेदक चले। उनमेसे एक आदमीको कुछ कमती 
(घुधला ) दिखता था और दूसरेको पूरा साफ साफ दिखता था। चलते २ दोनोको भूख व 
प्यासकी इच्छा हुई और वेचेन होने लंगे | थोड़ी देरके बाद एक गाँव मिला, जहाँपर बहुतसे होटल 
थे। दोनों ठहर गये और खाने-पानेको होटलछोमे गये, जो आदमी कम दृष्टिवाला था वह पासवाले 
एक गदले ( छोटे ) होटलूमे चला गया और वहाँपर उसने खराब बासा विकारी भोजन किया 
और मलील विषेला पानी भी पिया। तथा दूसरे अच्छी दृष्टिवालेने अच्छे बड़े साफ होटलमे जाकर 
भोजन किया, पानी पिया। इसके बाद दोनों आगे चल पड़े । चलूते-चलछते बीच मे वह कम दृष्ठि- 
वाह एकदम वीमार हो गया--तड़फड़ाने लगा, चिल्छाने रूगा। दूसरा साफ दृष्टिवाला अक्‍का- 


€ 
8० घुरुषाथसिद्धयुपार्य 


बकक्‍्का होगया या घवड़ा गया कि इसे क्या हो गया है ? आइचयमे पड़ गया । छेकिन हिम्मत 
करके उसको पीठपर रखा तथा बस्तीमें ले जाकर दवाई कराई किन्तु - वह मर गया। घर वापिस 
लौटा और उसके घरवालोको खबर दी व सव हाल कह सुनाया, सब छोग समझ गये कि यह सव 
खराब या अशुद्ध त्रिकारी खाने-पीनेका नतीजा है अर्थात्‌ उसकी गछतीका फल हैं। वस, इसी 
प्रकार व्यवहारनय ( अशुद्धनय ) के आल्म्वन लेनेका फल मिलता है बरवादी होना ) और 
निरचयनयके आलूम्वनका फल ( आवादी या रक्षा ) मिलता है ऐसा संक्षेप समझना चाहिये 
यही कर्थंचित्‌ उपादेयता व हेयताका खुलासा है, अस्तु ॥4॥ 
डउपसंहार 

व्यवहारके दो भेद हैं ( १ ) मिथ्यादृष्टिका व्यवहार, जिसको मिथ्या व्यवहार कहते हैं (२ ) 
सम्यग्दृष्टिका व्यवहार, जिसको सम्यक््‌ व्यवहार कहते हैं, मिन्‍् २ तरहका होता है। मिथ्यादृष्टिका 
व्यवहार मूलमें भूलरूप है अर्थात्‌ वह भेद ज्ञान रहित है, संयोगी पर्यायके साथ एकच्त्वहप है। 
और सम्यग्दुष्टिका व्यवहार मूलमें मूलरूप नहीं है किन्तु भेदज्ञान सहित है तथापि सरागरूप अश्युद्ध 
है अतएव चह हेय ही है इसीसे वह कथंचित्‌ उपादेय भी ( हीनदशामे ) माना जाता है, जो मज- 
वूरीकी निगानी है, या वलात्कारके समान है । तभी तो वह सम्यग्दृष्टि उससे भी अरुचि या अस- 
हुयोग करता है उसका स्वामी नही वचता इत्यादि । ऐसे भव्य सम्यग्दुष्टि जीवको ही व्यवहारनयसे 
मोक्षमार्गी कहा जा सकता है किन्तु मिथ्यादृष्टि जोवको कदापि ( व्यवहारनयसे भी ) मोक्षमार्गी 
नही कहा जा सकता और यह सव श्रद्धापर ( भावपर ) निर्भर है, क्रिया या आचरणपर निर्भर नही 
है किम्बहुना, इस तथ्यको निष्पक्ष होकर ठीक २ समझना चाहिये ॥2८) 


नोट---दर्शन ज्ञान चारित्र ( धर्म ) तीनो नि०्चय और व्यवहाररूप होते हैँ अतएव तोनोमे 


जो भूल या भ्रम है उसको निकालना चाहिए तमी आत्मकल्याण होगा, अन्यथा नही, यह ध्यान 
रहे इति । 


प्रथस अध्याथ 
जीव द्वव्यका लक्षण 


अस्ति पुरुषश्चिदात्मा विवर्जितः स्पशरसगन्धवर्णें: । 
४ गुणपर्ययसमवेतः समाहितः समुदयव्ययप्रौव्येः ॥९॥ 


पच्च 
आतम अथवा पुरुष नाम है, जीवद्वज्यका तुम जानो | 
निइचयरूप कहा है उसका, उसको भी तुम पहिचानो || 
है चेतन्‍्यरूप अरु परसे भिन्न रसादिक-चर्जित है। 
ग्रुणपर्यय संयुक्त होयकर, उत्पादिक त्रय अर्जित है ॥६॥ 


अन्वय अर्थे--आचाये नि०्चयन्यसे जीवद्रव्यका स्वरूप बताते है कि [ पुरुष ] जीव द्रव्य 
[ चिदात्मा ] चैतन्यस्वहूप ( दर्णनज्ञानवाछा ) और [| स्पशरसगन्धवर्णै: विवर्जितः ] रूप रस 
गन्व स्पर्ण, इन पुदुगलके गुणोसे रहित ( परसे भिन्‍न ) एवं [ ग़रुणपर्ययसमचेत |] गुण और पर्या- 
योके साथ अभिन्न तादात्म्यरूप, एव. [ समुदयव्ययश्ौब्ये॑ समाहित ] उत्पादव्ययश्रौ्यरूप वस्तुके 
स्वभाव सहित [ भस्ति ] है। अर्थात्‌ एकत्त्व विभक्तरूप जीव द्रव्य है--अन्यप्रकार नही है |॥९॥। 

भावार्थ--लक्षण या स्वरूप दो तरहका होता है (१) निरचयरूप अर्थात्‌ असली (भूतार्थ) 
और ( २ ) व्यवहाररूप ( नकली कामचलाऊ अभूतार्थ )। तदनुसार इस इलोक द्वारा जीवद्रव्यका 
असाधारण ( आत्मभूत ) असली स्वरूप बताया गया है जो अन्य द्रव्योमे नही पाया जाता, यह 
त्रिकाल जीवके साथ रहता है, कभी जीवसे भिन्न नही रहता । जैसे कि चेतना गुण जीवद्रव्यका 
मुख्य गुण है उसके साथ जीवका त्रेकालिक सम्बन्ध है और उसके साथ व्याप्यव्यापक सम्बन्ध भी 
है अतएवं उसके साथ जीवका एकत्त्व है। यद्यपि चेतनाके तीन भेद किये गये है--(१) ज्ञानचेतना 
(२) कर्मंचेतता और (३) कर्मफल चेतना । परन्तु काय, चेतनाका एक जानना ही है। विषयभेदसे 
उक्त तीन भेद किये गये है या जो अपनेको खुद जाने ( स्वसवेदत या आत्मसंवेदन करे अनुभवे ) 





१. अरसमरूपमर्गंध अव्वत्त चेदणागुणमसद्द । 
जाण अलिंग्रगहण जीवमणिटिट्ल्‍रतठाण ॥ --समयसार ४९ 
अन्येम्यो व्यतिरिक्तमात्मनियत विश्वत्पृथग्वस्तुता- 
सादानोज्ञझनशुन्यमेतदमर, ज्ञान तथावस्थितम्‌ । 
सध्यायन्तविभागमुक्तसहजस्फारप्रभाभास्वर 
शुद्धज्षानवनो यथाज्स्य महिमा नित्योदितस्तिष्ठति ॥२३५॥ ---समयसार कलरूश 
दि 


घ२ पुरुषा्थसिद्थुपायं 


वह शाचचेतना है ( आत्मचेतना है ) और जो कर्म अर्थात्‌ क्रिया को जाने ( प्रवृत्ति निवृत्ति 
करावे ) वह कर्मचेतना है तथा जो कर्मके फल सुख-दु'खकी जाने--ज्ञान कराने, बहु कर्मफल 
चेतना है। इन तीचोंमैसे 'ज्ञानचेतना” सिर्फ सम्यग्दृष्टिके होती है ऐसा कहा गया है ] क्योकि स्व 
भर परका भेद विज्ञान सिवाय सम्यग्दृष्टिकि और किसीको नही होता अर्थात्‌ सत्या्थ नही होता 
जो हितकारी है। परसे भिन्नताका ज्ञान होना सम्यग्दृष्टिका ही कार्य है सिथ्यादुष्टिका नही है। 
सिथ्यादृष्टिके विपरीत ज्ञान होने से वह अपने आत्मांकों परसे भिन्न नही जानता मानता, अपितु 
पर रूप ही जानता मानता है, जैसी संयोगीपर्याय है तद्गरप ही जानता है इत्यादि | फलत्त. वस्तुका 
या आत्माका स्वरूप, परसे अर्थात्‌ रूप रसादिक पुद्गलके गुणोंसे पृथक्‌ है अर्थात्‌ तादात्म्यरूप 
( अभिन्‍न या एकत्त्वरूप ) नही है ! और अपने गुणपर्यायोके साथ हमेशा रहता है ( एकत्त्वहप है) 
तथा उत्पाद व्यय श्रौव्य इंच तीन साधारण गुणोंवाल्ा है, जो सभीमे ( द्वव्य मात्रमें ) रहते हैं, 
कारण कि वे द्रव्यका स्वभाव हैं। 'सत्‌ द्रव्यलक्षणं---उत्पावव्ययश्रौव्ययुक्त सत्‌” ऐसा द्रव्यका लक्षण 
कहा गया है। ( तत्त्वाथंसूत्र अध्याय पर्वाँ सु० २०, ३० ) 
प्रत्येकका लक्षण निम्त प्रकार है-- 

( १ ) नवीन पर्यायकी उत्पत्ति होना, उत्पाद कहलाता है जो समय २ होता है वस्तुका 
स्वभाव है। 

(२ ) व्यव--अ्रति समय जो पूर्व पर्याय का विनाश ( अभाव ) होता है वह व्यय है। 

( ३े ) श्रौव्य--जो हमेशा स्थिर ( कायम ) रहता है वह श्रौन्‍्य है ऐसी चीज द्रव्य है । 
अर्थात्‌ मूलभूत वस्तु है। परन्तु वह भी परिणामी श्लुव ( नित्य ) है कूटस्थ नित्य ( श्रुव ) नहीं है 
जेसा कि अन्य मतवाले मानते हे। 

( ४ ) गुण--जो द्रव्यके आश्रय ( आघार ) रहते हैं और जिनमे गुण नही रहते ( द्वव्या- 
शअ्या' निगृंणा: गुणा:, तत्त्वाथ॑सूत्र ५-४१)। 

( ५ ) पर्याय--जो बदल करके भी तद्गूप ( द्वव्यरूप ) रहे, अच्यरूप न हो इत्यादि ( तदु- 
भाव" परिणाम., त० सूत्र ५-४२) अर्थात्‌ जेसी द्रव्य हो वेसी ही पर्याय होती है. (परिणाम होता है) 

पर्यायके भेंद--- 


( १ ) अर्थपर्याय--जो प्रति समय वदछती. रहती है, प्रत्येक गुणकी अवस्था परिवर्तित 
होती है । ( एक समयकी है ) 








१. अशुद्धा चेतना ठेचा तच्यथा कर्मचेतना । 
चेतनत्वात्‌ फलस्यास्य स्थात्कर्मफलचेतना ॥१९५॥ ---पंचाध्यायी उत्तरा्घ 
अज->चैतनाके मूऊमें दो भेद है (१) घुद्धचेत्तना (२) अशुद्धचेंतवा । अशुद्धचेतनाके दो भेद है (१) 


कर्मचेतना (२) कर्मफलचेत्तना ॥ सुदडचेतताका (१) एक मेंद ज्ञानचेतना, ज्ञानका अर्थ जात्मा है। अमेद 
विवल्ासे । 


जीव द्वव्यका लक्षण ॥ 


(२ ) व्यंजनपर्याय--जो समुदाय रूप स्थूछ ( व्यक्त ) होती है अनेक समयकी पर्थायोंके 
मेल रूप है। वह विभावरूप व स्वभावरूप दो तरहकी होती है, उन्मेसे भेद है। 


नोट--यह विभांव व्यंजनपर्याय, जीव और पुद्गल दो हो द्रव्योमें होती है शेष चार ब्रव्योंमें 
नही होती । ( आलापपद्धतिमें देखो ) निश्चयसे जीव द्रव्य के उक्त चार लक्षण ( स्वरूप ) चेत*«- 
सत्व, स्पर्शादिभिन्तत्व, गुणपर्ययक्त्व, उत्पादव्ययश्रौव्यत्त्व हैं जो आत्मभूत लक्षण है ( अभिन्न 
प्रदेशो है ) और कोई २ लक्षण अनात्मभूत ( भिन्‍न प्रदेशी ) भी होता है। उसका नाम व्यवहारी 
लक्षण है जो संयोगावस्थामें होता है। अभिन्‍नप्रदेशी छक्षणका नाम निशचयलक्षण है ऐसा जानना। 


सम्यग्दृष्टिका लक्षण 


जो आत्मा ( जीवद्रव्य ) के उक्त प्रकार अनेकान्त स्वरूपको निशचयनयसे जानता व 
मानता है वही सम्यग्दुष्टि होता है दूसरा नही । 


तदुक्तं 
जो तच्चमणेयन्त णियमा सदइृहदि सत्तभंगेहिं । 


लोयाण पण्ड्वसदी चचह्ारपवत्तणट्टं च ॥३११॥ 
स्वा० का० अनु० 


अर्थ--जो जीव सोतभगरूप ( मेदरूप अनेक धर्मरूप ) अनेकान्तमय वस्तुको यथार्थ 
जानता है व श्रद्धान करता है वही सम्यग्दृष्टि होता हैं यह नियम है तथा जो जीव अनेकान्तमय 
तत्त्वको नही समझता वह ॒मिथ्यादुष्टि होता है। और ऐसा अनेकान्तका ज्ञाता जीव हो सयोगी 
पर्यायमें रहता हुआ अच्छी तरह लछोकव्ववहार चला सकता है कोई विघ्त-बाधा नहीं आती यह 
महान्‌ लाभ होता है अस्तु । 


सातभंगोंके नाम 


(१) स्थादस्ति (२) स्थान्तास्ति (३) स्यादस्तिनास्ति (४) स्यादवक्तव्य (५ स्थादस्ति 
अवक्तव्य (६) स्थान्तास्ति अवक्तव्य (७) स्यादस्तिनास्ति अवक्तव्य॥ ये सात घमम वस्तुमे पाये 
जाते है, जो प्रश्न होने पर बताये जाते हैं। और भी ४७ गक्तियो तक विचार किया जाता है । 
जानकी महिमा अपरपार है ऐसा समझना । 


सप्रभंगीका स्वरूप 
एकस्मित्नचिरोधेन, प्रमाणनयवाक्यतः  ॥ 
सदादिकरपना या च सप्तसगोत सा सताता 


अर्थे--प्रमाणको अपेक्षा ( आलूम्बन ) से या नयकी अपेक्षासे एक हो पदार्थमे विरोधरहित्त 
अर्थात्‌ स्थयाह्ददका सहारा लेकर जो 'सत्‌, असत्‌' आदि सात प्रकारकी कल्पना ( विकल्प ) की 


हू 
४४ पुरुषाथसिन्युपाय 


जाती है, उसको सप्तमंगी कहते है । उसके दो भेद हैं--( १ ) प्रमाणसप्तमंगी ( २) नयसप्तभंगी 
इति | केवलज्ञानको छोडकर ७ ज्ञानके भेद और ७ नयो के भेद इत्यादि जानना | 


विशेषार्थ 


तोट--इस ब्छोक द्वारा आचार्य महाराजने पुरुष ( आत्मा ) का श्रद्धेय व उपास्य तत्त्व 
कया है ? यह खासकर वतलाया है, उसीसे उद्धार हो सकता है । वह तत्त्व एक चेतन द्रव्य है शेष 
पाँच जड़ ( अचेतन ) द्रव्य हैँ। जब तक भाव्यात्मा चेतन व अचेतनका पृथक्‌ २ ज्ञान श्रद्धान नही 
करता तब तक अज्ञानी रहता है और जब चेतन व जड़का भेद जान छेता है और उसमे भी 
जड़को उपादेय न सानकर एक अपने शुद्ध स्वरूप आत्माको ही उपादेय-श्रद्धेध व उपास्य मानता 
है तभी निरचयसे सम्यग्दृष्टि होता है और मोक्षका अधिकारी माना जाता है। फछत जड़की 
या मूत्तंकी उपासना करनेवालछा ( तन-घन-जन-प्रतिमा या शास्त्र आदि पुदुगल द्रव्य व उसकी 
पर्यायोंका उपादेय रूपसे आदर करनेवारा ) कभी संसारसे पार नहीं हो सकता न वह सम्यरदृष्टि 
कहा जा सकता है अरे ! जड ( अचेतन संयोगीपर्याय ) का उपासक या पुजक ( आतज्ञान रहित ) 
कैसे पार पायेगा यह विचारणीय है । बस, यही खास तत्त्व इस इलोकमे बतलाया गया है) 


सारांश--चेतनकों चेतनकी उपासना व श्रद्धा करना और सबसे सम्बन्ध विच्छेद करना, 
यही कार्यकारी है। वह चेतन पुरुष पूर्वोक्त प्रकारका है अन्य प्रकारका नही है । यदि भिन्‍त श्रकार 
माना जायगा तो मिध्यात्व होगा इत्यादि । आत्मा ( चेतन ) का आल्म्वन, आत्मा ही है नान्य' 
इति मूत्ति ( प्रतिमा ज्ञास्त्र आदि ) का आदर स्मारकरूप निमित्त होनेसे उपचार मानकर किया 
जाता है सत्य नही यह भेद हैं इसको ठोक २ समझ्षना चाहिए 


अनुजीबी व प्रतिजीबी गुण 


जीव ( आत्मा ) द्रव्यमे (१) अनुजीवी और (२) प्रतिजीवी दो तरहके गुण रहते हैं । मर्थाव्‌ 
जीवमे विद्यमान रहते है या पाये जाते है । 


..._ (१) अनुजीवीगुणका अर्थ है स्वाश्नितगुण अर्थात्‌ जो अपनी ही अपेक्षासे घटित ही सदा 
रहे अन्यकी भपेक्षा न रखें। जैसे कि जीवद्रव्यमे चेतना--ज्ञानदर्शनसुखबल विशेष गुण 


अथवा मुख, वो, जीवत्त्व वगेरह, जिनसे जीवन सिद्ध होता है व स्वत. सिद्ध हैं--पराश्ित या 
भापेक्षिक नही हैं इत्यादि | 


(२) प्रतिजीवीगुणका अर्थ है पराश्चितगुण अर्थात्‌ जो परको भपेक्षासे घटित होंते है या 


प्रतिपक्षी गुण, जिनमे जीवनका सम्बन्ध नही है अर्थात्‌ जो अनुजीवी नही है भिन्न हैं। जैसे कि 
>व्यावातत्त, यह परकृतत वावासे रहित होनेके कारण प्रकट होता है, अनुजीबी नही है प्रतिपक्षी 
है। अवेगाहत्त्व, यह परको स्थान नहीं देने से प्रकट होता है या परमें प्रवेश न करनेसे प्रकट होता 
है। अगुन्लघुत्व, यह परका प्रवेश 


न होने देनेसे प्रकट होता है। नास्तित्व, परमे स रहनेसे यह 
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प्रकट होता है ( परचतुष्टकी अपेक्षा रखता है ) इत्यादि दोनोका अर्थ समझना। इससे भिन्न 
सद्भाव रूप या अभाव रूप अर्थ नही समझना जैसा कि अन्यत्र लिखा है अस्तु । यथा अभावरूप 
गुणोंको प्रतिजीवी गुण कहते है, ऐसा जो लक्षण लिखा है वहाँ पर अमावरूपका अर्थ, अनुजीवी 
गृणोके अभावरूप या प्रतिपक्षी रूप अथ समझना चाहिए अर्थात्‌ जो अनुजीवी रूप नही है । 
इसीसे उन्तका नाम 'प्रतिजीवी” रखा गया है। कारण कि जीव द्रव्य ( आत्मा ) का जीवन उनके 
आश्रित नही है ऐसा स्पष्ट समझना चाहिए ॥ ९. |॥। 


निः%चयनयसे पुन जीवका स्वरूप बताते है-- 


परिणममानो नित्यं ज्ञानविवर्त्तेरनादिसंतत्या । 
प्रिणामानां स्वेषां स भवति कर्ता च भोक्ता च |१०॥ 


प्द्च 


अपनी पर्यायों का कर्ता द्रव्य हमेशा होता है । 
उनही का वह सोक्ता होता भिन्न नहीं सब थोता है !। 
जीव द्रव्य भी कर्ता मोक्ता ज्ञानादिक पर्यायो का | 
है अनादिका नियम अक्तृत्निम हिस्सा नहीं परायों का ॥१०॥ 


अन्वय अर्थ--][ स जीव ] निश्चयनयसे वह जीव द्रव्य [ नित्यं अनादिसंतत्या ज्ञानविवत्तेंः 
परिणममान: ] हमेशा अनादिकालसे अखण्ड सनन्‍्तानरूपसे ( धारावाहिक ) ज्ञानकी पर्यायों द्वारा 
परिणत हो रहा है [ च ] और [ स्वेषां परिणासानां कर्त्ता च भोक्ता मचति ] उन अपनी पर्यायोका 
ही वह स्वयं कर्त्ता तथा भोक्ता होता है, अन्यका नही, न अन्यका कोई सम्बन्ध है, ऐसा समझना 
चाहिए ॥१०॥ 


भावार्थ--वास्तविकरूपसे विचार करनेपर यही सिद्ध होता है कि प्रत्येक द्रव्य अपनी २ 
गुणपर्यायोंका ही धनी कर्त्ता व भोक्ता है अन्यका कदापि नही है यह वस्तुस्वभाव है। यदि कही 
हर एक वस्तु दूसरे की कर्त्ता व भोक्ता हो जाय या होने लगे तो तमाम छोककी व्यवस्था ही विगड़ 
जाय, कोई भी काये नियमित न रहेगा, जिससे एक तरहकी अराजकता सरीखी उत्पन्त हो 
जायगी, सुखशान्तिके दर्शन न होगे, ससार दु खी दरिद्री हो जायगा इत्यादि | अतएव वस्तु अपनी 
मर्यादा कभी नहीं छोड़ती अटल रहती है उसके लिए किसी व्यवस्थापक या नियन्ताकी आवच्यकता 
नही रहती अत. वस्तु सब स्वतन्त्र है व स्वत सिद्ध है, परकृत ( ईव्वरादिजन्य ) नही है । देखो-- 


जीवद्रव्य ज्ञानमय है अतएवं सदेव वह अपनी ज्ञानपर्यायके साथ रहता हे ज्ञानको नहीं 
छोडता अन्यथा वह अज्ञानी ( ज्ञानशून्य जड़ ) हो जाय जो असम्भव है कभी ज्ञानी अज्ञानी नही 
होता और जज्ञानी ज्ञानी नहो होता यह पक्का नियम है। इसके विरुद्ध किसी शक्ति विशेप ( ईच्च- 
रादि ) के द्वारा अन्यथा हो जाता है ऐसा कहना मूख॑ता है क्योकि वस्तुके स्वभावको कोई वदलू नही 
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सकता | मिथ्यानासके समय भी जीव जानता ही है चाहे उल्टा क्यो न जाने, पर जानना गुण या 
स्वभाव नही छोड़ता अस्तु । 


ज्ञानकी पर्यायके भेद 


ज्ञानको मुख्यत॑- दो पर्याएँ होती है ( १ ) चुद्धपर्याय (२) बजुद्धपर्याय । जवतक ज्ञानके 
साथ पर द्रव्यका संयोग रहता है तबतक ज्ञानकी अगुद्धपर्याय रहती है यह सामान्य नियम है। 
विजेषत. जबतक ज्ञानके साथ मोहनीय कर्मका सम्बन्ध रहता है अर्थात्‌ मिथ्यात्त्वादि व रागद्वेपादि- 
का सम्बन्ध रहता है तबतक ज्ञानकी अशुद्धपर्याव अथवा विभावपर्याय मानी जाती है । और जब 
ज्ञानके साथसे मोहकर्मका सम्बन्ध छूट जाता है तब ज्ञानकों शुद्धपर्याय पूर्ण प्रकट हो जाती है। 
इसके बीचमें जबतक पूर्ण मोह कमका सम्बन्ध नहीं छूटता तवतक जुद्धाशुद्ध ( मिश्र ) अवस्था 
ज्ञानकी रहती है ऐसा समझना। चूंकि सयोगी पर्याय, अशुद्धपर्याय कहलाती है फिर भी एक दूसरेका 
तादात्म्य न होनेसे ( ऐक्य व समवाय न होनेसे ) द्रव्यकी अपेक्षासे वह जुद्धपर्याय ही मानी जाती 
है। भावार्थ--द्रव्यगत सामान्य पर्यायकी शुद्धपर्याय और पर्यायग्त विजेपपर्यायकों अशुद्धपर्याय माना 
जाता है | फलत.- सामान्यपर्यायका क्षय ( विनाण ) नही होता और विशेषपर्यायका प्रतिक्षण क्षय 
होता है ऐसा सिद्धान्त है । 


संयोगीपर्यायमें होनेवाले रागादिकको अशुद्ध निर्चनयसे कथंचित्‌ जीवके कहा जाता है 
तथा कथडि्चत्‌ जीवके नही हैँं--आऔपाधिक है ( संयोगज है ) ऐसा कहा जाता है किन्तु पुद्गलूके 
हैं ऐसा कहना यरूत है--संभवता नही है। द्वव्याथिकनयमें या निर्चयनयसे प्रत्येक द्रव्य झुद्ध है 
( परसे भिन्‍न है ) और पर्यायाथिकनयसे अचुद्ध है ( व्यवहाररूप है )। 


ज्ञानकी अणु व महत्पर्याय 
ज्ञानकी सबसे छोटी पर्याय ( अक्षर पर्याय ) सुक्ष्मनिगोद्यालब्ध्यपर्याप्तक तिर्यचजीवके 
होती है तथा सबसे वड़ी ( महाच्‌ ) पर्याय सर्वज्ञ केवछी ( मनुष्य ) के होती है परन्तु कोई ऐसा 
समय नही माता जिसमें ज्ञानपर्यायका पूर्ण ( सवंथा ) अभाव या क्षय हो जाता हो जैसा कि अन्य 
मतवाले मानते व कहते हैँ। यथा--- 


( १ ) नेयायिक वेशेथिक--मोक्षमें, ज्ञान गुण व उसकी पर्यायोका अभावहो जाता है, हमेशा ज्ञान- 
गुण आत्मद्रव्यसे जुदा रहता है पीछे परस्पर संबंध होता है। वे गुण 
गुणीमें भेद सानते हैं । 

( २ ) सांख्य--मोक्षमें, ज्ञेबाकार ज्ञानका अभाव हो जाता है--ज्ञान गृन्‍्य रहता है। व पुरुष 

( आत्मा ) का स्वरूप चेत्तन्य मानता है यह कैसी विरुद्धता है ? आदचर्यजनक है। 


( ३ ) वौद्ध-मोक्षमे, दीपकके 'वुझ जानेकी तरह ज्ञान ( आत्मा ) नष्ट हो जाता है इत्यादि | न 
साह्यूम आत्मा कहाँ चलता जाता है विचित्रता है। 
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(४) जैन-मोक्षमें क्षायोपशमिक ज्ञानका अभाव हो जाता है--क्षायिक ज्ञान रहता है अर्थात्‌ 
ज्ञानका सर्वथा अभाव कभी नही होता, हमेशा रहता है । 


(५ ) जेन--आत्मा व ज्ञान एक है गुणगृणीमे भेद नही है, व असंख्यात प्रदेशी है--प्रदेश कभी 
घटबढ नहो होते--सभी प्रदेशोमे ज्ञान रहता है, ज्ञानसे खाली कोई प्रदेश नही 
रहता। सभी प्रदेशों मे सुख व दु.खका ज्ञान होता है। आत्मा छोटा व बडा नही 
होता--शरीर छोटा बड़ा होता है इत्यादि । हाँ, प्रदेशोमे सकोच विस्तार ( सहार 
विसपंण ) होता हे, दीपकके प्रकाशकी तरह जानना । 


(६ ) चार्वाकमतत--यह जीवकी उत्पत्ति मानता हे अर्थात्‌ पृथ्वी, जल, अग्नि, वायु, आकाश इन 
पाँच तत्त्वों के मिलनेसे नया जोब उत्पन्न हो जाता है और मरकर पुनः पाँच 
रूप बटवारा हो जाता हे--सब अपने २ मे मिल जाते है इत्यादि । उदाहरणके 
लिए वे गोबरका नाम लेते है कि उसमे गुबरीला वगेरह कितने ही भिन्‍न २ 
तरहके जीव पैदा हो जाते है ऐसा समझना, वह सब मिथ्या कल्पना हे, जीव 
कभी पेदा नही होता न मरता है तथा उन्तकी संख्या भी घटबढ नही होती, 
सदैव नियमित रहती है किम्बहुना । जीव यह नाम ही सदैव जीवित रहनेकी 
अपेक्षासे बड़ा है और वह स्वतः सिद्ध है कृत्रिम नही है वह नित्य अविनाशी 
है परन्तु परिणामी है। कहा भी हे कि-- 

तद्हंजस्तनेहाती. रक्षोदष्टेसंचरडते । 
भूतानन्वयनात्‌ सिद्धः प्रकृतिज्ञः सनातनः || 


आचार्य कहते है कि जो जीव निशचयनयका आलम्बन करते हैं वे ही पुरुषार्थकी सिद्धि 
( सफलता ) को प्राप्त कर सकते है अर्थात्‌ कृतकृत्य हो सकते है, ससारसे पार हो सकते है यह 
फल दिखते है-- 


सर्वविक्तोत्तीण यदा स चैतन्यमचलमाप्नोति । 
भवति तदा कृतकृत्यः सम्यकपुरुषार्थ सिद्धिमापन्नः ॥ १ १॥ 





१ शर्व अर्थात्‌ शंभुकी तरह विकारीपर्यायके छूटनेसे, यह आशय भो निकाला जा सकता है। भर्तृहरिशतके--- 


एको रागिपु राजते प्रियतमादेहार्द्धारी हरो। नीरागेषु जिनो विमुक्तछलनासंगो न यस्मात्पर । 


दुर्वारस्मरवाणपन्नगविषन्यासक्तमुग्घो जन । शेष कामविडम्बितों हि विषयान्‌ भोक्‍तुं न मोकतु क्षम ॥ 
0 ९७पछ 


९ शुद्ध सत्तामात्र अकेलापन ( एकत्त्वविभकतरूप )। 
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पच्य 


रागादिक चिकारसे जब यह आतम छुटकारा पाता 

चमी होत क़ृतक्ृत्य और भवसिन्घु "पार वह हो जाता ॥ 
निएशचयका आलरूम्ब करे से यह पुरुषाथ सिद्धि होती । 
जब तक व्यवहर ग्रहण करत है कछ्षुद्ध दशा उसकी रहती ॥ 


अन्बवय अर्थ--आचार्य कहते है कि [ यदा स | निरचयनयके आलम्बन ( ग्रहण अनुभवन ) 
करनेसे जिस समय जीवद्रव्य [ सबविवत्तोत्ती्ण अचल चैतन्य आप्नोति ] सम्पूर्ण विभावपर्यायोसे छूट- 
कर ( ज्ञी व्यवहारनयके आलूम्बनसे हुआ करती है ) शुद्ध चेतन्यरूप स्वविशुद्धज्ानरूप अचल 
अवस्था ( पद ) को प्राप्त करता है [ तदा कृतकृत्य सम्यकछुरुषार्थसिद्धिमापन्न भवति ] उस समय 
वह कृतकृत्य ( स्वंथा शान्त-पुर्णमनोरथ ) और सम्यक्‌ पुरुषा्थेकी सिद्धि ( सफलता या मोक्षप्राप्ति ) 
को वह प्राप्त हो जाता है या कर लेता है, अन्यथा नही, इस प्रकार फल प्राप्त हो जाता है जब 
यह जीव निरचयनयका आलम्बन ( आराधन ) करता है किम्बहुना । 


भावार्थे--जबतक संयोगी अथवा लोकव्यवहारी ( अशुद्ध ) पर्याय जीवके साथ रहती है 
तबतक जीव अनेक ( नाना ) अवस्थाएँ धारण करता है। उस समयतक वह क्त्तकृत्य ( सफल 
मनो र॒थ-निष्काम ) नही हो पाता और फलस्वरूप उसको अचलपद ( मोक्ष ) चही मिलता अथवा 
उसके पुरुषार्थको सिद्धि नही होती, उसका सारा प्रयत्न निष्फल या बेकार जाता है अर्थात्‌ साध्यको 
रिद्धि नही होती, ८४ लाख योनियोमे घोर दु ख उठाता हुआ भटकता फिरता है। यह सब भशुद्ध 
या व्यवहारनयके आलरूम्बनका फल है। अतएव सारांशरूपमे आचाय॑ कहते है कि यदि किसी 
जीवको ससार दु खसे छूटनेकी अभिलापा हो तो उसको चाहिये ( कत्तेब्य है ) कि वह व्यवहार- 
नयका आलूम्बन करना क्रम रसे छोड देवे या छोड़ता चला जाय और निश्चयनयका आलम्बन 
लेता जाय ( नकलीको छोड़कर असलीको ग्रहण करे ) यही पुरातन व उचित मार्ग है, ( उपाय है ) 
दूसरा मार्ग सव भिथ्या गुमराह करनेवाला है। फलूत द्रब्य ( आत्मा ) अनुसार चरण या वर्ताव 
करे अर्थात्‌ आत्मा ( द्रव्य ) जेसी शुद्ध वीतराग ( रागादिक दोषोसे रहित ) है वैसा ही उसे आच- 
रण या चारित्र घारण करना चाहिये तभी वुद्धिमानी या भेदविज्ञानता है । जीवको इन सव 
वाताका ज्ञान या पता जब सम्यग्दर्णन होता है तभी छूग पाता है। सम्यर्दुष्टि बडा चतुर व 
परीक्षक है निष्चय व व्यवहारका पूर्ण ज्ञाता है। स्वानुभवसे आत्माको प्रत्यक्ष जाननेवाला है, 
कारण कि उस समय ( स्वसवेदनके वक्त ) वह इन्द्रियादिकी सहायता नही लेता । ऐसी हालतमे 
बा परिचय व स्वाद आ जानेसे उसे अकथनीय निराकुल सुख प्राप्त होता है 
और फिर उसको चेपधिक सुख नहीं भाते--उनसे विरक्ति या अरुचि हो जाती है इत्यादि विशे- 


पताएं प्राप्त हा जाती है किम्बहुना यह सव निच्चयनयके आलूम्बनका फछ है--हेयोपादेयके ज्ञान 
का फड हैं 7ति] 








१. लव । 


जीव द्ृष्यका लक्षेण ७९ 


अचल ( निशचल . एकरूप मोक्ष ) अवस्थाको प्राप्त करना हो जीवनका लक्ष्य होना 
चाहिए--बहुरूपियाके रूप तो अनादिसे बहुत धारण किये है परन्तु स्थिर रूप कोई नही रहा 
है । राजा रक मनुष्य, पशु, कीड़ा-मकोड़ा देव नारक आदि सब रूप न मालूम कितनी बार धारण 
कर २ के छोड़े है। इसका कारण अनेक तरहकी इच्छाओ एवं विकल्पोका होना तथा उनके 
निमित्तसे तरहर का कमंबध होना है । जब कोई विकल्प या इच्छाएँ नही रहतोी--नि३चल समुद्रकी 
तरह स्वय अपनेमे स्थिर हो जाता है तब न कोई खतरा रहता है न कर्मोका आख््रव व बध होता 
है। फलस्वरूप अभीष्ट स्थान ( मोक्ष-अचल या परिवत॑नरहित पद ) सदाके हछिए प्राप्त हो जाता 
है जहाँपर कोई विकार या दोष उत्पन्न नही होता अनन्त कारूतक एक-सा सुखिया व ज्ञाता दुष्ट 
बना रहता है। यह सब व्यवहारनयके छोड़ेने एव निर्चयनयके ग्रहण करनेका फल है | नि.स्वार्थे 
भावका होना दुलेभ है । निर्चयनयसे जिनाज्ञाके अनुसार हेय, हेय ही रहता है और उपादेय, उपा- 
देय रहता है । किन्तु छोक पदधतिके ( व्यवहारके ) अनुसार प्रयोजनवश हेय उपादेय माना 
जाता है यह भेद है। तभी तो लोकका न्याय सच्चा न्याय नही माना जाता यह तात्पर्य है अस्तु। 


तथापि संयोगी पर्यायमें 


अनेकान्तदृष्टिसि कथंचित्‌ व्यवहारमे उपादेयता बतलाई है, किन्तु हमेशाके लिये वह 
उपादेयता नही है हेयता है। 


व्यवहरणनयः स्यथादू यद्यपि प्राकृपदव्यामिह निहिपदानां हन्त हस्तावरूंब' । 
तद्पि परमसर्थ चिच्चमस्कारसात्र' परविरहितसन्तः पहयतां नेष किंचित्‌ ॥५।॥ 
“-समयसारकलद 


अर्थ--सयोगी पर्यायसें विद्यमान ( मौजूद ) ज्ञानी जीवोको यद्यपि व्यवहारनय, ( अरुचि 

पूवंक ) हाथके सहारेकी तरह सहायक है जबतक कि हीनावस्था पाई जाती है ( बारूककी या 
वृद्ध पुरषकी तरह ) परन्तु वह पराधीनता सुखदायक नही है--दुःखदायक ही है। नीतिमे भी 
कहा जाता है कि 'पराधीन सपनेहु सुख नाही कर विचार देखो मनमाही”' तदनुसार स्वाधीनता 
अर्थात्‌ निराकुलतामे ही वास्तविक सुख है ऐसा समझना चाहिये। ऐसी स्थितिमे जो जीव 
( ज्ञानी ) निश्चयनयसे परसे भिन्न चिज्चमत्कारके पिंड ( एकत्त्वरूप ) सर्वोत्कृष्ट अपनी आत्माके 
देख व जान लेते हैं जो कि एकत्त्वविभक्तरूप व स्वसहाय है, उनकी दृष्टिमे परकी 
सहायताका कोई महत्त्व नही है और न वे उसको उपादेय मानते हे अपितु उस परसहायतारूप 
व्यवहारको हेय या तुच्छ ही समझते है, अपने कार्यमे उसको बाधक ही मानते है, साधक नही 
भानते इत्यादि, पश्चात्‌ आत्मशक्तिके बढ़ने पर उसका सम्बन्ध विच्छेद भी कर देते हैं और 
स्वावलूम्बी बन जाते हैं। सम्यरदृष्टि ज्ञानी अग॒त्या व्यवहारनयका आलम्बन लेता है ( विवशवतामे 
वेगारकी तरह करता है ) अतएवं उसको वेसा करने मे प्रसन्‍नता या रुचि नही होती किन्तु दु ख 

छ 


७७ घुरुषाथ सिद्धचुपांय॑ 


यंत्र अरुचि ही होती है अतः वह होने का विषाद वः मेटनेका उपाय हमेशा करता रहता है अस्तु-- 
+ व्यवहारको छोड़कर निश्चयका आलम्बन करनेसे होनेवाछा छाभ बतलाया जाता है ।-- | 


० कि €. विसुक्तमेकस जौ 
भाव्सस्वसाचं परमाचमिन्नसापूणमंद्यन्तत् । 


चिछीनसंकल्पचिक्ल्पजाल, प्रकाशयन्‌ झुद्धनयोंअस्युदेंति 9०॥॥ 


अर्थ--निश्चयनयसे आत्माका स्वरूप, परसे स्वेथा भिन्न अर्थात्‌ परपदार्थके साथ तादात्त्य 
सम्बन्धसे रहित है, गुणोकर भरा हुआ है अर्थात्‌ अपने सम्पुर्ण गुणों सहित है ( उसमे जौगुण,या 
दोष नही है वह गुणोका पिंड है ) आदि व अन्तसे रहित अनादिनिधन ( नित्य ) है तथा एक-- 
अकेला है ( अध्वितीय--एकत्त्वरूप है ) संकल्प ( रागादिभाव ) और विकल्प ( ज्ञानमे उठनेवाली 
तरह २ की लहरों ) से रहित है। .द्रव्यदृष्टिसे अशुद्धता ( संयोगीपर्याय,) रहित है, उसमे परसे 
भिन्‍नतारूप शुद्धता सदेव रहती है इत्यादि ऐसा आत्माके शुद्ध स्वाधीन स्वरूपको दरशानेवाला 
शुद्धनय ही है, व उस निदचयनय ( छुद्धनय ) का आलूम्बन करने पर ही जीवका कल्याण होज़ा 
सभव है (लाभ सभव है) व्यवहारनयका आलम्बन करनेसे कल्याण अर्थात्‌ मुक्ति नही हो सकती | 
सम्यरज्ञानका होना ही सच्चा आलूम्वन है, शेष सब भ्रम है। इसीका नाम स्वपरका भेदविज्ञान' 
है अत' उसको थेनकेन प्रकारेण प्राप्त अतश्य करना चाहिये किम्बहुना ॥११॥ 


आगे आचाय॑ व्यव॒हारनयकी अपेक्षासे जीवका स्वरूप बताते हैं-- 
नेमित्तिकताका प्रदर्शन द्वारा 


जीवकूृत परिणाम निमित्तमात्रं अपत्य पुनरन्ये । 
क्यमेव 4 कर्मभावेन 
स परिणम॑न्तेउत्र पुदुगलाः कर्मभावेन ॥१२॥ 


पच्च 


चंधटंशा होनेमें कारण स्वयं जीवके भाव हि हैं। 
थे निज भाव कचट्दे हैं श्रश्नुने यतः जीचमें होते हैं ॥ 
हूं निमित्त कारण थे उसमें कमंबंध जो होता हैं| 
उपाठान कारण है पुद्गल, कमरूप परिणमता दें ॥१२॥ 





अशुद्ध निःचयनयमे जोब ( अशुद्ध ) को कार्यपर्यायहूप, उसमें उत्पन्न हुए । 
अपने आप द्वी उपादान घक्तिसे । 

परियम छाडे रै--हों जाने हैं, प्रकट हो जाते है । 

४. अर्मर्याय्शारतो परियम जाते 2 । 

सेंयीमापर्योघगाद आपस अपर्या । 


« विवारोपशिप्तग हशछोफ्याश । 


जप ने सन 


ह >डी 


जीव द्रुष्यका लक्षण कि 


४. अन्वय अथ्थ--न अन्न ] इस ससारमे अथवा जीवकी अशुद्ध ( संयोगी ) पर्याय में [ जीवकूत्त 
परिणाम ] जो रागादिरूप विकारीपरिणाम प्रकट होते हैं उनको [ निमित्तमान्न॑ प्रप्य ] सिर्फ निमित्त- 
रूप बना करके [ अन्ये पुदूगछाः ] दूसरे जड़ पुद्गलूस्कंध [ स्वयमेव कममावेन परिणमन्ते | स्वयं 
अर्थात्‌ अपने आप अपनी योग्यतासे ही' ( स्वोपादानतासे ) कर्मपर्यायरूप अर्थात्‌ ज्ञानावरणादि 
आठ कमंरूप ( मूलभेद व उत्तरभेदरूप ) परिणम जाते है। अर्थात्‌ कर्म यह पुद्गल द्रव्यकी कार्य- 
पर्याय है जो पुद्गल द्रव्यमेसे स्वय ही प्रकट होती है सिर्फ उसके लिये सहायता देनेवाले जीव- 
द्रव्यके रागादिरूप विकारीभाव-होना चाहिये जो कि अशुद्ध निश्चयनयसे संसारी या अशुद्ध जोवके 
कार्यपर्याय रूप है, परन्तु वे खाली निमित्त कारण है ( दर्शांकरूप ) और कुछ नही है यह तात्पय॑ 
है।' यही निमित्तनैरमित्तिकरूपसे कतृत्त्व भोवतृत््वका होना व्यवहारनयकी अपेक्षा जोवका लक्षण 
या स्वरूप है ऐसा समझना चाहिये ॥१श॥ - 
'..... भावार्थ--जीव और पुदुगल, इन दो ब्रव्योंका संयोग सम्बन्ध अनादि कालूसे स्वथ--भिन्न 
पर द्रव्यकीं सहायता या निमित्तता बिना होता चला आया है। उससे दोनो अनादिकालसे विक्ृत्त 
हो रहे है, जिसका नतीजा यह ससार दशा है। प्रतिसमय आख्रव-बध-उदय-निजंरा आदि कायें 
, होता रहता है । फलस्वहप जन्ममरण रोग्र आधि व्याधि भूख-प्यास आदिके असह्य दु'ख उठाना 
(-भोगना ) पड रहे हैं। सिवाय सक्‍लेशता व आकुछताके एक क्षणकों भी सुखशान्ति नहीं 
“मिलती, अतएव उस सबका छूटना अत्यावश्यक है--उपादेय है यह निशचयकी बात है अस्तु । 
इस विषयमे विज्येष प्रकाश डालनेकी आवश्यकता मालूम पड़ती है। 


»...._ नोट--पुदगल द्रव्यका परिणमन अनेक प्रकारका होता है ज्ञानावरणादि क्मरूप व 
.शरोरादिनोकमंरूप । खाये 'हुए अन्न आदिका जैसे खलरसरुधिरादिरूप 4008९ होता है जो 
उसका स्वभाव है। व्छ् लक अप 
विदेषा्थे--खुलासा 73५२५ 
द्रव्याथिकनय या शुद्ध निश्चयनयको अपेक्षासे जीव आदि छेहों द्रग्ये अबद्ध है स्वतंत्र 
व शुद्ध है--परसे भिन्न स्वत परिणमनशील है, एक दूसरेका कुछ भी विगार या सुधार 
नही कर सकती, अपना २ काय स्वय करती रहती है तथा अपना स्वभाव कभी 
'नहीं छोड़ती यह अकाट्य नियम है इत्यादि, यह द्रव्याथिकनय वनाम निशरचयनयका 
कथन या निरूपण है। किन्तु सयोगरूप पर्यायाथिकनय या व्यवहारनयकी अपेक्षासे जीव और 
पुद्गल ये दोनो द्वव्ये अयुतसिद्ध सयोगसम्बन्धसे बद्ध हो रही हैं--परस्पर सघिरूपसे मेल किये 
हुए है। उतना ही नही अपितु एक दूसरेमे निमित्तता भी करती रहती है। अर्थात्‌ संयोगीपर्यायमे 
जो जीवद्रव्यके रागादिरू्प विकारीभाव (परिणाम-पर्याय ) होते है उनकी व साथी योगोकी सहायता 
या निमित्ततासे नवीन पुद्गल द्रव्योका आस्रव ( आगमन ) व बध व कर्मनोकम रूप परिणमन 
( कार्यपर्याय ) तथा स्थिति अनुभागका पड़ना, उदयमे आकर फल देना आदि काय॑ हुआ करते 
है। उदय होनेके समय पुन' परिणाम बिगड़ते है अर्थात्‌ उनमे रागादि विकार होता है तब उनके 
निमित्तसे पुन. आख्रव-बच-उदय आदि होता है। इस तरह माववव ( विकार ) से द्वव्धवघ ओर 


ण्३ पुरुषार्थसिख््युपाय 


द्रव्यवधसे भावबंध, इस प्रकार निमित्तनैमित्तिकहपसे संत्तानपरंपरा चरूती रहती है जब तक कि 
'ोह रागह्वेष' का विनाश नही हो जाता। 


यहाँ पर इत्तरेतराश्रय दोष तो होता नहीं है, कारण कि वे सव बदलते जाते हैं जैसे कि 
बीज व वृक्ष वदलता जाता है--नया २ होता जाता है। परन्तु णह शंका हो सकती है कि यह 
उपयुक्त प्रकारको निमित्तनैमित्तिकता द्रव्यकर्मके साथ है कि उदयके साथ है ? उसका उत्तर यह 
है कि उदयके साथ फलको निमित्तनैमित्तिकता है न कि कर्मके अस्तित््वके साथ। कारण कि जब 
कर्मेरूप पर्याय उदयमें आती है ( व्यक्त होती है) तभी उसका फल सुख-दुःख होता है तथा रागहेंष 
भाव होते है तभी पुनः आस्रव और बंब होता है। यदि उदय न हो खाली सत्तामे कर्म रहे तो 
कोई हानि नही हो सकती । जव कर्म उदयमें आाते हैं और फल देते हैँ तभी परिणामोंके अनुसार 
बंधादि हुआ करता है | अतएवं बह कहना कि 'कर्म फल देते हैं' उपचार है ( व्यवहार है ), भिरुचय 
( सही ) यह है कि 'कर्मका उदय साक्षात्‌ फल देता है” और कम परंपरया फल देंते हैं अर्थात्‌ वे 
सूलकारण हैं उनकी ही उदय अवस्था होती है किम्बहुतता | 


द्रव्यकर्म व भावकमंका निर्घार 


सामान्यतः पुद्गलकी अजुद्ध ( संयोगी ) पर्योयका चाम द्रव्यकर्म' है । यत. द्रव्य अर्थात्‌ 
पुद्गल द्वव्यकी कम अर्थात्‌ कार्यपर्यायको ही “द्रव्यकर्म” कहा जाता है। तथा भावकर्स अर्थात्‌ जीव- 
द्रव्यकी अश्गुद्धपरिणामरूप कार्यपर्यावको भावकर्म कहा जाता है 


सावार्थ--पुदुगलकी विकारो पर्यायका भाम द्रव्यकर्म है और जीवकी विकारीपर्यायका चाम 
भावकर्म हैं ऐसा जानना तथा जबतक फल देनेकी सामथ्यँ कर्ममें रहती हैं तवतक वह कम कह- 
छाता है शक्ति चष्ट हो जानेपर वह पुदुंगल रह जाता है। है 


सोट--कर्मोका कार्य है सुखदु.खकी सामग्री उपस्थित करना या सुखढु-खके बेदनेमें लिमि- 
तता करना अतः उन्हें कर्मनामसे कहा जाता है। इनकी रचना (निर्माण ) पुद्गल द्वब्यसे होती है ॥ 
इसी तरह पुद्गल द्वव्यसे ही शरोरका निर्माण होता है और वह भी संक्षेप या अल्परूपमें कमे जैसा 
कार्य करता है अतः उसे नोकर्म कहते हैँ (थोड़ा काम करनेवाला नोकपायकी तरह ऐसा समझना )। 
यह खुलासा द्रव्यकर्मं व भावकर्मका प्रसगवश किया गया है। इसके सम्वन्धमें दूसरी विचारधारा 
सिम्नप्रकार की है-- 


सुक्ष्म और प्राचीच शंका व समाधान 
( इतरेतराश्रय दोष बावत ) 


९ प्रवचनसार आदि आयगमग्नन्धोंमें भावकर्मवव व द्ृव्यकर्मंबंधके विषयमे इतरेतराश्रय 
दोपका खंडन करते समय यह समावान किया गया है कि अनादिकर्मबंघमे यह दोष (इतरेतराश्रय ) 


नहीं आता, कारणकि अनादिकालसे हो बात्मा कर्मवन्‍्च सहित अशुद्ध पर्यायवराला रहा है तव 


जीव द्वच्यका लक्षण ण्ड्झ्े 


उसके पहिले कोई पृथक्‌ २ दो द्रव्ये शुद्ध ( पृथक्‌ २) रही ही नही है, जिनको एक दूसरेका 
निमित्त ( आश्रय ) मात्ता जाय । अर्थात्‌ भावकर्मको--जुदे रागादिको, द्रव्यकमंका निमित्त माना 
जाय या द्वव्यकर्म ( पर्यायछूप कर्म ) को भावकर्म ( रागादि ) का निमर्मित्त माना जाय, यह नहीं 
बच सकता, कारण कि जुदी स्थितिमे कर्मेरूप अथवा कार्यरूप पर्याय जीव द्रव्य या पुद्गल द्रव्यमे 
होती ही नही है यह नियम है। किन्तु कर्मरूप पर्याय जीव व पुदंगलकी अनादिसे अयुतसिद्ध 
रही है अर्थात्‌ संयोगरूप--मिली हुई रही है ऐसा जानना चाहिए | फलूत: तब ऐसा ही कहनेमे व 
माननेमें आता है कि अनादि कमेबध, बिना पुथक्‌ निमित्तके ही होता है अर्थात्‌ वही सयोगावस्था 
उपादान व निमित्तरूप है अन्य कोई निमित्त ( भिन्‍न ) उसमे नही है । तथा इसमे युक्ति व आगम 
दोनों प्रमाणोसे विरोध भी नही आता। उक्तझच--- 


“लैवं ( दोष. ) अनादिप्रसिद्धद्रव्यकर्मसबद्धस्यात्मनः तत्र हेतुत्वेनोपादानात्‌” 
( प्रवचनसार गाथा नं० २२१ ) 


अर्थात्‌ इतरेतराश्रयताका या भिन्न निमित्तताका दूषण यहाँ नही आता, कारणकि--सयोगी 
पर्यायमे अनादि प्रसिद्ध द्रव्यकर्मोसे सबद्ध ( सयुक्त ) आत्मा ( पिण्डरूप ) ही अपने बधनादिमे 
स्वथ कारण है, दूसरा कोई नही है, यह निर्णय है अस्तु स्वय स्वसे बँध जाता है जैसे रस्सी अपने- 
को बाँधनेमे समर्थ स्वथ है अन्यकी भपेक्षा नही रखती । 


अनादिकर्मंपर्याथ और अनादि क्ंबंधका खुलासा 


पुद्गलद्गरव्यकी कमेपर्याय और कमूबघ, दोनो अनादिकाल्‍के है--उनकी भादि नही है। 
इसलिए तत्त्वाथेंसूत्रकार पूज्य उमास्वामी महाराजके कथन 'अनादिसम्बन्धे चः ॥४१॥| अ० २ के 
सूत्रसे कोई विरोध नही आता, सिर्फ समन्वय करनेकी बात है । कृपया सुक्ष्म शकाका समाधान भी 
सूक्ष्म दृष्टिसे ही होना सम्भव है वह किय्ग जाय यह शास्त्रीय चर्चा है, किम्बहुना । मेरी समझमे 
जेसा आया है वेसा लिख दिया है, विचार किया जाय। मेरा क्षायोपशमिक ( अल्प ) ज्ञान है। स्वतः 
या गुरुनियोगात्‌ अतत्त्व ( अन्यथा ) श्रद्धान भी हो सकता है आश्चर्य नही है। कमंपर्यायको 
अवधि ( स्थिति ) भी अनादि तक एक-सी रहे यह नियम नही है, वह बदलरूती रहतो है--नया २ 
बध व उसकी स्थिति व अनुभाग घटबढ होता हो रहता है। बंध भी वही हमेशा नही रहता वह 
भी बदलता जाता है इत्यादि। प्रायोग्यलब्धिकि समय व करणलूब्धिके समय क्या २ होता है उसका 
विचार किया जाय आइचर्णकी बात नही है अस्तु । 


नोट--सयोग, सयोगको जन्म देता है यह प्राकृतिक नियम है है। जंसे अनादिकालसे छोक 
सयोगरूप रहा है अतः उससे वेसा ही सयोगरूप छोक उत्पन्न होता रहता है | तदनुसार द्रव्यकर्म॑ 
( पुद्गलकी विकारी कार्यपर्याय ) तथा भावकर्म ( जीवको विकारी कार्यपर्याय ) दोनोका संयोग 
( अयुतसिद्ध ) सवध अनादिकालसे चला आ रहा है और आगे भी चला जाता है, जवतक दोनोका 
विग्ेग ( पृथकृतारूप संबंध विच्छेद ) नही होता । वियोग होना यह भी द्रव्यका स्वभाव है | 


पुरुषाथसिद्ध्रपाय स्प 
ष्ड्छु द्य 


संयोग होना, वियोग होना, यह सब वस्तुका स्वभाव है और उसका होना नियत व निश्चित है 
जो अन्यथा कभी नही हो सकता | इसको स्वभाव इस लिए कहा जाता है कि यह किसी के निमित्त 
से नही होता अपितु जब जो होनेका होता है त्व वह निराबाध हो ही जाता है और उसके पीछे 
( वदौलत ) निमित्तादि सब एकत्रित हो जाते है। स्वाभाविक परिणमनको कोई वदल नही सकता 
वह अक्वत्रिम होता है किम्बहुना । अनादि कमंबन्धमे कारण, अनादि कर्मवन्ध ही है, उससे भिन्‍लत 
कोई स्वतन्त्र कारण न है व हो सकता है, अन्यथा मिमित्तमे उपादेयता व बलात्कारता सिद्ध हो 
जायगी जो अनिष्ट है वह असम्भव है, युक्ति व आगमके प्रतिकूल है इत्यादि | वन्धादिका करने- 


वाला व फल भोगनेवाला जीव द्रव्य होता है यह कथन अपेक्षासे सम्बन्ध रखता है याने आपेक्षिक 
( कथड्व्चितु ) है। यथा"-- हि 


नें: 


कर्मबन्धके होनेमें विशेषता 


जब जीवके संसारदश में देवगुरुशास्त्रके प्रति श्रद्धाभक्ति स्तुति पुजाप्रभावना आदिके शुभ 
भाव होते हैं, उन भावोके निमित्तसे पुद्गलद्गव्य पुण्यकर्मरूप स्वयं परिणम जाता है तथा जीवके 
साथ वध जाता है। और उसमें स्थिति व अनुभाग ( फल देनेकी शक्ति ) पड़ जाता है। इतना 
ही नही जब वह पुण्यकर्मं उदयमे आता है तब सुखदुखकी सामग्री उपस्थित होती है एवं मोह या 
रागह्ेषके अनुसार जीव उस समय सुख व दु.खका अनुभव करता है अर्थात्‌ सुखी-ढु.खी होता है । 
तथा फलको भोगते समय जो जीवके परिणाम हर्षविषादरूप होते हैँ--( संक्लेशरूप या विग्युद्धता 
रूप होते हैं ) उनके निमित्तसे पुल. नवीन करमोंका बंध होता है इत्यादि बंधकी परम्परा (ः४ंखला) 
चालू रहती है | तात्पय यह कि जैसे शुभ या अश्युभभाव सयोगी पर्यायमें होते हैं वैसा ही पुण्यकर्म 
या पापकरमंका बंध प्रतिसमय जीवको होता है । इसी तरह--- 5 - 


जव जीवके विषयकषायको पोषण करनेके या सेवत करनेके या किसीको मारने सताने 
आदि रूप अशुभभाव' होते हैं तब नवीन पाप कर्मोका बंध होता है एवं उनमें स्थिति अनुभाग 
पड़ता है। यदि उस समय तीश्नकषाय* ५ संक्लेशता रूप प्रिणाम ) हो तो उन्त बंधे हुए पाप- 
कमोमे स्थिति व अनुभाग ( फलूदानशाक्ति ) अधिक पड़ेगा और मंदकषाय* हो तो स्थिति अनुभाग 


१, व्यवहासर्नयकी अपेक्षा जीव द्रव्यका स्वरूप 
तिक्‍काले चदु॒पाणा इंदियवलमाऊ आणपाणो य। 
ववहारा सो जीवो णिच्छयणयदो दु चेदणा जस्स ॥३॥ 
पुग्गलकम्मादोणं कत्ता ववहारदो दु णिच्छयदो । 


चेदणकम्माणादा सुदणया खुद्धभावा्ण ॥८॥--वबृहतृद्व्यसंग्रह । 
« प्रशस्तरागरूप । 


« अप्रणस्तराग । 


« विपयानुराग, वियय सेवनकी अधिक छालासाका होना या अतिआसकित होना--प्रचुरराग | 
« धर्मानूराग या विपयादिसे अरुचि या उदासोनताका होना | 


+ ०८० 


जीव द्वव्यका लक्षण ५७ 


कसती पड़ेगा । इसके विंपरीत पुण्यकर्मो में स्थिति अनुभाग अधिक पडेगा इत्यादि। तथापि वह 
बध और स्थिति अनुभाग पुद्गल द्वव्यमे स्वय ही होगा यह वस्तुस्वभाव है क्योकि वह जड़ है 
उसे कुछ ज्ञान नही है। लेकिन परस्पर अनादिसे निमित्तनेमित्तिक सम्बन्ध पाया जाता है यह 
विशेषता वस्तुभावकी है। दुष्टान्तके तौर पर जब कोई मत्र या विद्या साधनेवाला जीव ( व्यक्ति ) 
कोई सकल्प--इरादा या रागद्वेषादि विकारीभाव घारणकरके घूली-पानी-अन्न-ककरपत्थर आदिके 
माध्यम ( विचौलिया या निमित्त ) से मत्र, तंत्र, जंत्र विद्या सिद्ध करके उन चोजोंका (जो स्वय 
जडरूप है ) पर जीवोके प्रति उपयोग करता है ( उन्हे प्रयुक्त करता है ) तब वे निमित्त बनकर 
अन्य जीवोको सुखदु'खके दाता लोकमे माने जाते हैं, यह मान्यता व्यवहारकी है। निशचयकी 
मान्यता यह नही है, कारण कि वे धूली आदि जड़रूप है एव उस जीवसे भिन्न है उनको कुछ ज्ञान 
नही है कि किसको क्या करना है ? इत्यादि॥ हा, निशम्वयनयसे वह जीव ही जिसके प्रति मत्रादि 
का प्रयोग किया जाता है, अपने ऊपर उपस्थित हुए दु ख़ व सुखका ( पर्यायका ) ज्ञाता व भीक्ता 
है। यदि उस समय उस जीवकी दुःखरूप पर्यायका वियोग होनेवाला होगा तो हो जायगा एवं 
फलस्वरूप वह सुखमय ( सुखी ) स्वय हो जायगा और दु.खपर्यायका वियोग न होनेवाला होगा 
तो मन्नादि कुछ नही करेगे ठप्प रह जावेगे। परन्तु उसी कालमे निमित्त मौजूद होनेमे भज्ञानी 
जीवोको भ्रम हो जाता है कि निर्मित्तोने ही यह सब कार्य किया है इत्यादि । वस्तुत सुख व दु.ख 
रूप परिणमन जीवद्रव्यमे ही स्वय होता है, अन्य के द्वारा अन्यमे कुछ नही होता । फलत. पुद्गलू- 
द्रव्य ही, स्वयं पुण्यरूप व पापरूप परिणमती है इत्यादि। उक्त दुृष्टान्तसे वस्तुका परिणमन व 
व्यवस्थापन स्वय सिद्ध स्वतन्त्र समझना चाहिये । 


निष्कर्ष 
परिणाम ही पुण्य और पाप कमके बँधनेस निरममित्त कारण होते है तथा पुदुगलबद्रव्य ही 


उपादान कारण होती है यह साराश है। पुद्गल द्रव्य घूली वगेरहमे भी मत्रादिके निमित्तसे स्वयें 
विज्षेष शक्तिरूप परिणमन हो जाता है तथापि परके प्रति निमित्तरूप ही रहता है। 
बंधके सुख्य भेद ३ है 

( १ ) जीवबन्ध--सबोगीपर्यायमे जीवके जो विकारोभाव ( रागह्रेषमोहरूप ) होते है, 
वही जीवबन्ध कहलाता है। कारण कि उनके नष्ट हुए बिना जीव कभी मुक्त ( मोक्षगामी ) नहीं 
होता यह नियम है | फलत- मुख्य बन्ध वही है । 

( २ ) कर्मंवन्‍्ध--पुद्गलद्वव्यकी पर्यायरूप कमपरमाणु ( बन्ध योग्य ) जब अपने रूप 
रस गन्ध स्पर्श आदि स्वाभाविक गुणोके द्वारा परस्पर स्कन्धरूप होते है अर्थात्‌ बँधते है, उसीका 
भाम 'कमंबन्ध' है। वह भी जबतक संयोगी पर्यायमे रहता है तबतक जीव मुक्त नही होता । 

( ३ ) उभयबन्ध--भाववन्ध और द्रव्यवन्धका जबतक परस्पर सयोग सम्बन्ध है तबतक 
दोनो (जीव व पुद्गल ) बँघे हुए हैं। और जब दोनो पृथक्‌ २ हो जाते है तभी मुक्ति होतो है यत्तः 
दोनोका परस्पर वियोग होना ही मोक्ष है इति | 


छू घुरुषाथसिद्धभुपाय 


नोट--बन्धका अर्थ, एक क्षेत्रमें इलेपरूप ( घनिष्ठ ) सम्वन्धका होना, परन्तु संयोग रूप 
ही रहना, तादात्म्य रूप नही होना इत्यादि । आख़व और वन्धमे यह मेद है कि आख्व कार्माण 
द्रव्यके जाने मात्रको कहते हैं और वन्ध उस आये हुए द्रव्यके दोन्‍चार समय ठहरनेको कहते हैं 
सर्थात्‌ जो आकर तुरन्त चला जाय वह वन्ध नही है ईर्यापथ आस्रव ही है। स्थिति अनुभाग 
जिसमे पड़े असलमे वही वन्च है | --द्रव्य० गा० ३३ | 


कसके भेद व उनका रूक्षण 


कर्म ३ प्रकारके माने जाते हैं। यथा--१ द्रव्यकर्म, २ नोकम॑, ३ भावकमम | प्रत्येक कर्मका 
स्वरूप निम्नप्रकार है-- 


द्रव्यकर्म व स्वरूप 


(१ ) दृव्यकमं, पुद्गकूपिडकी पर्यायरूप है, उसके ज्ञानावरणादि ८ मूल भेद हे और १४८ 
सवके उत्तर भेद हैं । जो निम्त प्रकार हैं | उनमें घातियाकर्म--- 


( के ) ज्ञानावरणकर्म, जीवके व्यक्त ज्ञान गुणको घातता है, अर्थात्‌ ज्ञानको प्रकट नहो होने 

देता, वह ज्ञान यृणको प्रकट न होनेमें निमित्त कारण है। 

नोट-आवरण सब व्यक्तताके घातक होते है, शक्तिके घातक नही होते, अतः स्वभावकी 
व्यक्ति दद्ाके घातक होनेसे उन्हें घातिया कम कहा जाता है | जो जीवके ज्ञान गुणको घाते उसे 
ज्ञानावरण ( घातिया कम ) कहते है । इसके ५ भेद होते हैं । 

( ख ) दर्शनावरणकर्म, यह जीवके दर्शन गरुणको व्यक्त ( प्रकट ) नही होने देता अतः वह 
भी घातिया कर्म है, इसके ९ भेद है। 

६ ग ) अन्तरायकर्म--जो जीवके वछ (वबीर्ण ) गुणकों घाते उसको अन्तरायकम कहते 
हैं। उसके उदयमे जीवको अनन्त वर प्रकट नही हो पाता । फलस्वरूप ५ पाँच प्रकारकी शक्तियाँ 
( सामर्थ्य ) प्रकट नही होती । जैसे दान देनेकी जक्ति, लाभ होनेकी गक्ति, भोग करनेकी जक्ति, 
उपभोग करनतेकी शक्ति ( क्षमता या उत्साह ) और बल या पुरुषार्थ करनेकी शक्ति प्रकट या जाग्रत 








१. वन्यरूप पर्यायोका मूलकारण “क्रिया” हैं परिणति हैं । अर्थात्‌ क्रिया ( भावरूप )का ही फल हर तरहकी 
पर्यायोको प्राप्त करना व दु.खका मोगना है। क्रिया दो तरहकी होतो है (१) भावरूप अर्थात्‌ उपयोगरूप 
(३) चोगरूप ( परिस्पन्दनरूप ) इन दोनोंके रहते मोक्ष व सुख आप्त नही हो सकता। अतएवं ( उप- 
योगशुद्धि व योगशुद्धि दोनोको प्राप्ति होचा मुक्तिका कारण ( उपाय या मार्ग ) है ऐसा समझना 


चाहिए देखो, श्रवचनसार गाया १ १७२५ तथा २०५-६ चरित्राधिकार ॥ 


_उपयानम वीतरागताका होना--राग्रादिका दुर होना उपयोगशुद्धि है । आत्माके प्रदेशोका स्थिर या 
अचछ होना योगशुद्धि हूँ अस्तु । 


जीच द्वव्यका रक्षंणं जुछ 


नही होती है ( यह निशचयपना है )। बाहिरमें उक्त कार्योके करनेमें अन्तराय या विध्त उपस्थित 
हो जाता है यह कहना व्यवहारपना है । इसके भी दानान्तराय, छाभान्तराय, भोगान्तराय, उप- 
भोगान्तराय, वीर्यान्तराय ये पाँच भेद होते है । 


( घ ) मोहनीयकर्म--यह जीवके सम्यग्दर्शन व सम्यक्चारित्र गुणकी घातता है एवं समुदाय 
रूपसे 'सुख' गुणको घातता है, आकुलूता उत्पन्न करता है। इसके २८ भेद होते है। दर्शन मोहके 
३ भेद, चरित्रमोहके २५ भेद, कुल २८ भेद। इनका प्रत्येकका स्वरूप जहाँ-तहाँ प्रकरणमे कहा 
जायगा जो समझ लेना ( इति घातियाकर्म )। 


अघातियाकसः 


( च ) आयुकर्म--यह जीवको पर्यायमें स्थिर रखता है बेडीकी तरह बाँघे रहता है, परन्तु 
यह स्वभावका घातक न होनेसे अधातियाकर्म कहछाता है । जबतक इसके चार भेदोका यथास्थान 
उदय रहता है तबतक वहाँसे निकल नही पाता यह विशेषता है । इसके नरकायु वगेरह ४ चार 
भेद है 


( छ ) नामकर्म--इसके उदयसे अनेक तरहके शरीर जीवको प्राप्त होते हैं। इसके ९.३ भेद 
माने जाते है । 


( ज ) गोत्रकर्म--इसके उदय से जीव को नोचा ऊँचा कुल ( जाति या गोत्र ) प्राप्त होता 
है । इसके २ भेद है १ नोच गोत्र २ उच्च गोत्र । 


(झ ) वदनीयकर्म--इसके उदयसे जीवको इष्ट अनिष्ट बाह्य सामग्री प्राप्त होती है। इसके 
१ सातावेदत्तीय २ असातावेदनीय दो भेद है । 


नोकसंका स्वरूप 
न्ोकर्म शरीर व इन्द्रियोको कहते हे । जिस प्रकार ज्ञानावरणादि द्रव्यकर्मं जीवको सुख 
दू खादि देनेमे निमित्तता करते है, ( सहायता देते है ) उसी प्रकार शरीरादि भी कुछ कम ( अल्प- 
रूपमे ) सु दु खादि देनेमे निमित्तता करते हैं अतएव इनका नाम नो ( ईषत्‌ ) कम ( काये 
करनेवाले ) पड़ता है, ऐसा समझना चाहिए । शरीरके भेद औदारिक ( स्थूल ), वैक्रियिक, आहारक 


आदि होते हैं, जो ससारी जीवके वराबर पाये जाते है व कमोके साथ २ रहते है इत्यादि इनको 
हो साधन भी कहते हे इत्यादि । 


भावकर्स व स्वरूप 


जीवके जो रागद्वेप मोहरूप ( कषायरूप ) भाव होते हैं उनको ही भावकर्म ण॒ विकारी- 

भाव कहते है, असलमे यही कर्म जीवको संसारसे बाँघ देता है अर्थात्‌ संसाररूप नाना तरहकी 

पर्यायोमें जकड देता है क्योकि उन भावकर्मोसे तरह २ का नया कमंबन्घ होता है और उसके उदय 

आनेपर दु.ख सुखकी सामग्री मिलत्ती है तथा उसके भोगनेमें हपंविपाद व सुख दूं खकी कल्पना 
८ 


>> ६ हिट 
ड्ढ -पुरुषाथसिद्धच्चुपायें 


8. 


( मान्यता ) होती है, एवं उस समय रागह्वेपादि होनेसे पुन- नया वन्ध होता है ऐसी शइंखला 
चलती रहती है इत्यादि सब जीवके भावरूप कर्मो ( परिणामो ) का ही फल ( काय॑ ) है ऐसा 
समझना चाहिये तभी तो उक्त तीचोंको ( द्वव्यकर्म-नोकम-भावकर्मको ) हेव वतलाया गया है। 
आत्मानुशासनमें 'परिणाममेव कारणमाहु. खलु पुण्यपापयो. प्राज्ञा:' स्पष्ट कहा गया है अस्तु । 


नोट---कर्मके उत्तर भेदोंका वर्णन आगे यथावसर पृथक रूपसे कहा जायेगा सो समझ 
लेना यहाँ विस्तार भयसे नही लिखा गया है ऐसा समझना ॥१ था! 


व्यवहारनयसे जिस प्रकार जीवद्वव्यके विकारीमाव ( रायादि ) कमंपर्यायके उत्पन्न होनेमें 
निमित्त कारण माने जाते हैं उसी प्रकार पुदुगल द्रन्यकी कार्यपर्यायरूप द्रव्य ( द्वव्यकर्म ) का 
- उदय भी जीवद्रन्यके विकारीभावोंके होनेमें निमित्तकारण होता है यह वत्ताया जाता है--- 


परिणममानस्य चितर्चिदात्मकेः स्वयमपि स्वके्मावः । 
4 4 ७ है न पोदगलिकं (१ ८ 
भवति हि निमित्तमात्र पोद्र कम तस्थापि ॥११॥ 


पच्च 


जीव सदा चेतनसावोंसे परिणमता है स्वच जदहो। 

अतः उन्हीका कर्ता हैं वह निइचयस यह छुम्हीं कहो ॥ 

है निमिच्तकारण उसमें भी जब विसाव उसके होते । 
पुदुगलकर्म उदय आनेपर रागादिक प्रकणित द्ोते ॥१३॥ 


अन्चय अर्थ--[ न. ] कौर भी आचार्य जओेप कहते हैं कि [ तत्व चिदात्मकें: स्वके सावे 
स्वय्मपि परिणसमसानस्थ चित. ] जो जीव ( नि*चयसे ) ज्ञानदर्णनरूप अपने चैतन्य भावोके द्वारा 
( सहित ) स्वयं परिणमन करता है उसके विकाररूप परिणसनमे ( रानादिमावोंके होनेमे ) | हि ] 
थाथतत- [ पीद्गलिक कस निभित्तसान्न॑ मवति ] ऋृब्यकर्म, अर्थात्‌ पदगलब्रव्यकी कर्महप पर्याव जो 
उद्यम जाती है बह निमित्तकारण वन जाती हैं । अर्थात्‌ जंवकके रागादिह़प विकारीभावाका 
कार पुदुंगलूमय द्रत्यक्मक्ि उदयका परस्पर निमित्तनमित्तिक सम्बन्ध माना जाता है ॥४शा। 


भावार्य--सयोगीपर्णयमे जोवद्रच्यके विकारोभाव, प्रुदगरूद्वव्यके विकारोमावों ( पर्यायों ) 
सिफ निःमत्ततान्य होते है ( उपादानकारण नहीं होते, उपादानक्तारण स्वयं बह 
व माना हैं ) भार पुदगलद्रब्ध अबवा पुदुगचद्रव्यक्री कर्मत्प पर्यायका उदय, जीवबद्वव्यके 
नहोनेमे सिफे निमित्तवानण होता है उिन्‍्नु उपादान कारण स्वय जीवद्ब्य है क्योकि 

परन्ल्प परारणमल होता हू थीर बढ योस्यत्ानुयार समय पर ही होता है स्योकि 
लाए 3 मद समय बरछसी है एक्सी सथायों ( कृटस्थ-नित्य ) सही सजसी, यह लिपम है 
॥ हटा गो झाख्य। परिए ब्पेर पृद्मख दो उससे क्री ऐसो है जिनमें सपोग कवर गरक 
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शासा हक श»ाय टरम्परमे विशारी वन्दिभ्ग सही होदाय? 


जीव द्व्यका लक्षण जप 


तदनुसार जीवद्रव्य और पुद्गलद्वव्य दोनों अनादिकालसे सयुक्त [ अपूथक्‌ सिद्ध ) हो रहे है, अतएव 
उत्तके परस्पर निमित्तनैमित्तिक सम्बन्ध पाया जाता है। और यह कथन पर्यायाश्रित होनेसे व्यव- 
हारनयका कथन्त है। किन्तु निश्चयनयका कथन नही है, कारण कि द्रव्यमे कोई विकार नही 
होता, चाहे वह संयोगी पर्यायमे हो क्‍यों त रहे। विकार तो तब हो जब एक ूव्यका दूसरे 
द्रव्यमे प्रवेश या तादात्म्य हो, सो वेंसा कभी होता नही है--एक दूसरेसे सदेव भिन्न रहता है 
अर्थात्‌ तादात्म्यरूप नही होता, सयोगरूप होता है, जिससे द्रव्यगत शुद्धता हमेशा रहती है, 
जिसको अविकारता या विकारताका अभाव कहते है। यह विश्लेषण समझना चाहिये, इसमें 
जीव बहुत भूले हुए है अस्तु। फलत परस्पर निमित्तनैमित्तिकताका समझना अनिवाय है, तभी 
भेदज्ञानो सम्यरदृष्टि हो सकता है जो ससारसे पार होता है इत्यादि | इस तरह भावकर्म ( जीवके 
रागादिभाव ) और द्र॒व्यकर्म ( ज्ञानावरणादिका उदय ) में परस्पर निमित्तनैमित्तिक सम्बन्ध 
समझना चाहिये । 


शंका-समाधान 


जो जीव अच्छी तरहसे निमित्त और उपादान को नहीं समझते न निमित्तनैमित्तिकताको 
ही समझते हैं वे ऐसी शका ( प्रदन ) अवश्य करते है कि कम ( ज्ञानावरणादि ) जो जड पुदगल 
हैं, उनको कोई ज्ञान नही है और जीव चैतन्यका स्वामी ज्ञानी ध्यानो है। फिर जडकम, जीव- 
चेतनको केसे भुला देते है अर्थात्‌ विपरीत बुद्धि ( मिथ्यादृष्टि ) कैसे कर देते है, जिससे ससारमे 
घूमना व दु ख भोगना पडता है इत्यादि ? इसी तरह चेतनजीवद्रव्य, जड पुद्गलद्रव्यको कर्मेरूप 
केसे बना देती है, जिससे वे जीवद्र्यको ही सुख दुःख देने रूगते है इत्यादि ? 


इसका समाधान इसप्रकार है कि पूर्वोक्त कथन व्यवहारनयकी अपेक्षाका है अतः वह अभू- 
ताथे ( कथचित्‌ सत्य है--सर्वथा सत्य नही है ) कारण कि निशचयनयकी अपेक्षासे कोई भी द्रव्य, 
किसी भी द्रव्यका कर्ता हर्त्ता भोक्ता नही है ( सभी स्वतन्त्र हैं) तब जीव पुद्गलमे व पुद्गल जीवमे 
विकार वगेरह कुछ कर ही नहीं सकता । ऐसी स्थितिमे--पुदृगलकर्म जीवमे कोई विकार अर्थात्‌ 
विपरीत बुद्धि, रागद्देष मोह, सुख, ढू ख आदि कारयें नही कर सकते तथा जीवद्रव्य, पुद्गलकमं मे 
कोई सुख-दु ख आदि देनेकी नई शक्ति नही पेदा कर सकती, सभी द्रव्यें, अपना २ कार्य अपनी २ 
स्वयसिद्ध शक्तिके द्वारा ही करती है--ऐसा श्रुव नियम है । फलत जिस समय जीवद्रव्य, (सयोगी- 
पर्यायमे ) विपरीत बुद्धिवाला होता है या सुखी दुःखी होता है, उस समय उसी जीवकी वैसी पर्याय 
उसीमेसे प्रकट होती है, कही अन्य जगहसे या अन्यके द्वारा नही प्रकट होती किन्तु उसी द्रव्यमें 
वह बसती है और समयपर व्यक्त होती है, क्योकि द्रव्य स्वाधीन है पराधीन नही है। हाँ, उस समय 
पुद्गलकर्मका उदय भी साथमे रहता है, जिससे यह भ्रम उत्पन्न हो जाता है कि इस उदयरूप 
जड नि्ित्तने, यह सुखदु ख आदि फल दिया है जो गलत है। सुखदु खरूप परिणमन ( पर्याय ) 
होना स्वय जीवद्रव्यका अशुद्ध कार्य है--पुद्गलद्रव्यका लेशमात्र कार्य नही है, जेसा कि अभ्रमसे 
अज्ञानो जीव मानते है इत्यादि] इसी तरह कर्मरूप परिणमन या फलदान शक्ति, पुद्गलद्गवव्यका 
ही काय है जो उसीमे स्वय' ही उसकी अपनो योग्यता ( उपादान शक्ति ) से व्यक्त ( उत्पन्न ) 
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होता है। जीवद्रव्य त्तो उसका निमित्तरूप साथी है लेकिन भागीदार नही है किम्बहुना। मन्त्र ढ्वारा 
मल्त्रित घी आदिमें भी यही निर्णय ( व्यवस्था ) है। अर्थात्‌ घूलीमे स्वयं वैसी शक्ति होनेसे वह 
प्रकट होती हैं उसमे उस समय मन्‍्त्रका पाठ निमित्त कारण है। इसी तरह जिस जीव [ व्यक्ति ) 
पर उस धूलीका प्रयोग किया जाता है, उसपर दू ख आपत्तिका आना या दूर होना उसीकी पर्याय- 
रूप कार्य है जो व्यक्त होता है। वह घूली आदिका पडना तो निमित्त मात्र है। वह कार्यकर्ता 
असलमे नही है। चही तो ( अन्यथा ) जिसपर भी चह धघूली आदि पड़ती उसके लिए भी वेसा 
कार्य हो जाना चाहिये परन्तु नही होत्ता यह न्याय है। इसपर अवदय विश्वास करना चाहिये तभी 
वह पक्षपात रहित बिवेकी समझा जायगा। निमित्त उपादानकी भूल मिटाना एवं सत्य निर्णय 
करना, भ्रम या बज्ञानको मिटाना मुमुक्षु जीवका मुख्य कत्तंव्य है। वही धर्म है वही कर्म है वही 
बा है, इत्यादि । 


इसी प्रसगमे यह जान लेता भी आवश्यक है कि कोई भी कर्मरूप कार्य--विन्ता कारणके 
अर्थात्‌ उपादान कारणके विना नही होता, जिससे उसको अकृत भर्थात्‌ निराधार--( कारणरहित ) 
माना जावे। फलतत. “यत्‌ यत्‌ कार्य तत्तत्‌ केनापि जन्य', कार्य त्वात्‌ घटादिवत्‌' इस व्याप्तिके अनु- 
सार काय सात्र कारणपुर्वंक होते है तथा “उपादानकारणसदुशं हिं कार्या भवति' यह भी नियम है। 
ऐसी स्थितिमे भावकर्म व द्रव्य कर्म, इत दोनोका निर्घार करना अनिवाय' है। भावकम ( रागादि- 
विकार ) का उपादानकरण अशुद्घ निशचयनयसे जीवद्रव्य (संसारी ) है, अजीवद्वव्य (पुद्यलकर्म ) 
नही है भर्थात्‌ भावकर्मका कर्त्ता स्वय” जीवद्रव्य है। और द्वव्यकर्म ( ज्ञानावरणादि ) का 
कर्त्ता या उपादान कारण स्वय' पुद्गलक्नव्य है। यह सत्य निर्णय है। इसके विरुदृध मानना गलत 
है। यथा--यदि भावकर्म व द्रव्यकर्म दोच्तोके कर्त्ता अथवा उपादान कारण, जीब और पुद्गल दोनोंको 
माना जाय तो उत्तका फल भी दोनो को भोगना पड़ेगा ([ साझेकी दुकानकी तरह ) परल्तु ऐसा 
होता नही है न हो सकता है कारण कि जड़ पुदुगल क्या सुखदु ख आदि फछ भोगेगा ? असम्भव 
है | ऐसा समझना चाहिये अस्तु । 


, विजेषाथथ--भावकर्म ( राभादिरूप विकारीभाव-अशुद्धभाव ) काय रूप है ( जन्य है ) अत- 
पव शकाकार शका करता है कि वे जीव और पुद्गलू ( द्रव्थकर्म ) दोनोके मानना चाहिये क्योंकि 
आज अल असली किम डक) 
१. कार्यल्वादकृत थे कर्म न च तज्जोवग्रकृत्योईयो- 


हा 


रज्ञाया प्रकृते स्वकार्यफलमुगूमावानुषगात्‌ कृति. । 
नेकस्पा. अ्रकृतेरचित्वऊसनाज्जीवोज्स्य कर्चा तत्तो 


जीवस्यैच च कर्म तच्चिदनुगं ज्ञाता च यत्युदूगछ. ॥२०३॥--समयसारकरूश 
अथ --भावकर्म ( रागादि ) व द्रव्यकर्म ( जानावरणादि ) दोनो कार्यपर्यायरूप है अवएव बिना 
कारण ( उपादान कर्ता ) के चे नही हो सकते यह नियम है | अतएव अशुद्ध नि्चयनयसे भावकर्मका कारण 


( कर्ता ) जीवद्रन्य है और दृब्यकर्मका कारण ( कर्ता ) पुदूगल द्रव्य है ऐसा सक्षेपमे समझना चाहिये, 
किन्तु शुद्ध निर्चयनयसे वैसा नही है ॥२०३ 
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दोनोंका संयोग पाया जाता है। इस शंकाका खंडन किया जाता है कि--दो द्र॒ब्योंके अर्थात्‌ जीव 
और पुद्गलके वे नही हो सकते ( 'नैकस्थ द्वौ कर्ततारो यत:” यह इलोक ५४ में कहा है )। इसी तरह 
एकके दो कम भी नही हो सकते इत्यादि । क्योकि यदि दो द्वव्योका कर्म ( काये ) उन्हे (रागादिको ) 
माना जाय तो, दोनोंको उनका फल भोगना पड़ेगा ? यह दोष आयगा। परन्तु पुदू्गल तो जड है 
अतएव वह तो फल ( सुखदुःखादि ) भोग नही सकता इत्थादि | और यदि इस दोष ( आपत्ति ) 
को टालनेके लिए यह कहा जाय कि बे 'रागादिभावकर्म' जीव द्रव्यके है, तो वह न्यायके विरुद्ध 
होगा । क्योकि दोनोके सयोग ( सोझयाई ) से होनेवाले फलके भोक्ता दोनो ही होगे, एक पुद्गल 
या जीव अकेला नही हो सकता इत्यादि 


तव न्याय दृष्टिसे यह निर्धार ( फेसला ) किया जाता है कि 'रागादिभावकर्म” का कर्त्ता या 
भोक्ता, ( जो कथंचित्‌ चेतनरूप है--आत्माके प्रदेशोमें होते है ) जीव द्रव्य है, और जड़रूप भाव- 
कर्मोका ( गुणपर्यायोका ) कर्त्ता व भोक्ता पुदुगल द्रव्य है इति। अर्थात्‌ अशुद्धनिश्वयनयसे अशुद्धो- 
पादान रूप जीव द्रव्य, ( संयोगीपर्यायमे रहते समय ) रागादिभावकमंका कर्त्ता है क्योकि उसके 
प्रदेशोमे ही वे होते है किन्तु शुद्धनिश्वयनयसे जीव द्रव्यके नही है, यतः जीवद्गव्य सबसे भिन्न है-- 
( त्रिकाली ) शुद्धोपादानरूप है। अथवा व्यवहारनयसे वे जीवद्रव्यके है। क्योकि यथाथंरूपमे 
विचार किया जाय तो वे औपाधिकभाव हैं अर्थात्‌ पुदुगलकर्मकी उपाधि या सयोगसे होते है, 
( विनश्वर हैं ) अतएव पुद्गलके ही है ऐसा समझना चाहिये | इसीको स्याह्वाद या अनेकान्तकी 
जेलीसे कहा जाय तो कर्थंचित्‌ जीवके हैं और अथचित्‌ पुद्गलके है ऐसा मानना व कहना पड़ेगा 
किम्बहुना अशुद्ध निश्चयनयसे जीवके प्रदेशोमे होनेवाले रागादि भी चेतनरूप है और शुद्धनिर्चयसे 
वे चेतनरूप नही है अस्तु। यहाँ प्रश्न उठता है कि---अशुद्घ निश्चय माननेकी क्या आवश्यकता है, 
एक शुद्ध निश्चय ही मानना चाहिए ? इसका उत्तर है कि--यदि अज्युद्ध निरचय या व्यवहा र* 
त्तयसे रागादि विकारोको जीव द्रव्यके न माने जायेंगे तो जीवद्नव्य, प्रमादी व अज्ञानी बन जायगा, 
कोई उपाय उनके निकारनेका न करेगा और संसारमें ही रहा जायगा ( निकलेगा नही ) यह 
महान दोष होगा । अतएव अशुद्ध निस्चयनय व व्यवहारनयको माननेकी भी आवश्यकता संयोगी 
पर्यायमे अवश्य है । फलत. जीव ( आत्मा ) रागादिका कर्त्ता व भोक्ता है, अतएव उन्हे निकालना 
( त्यागना ) चाहिए। इसीलिए एकान्तबुद्धिका खंडन किया गया है कि--- 


रागजन्मनि निमित्ततां परद्वव्यमेच कछूयन्ति येतुते। 
उत्तरन्ति न हि मोहवाहिनी, छुदछबोधविधुरान्धबुदूथः ॥२२१॥---समयसारकरूश 


अर्थ--जो अज्ञानी--भेदज्ञान शून्य जीव, ऐसा एकान्त मानते है कि रागादिक आत्मा 
( जीव ) के नही है, पर ( पुद्गल ) के ही है अर्थात्‌ परके निमित्तसे ही वे उत्पन्न होते है | वे कभी 
संसार व मिथ्यात्वसे छुटकारा नही पा सकते, मिथ्यादृष्टि संसारी ही बने रहते है । अतएव जीवके 
भी रागादिक है ऐसा मानना चाहिए । यही अनेकान्तकी पदुधति है, उसको अपनाना चाहिये तभी 
उद्धार हो सकता है ॥र२रशा॥१श॥ 2.० 
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आचोरयें ससारपरिभ्रमणका मूल कारण वतलाते हैं कि सयोगी पर्यायप्रे भूल जाना 
( करना ) ही एकमात्र संसारका कारण है, दूसरा नहीं। यथा-- 


( विपरीत श्रद्धान व ज्ञान ही कारण है ) 
एवमयं कर्मकृतेमविरसमाहितोडपि युक्त इचब। 
ग्रतिभाति वालिशानां अतिभासः स खठु भववीजस्‌ (१४॥ 


पंच 
संयोगीपर्याय. माहिं. जे, भात्र लनेकों होते हैं। 
से सब मिश्ररूप दोनोंके, नहीं एकके होते हं।ा 
तौ भी अज्ञानी जीवों को, एकरूप सब दिखते हैं । 
वही भूछ भवकारण जानो, ज्ञानी उसको तजते हैं ।। 


अन्य अर्थ--न[ एवं ] पूर्वोक्तप्रकार [ अय॑ं ] यह जीवद्रब्य, सयोगीपर्याय ( मिश्रपर्याय ) में 
भी [ कर्मझतेमाविरसमाहितोडपि ] कर्मकृत अर्थात्‌ औपाधिक या मैमित्तिक-- कम्मके नि्ित्तसे होने 
वाले ) रागादिक विभाव भावोंके साथ समवेत अर्थात्‌ तादात्म्यरूप एक, नही है तथापि [ चालिशानां 
युक्त इच अ्तिभाति ] अज्ञानी जीवोंको समवेतरूप अर्थात्‌ तादात्म्यरूप एक मालूम पड़ते हैं। बस 
[ सर प्रतिमास ] वही गरूत या उल्टा ( विपरीत ) ज्ञान या मान्यता, [ खछ भमचवीजसस्ति ] 
संसारका बीज अर्थात्‌ मूलकारण है ऐसा समझना चाहिये ॥१४॥ 


भावार्थ--जीवोके संयोगीपयायमें जो कर्मकृत अर्थात्‌ कर्मोद्य होने पर विकारीसाव अथवा 
रागद्वेषादिकरूप खोटे परिणाम होते हैं, निश्वयनयकी अपेक्षासे वे भाव, जीवद्रव्यके चही हैं, अर्थात्‌ 
उनका जीवद्गव्यके साथ ज्ञानादिक स्वभाव भावोंकी तरह समवेत ( समाहित या तादात्म्यरूप ) 
सम्बन्ध नही है अपितु संयोग संबंधमात्र है, और इसीलिये वे रागादिक विकारीभाव आत्मा 
( जीवद्रव्य ) से पृथक भी हो जाते हैं--सदेव उनका सयोग, जीवब्रव्यके साथ नही रहता--इस 
प्रकार वस्तु व्यवस्था है। तथापि अज्ञानी जीव उस व्यवस्थाको ( जो गाइवतिक है ) भूल जाते 
हैं मौर विपरीत श्रद्धा व ज्ञान करने ऊगगते हैं । वे मानते व कहते हैं कि वे कर्मंजनित (औपाधिक) 
रागद्वेषादि विकारीभाव ( भावकर्म ) तथा उनके निमित्तसे प्रकट होनेवाले पुद्गल द्रव्यके ज्ञाना- 
तचरणादिभाव ( कमेंपर्याय ) परस्पर एक हैं, भिन्‍नर नहीं है अर्थात्‌ जीव ( आत्मा ) और वे एक 
दूसरेके कर्त्ता व भोक्ता हैं ।॥ जीव, कर्मो ( पुदगल कर्मो ) को करता ( बनाता ) है और कर्म, जीव 
को करता अर्थात्‌ बनाता है इत्यादि विपरीत बुद्धि ( श्रद्धान ज्ञान ) करते रहते हैं, जो मिथ्या है-- 
वस्तुव्यवस्था या ध्राकृतिक नियमके विरुद्ध है इत्यादि | 
फलत- उक्त प्रकारकी ग़रूत्त घारणा कर लेना महान्‌ अपराध है। जिसका फल यह होता 
है कि उसीमे हमेशा छीन या दत्तचित्त होनेसे, संसार व उसका दुःख नही छ्टता, हमेशा गलती 
पर गछतो जीव ( जज्ञानी ) करता जाता है व सजा ( दंड ) पाता है। यही गरूत मार्ग पर 
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चलना है, जिससे इष्टसिद्धि ( सुखकी प्राप्ति ) कभी नही हो सकती | 


हां, यदि वह अज्ञानी जीव, कभी अपनी भूलको समझे और उसको सुधारे अर्थात्‌ विपरीत 
श्रद्धान व ज्ञानकों छोडकर सम्यक्‌ ( अविपरीत यथाथी ) श्रद्धान व ज्ञानको प्राप्त करे और अपनावे 
तो बराबर इष्टसिद्धि हो अन्यथा नही ऐसा समझना। अनादिकालसे यहो तो हो रहा है।जो कहा” भी 
है उसका विचार करो अस्तु । ; 
; त्यजतु जगदिदानी सोहसाजन्सलीठस। 
- रसयतु रासकानां रोचनं क्वानमसुंयत्‌ ॥ 
इह कथमपि नात्माध्नात्मना साकमेक । 
किलर कलयत्ति काले क्यापि तादात्म्यब्रत्तिम्‌ ॥२९॥ --समयसारकछश 


अर्थ :--है ससारके प्राणियो ( जगत्‌ )! अनादिकारूसे लगा हुआ (भूतकी तरह ) 
अज्ञानभाव ( परमे एकत्त्ववुद्धि--विपरीतता ) को छोड़कर तुम शुद्ध सच्चे ज्ञानका स्वाद लेओ 
( उसको चखो, अनुभव करो ) क्योकि अभी तक तुमने झूठे अज्ञानका ही स्वाद लिया है। अतएव 
भौकेसे लाभ उठाओ ! देखो, कभी तीन कालमे भी आत्मा ( जीव ) का पर ( जड़ कर्मादि ) के 
साथ तादात्म्य ( सर्वंथा एकत्त्व अभेद ) नही हो सकता--दोनो संयोगरूप जुदेर रहते है। फिर 
भूलसे तुम क्यो उनको अपना मानते हो बर्थात्‌ बे तुम्हारे स्वभाव नही हैं विभाव ( विकार ) हैं, 
ऐसा सम्परज्ञान प्राप्त करो और मिथ्याज्ञान छोड़ो इत्यादि । अतः तेरा कल्याण भैदज्ञानसे ही होगा 
अन्यथा नही, यह निरचय रख, किम्बहुना। सर्वोत्कृष्ट चीज जीवका ज्ञान ही है, जिससे सब बातोका 
पता छगता है, अत* उसीकी आराधना करना चाहिये। यही बात आगे भी कही जाने वाली है 
ध्यान देना चाहिये ॥१४॥ , 

आचार्य कहते है कि संसारमे भूलका मूलकारण ( बीज ) विपरीत वुद्धिका होना है ( परमें 
एकत्त्वका ज्ञान हो जाना है ) उसको हटानेका मुख्य उपाय 'रत्नन्नय' को प्राप्त करना है अचएव 
उसीका क्रम निश्वयनयसे बताया जाता है-- 


विपरीताभिनिवेशं निरस्य सम्यग्व्यवस्यर निजतत्त्वम्‌ | 
७ ७. < ल्‍ 9 ५५७. 
यत्तस्मादविचेछनं सः एव पुरुषाथसिद्धयुपायो्यम््‌ ॥१५॥ 


चेतन अविरुद्ध शुद्ध दरशवीघमय विशुद्ध तज, जड रस फरसरूप पुदूगल अपनायो ॥ 
श्रद्धान ( विपरीत अभिप्राय ) दर्शन । 

निरचय करना या जानना--न्ञान । 

आत्मस्वरूप । 

सिजस्वरूप ( आत्मस्वरूप ) | 

चलायमान नही होना मर्थात्‌ स्थिर रहना--चारित्र । 

वहो स्थिरतारूप चारित्र । 


ढ टन कं ख्ए-० 


६9 पुरुषाथसिद्धश्नपाय 
पद्य 


_ विपरीतभिनिवेश हटाकर, सम्यक्‌ निइचय करता हैं। 
और उसी सें लीन होयकर, सम्यक्‌ चारित घरता है ॥ 
वह ही एक उपाय जीचब के, पुस्पारथ की सिद्धि का। 
मोक्ष दशा का वीज वही है, संसारी जड़ कटने का |१५७।॥। 


अन्वय अथं---[ थ. ] जो जीव, सबसे पहिले [ विपरोतासिनिवेशं निरस्य ] अनादिकालसे 
व्याप्त विपरीतश्रद्धानको ( मिथ्यादर्शंनको ) हटाकर अर्थात्‌ निकालकर एवं [ निञतक्ष्च सम्यग्‌ 
च्यचस्य ] आत्माके एकत्त्व विभक्त स्वरूपको यथार्थ जानकर [ यत्‌ तस्माद विचलन ] जो फिर 
अन्तमे उस अपने आत्मस्वरूपमे स्थिर या निर्चल होता है अथवा निशचयचारित्र धारण करता 
है अर्थात्‌ राग-हेष रहित वीतरागधर्मरूप चारित्रको प्राप्त करता है। साराश--सम्यग्दशंन, सम्यंगृ- 
शान, सम्यक्‌ चारित्र रूप अवस्थाको भ्राप्त होता है [ स एब ] वही तीनोका समुदाय ही [ अय॑ 
घुरुषाथसिन्दयपाय. ] प्रत्यक्ष या साक्षात्‌ ( निर्चयसे ) पुरुषार्थंकी सिद्धिका एक अनुपम उपाय है, 
अर्थात्‌ मोक्षका निर्चयरूप मार्ग है--निविवाद ( प्रधान ) रास्ता है ऐसा जानना ॥१५।॥ 


भावाथें---अनादिकालसे ससारी जीव प्रायः विपरीत बुद्धि करके अर्थात्‌ परपदार्थोके साथ 
अपना अभेद ( एकत्त्व ) रूप श्रद्धान और ज्ञान करके उसीमे लीन या मस्त हो रहे ( भूल रहे) है 
वह भूल ही ससारका मूल या जड़ ( वीज ) है अर्थात्‌ निदान है । उसीसे ससार फल-फूल रहा है 
( बढ़ रहा है ) जब इस तथ्यको ( वास्तविक रहस्यको ) जीव समझ जाता है या अपनी भूलका 
ज्ञान उसे हो जाता है तब उसके संसारकी जड़ कट जाती है अर्थात्‌ उसका मिथ्यादर्शत्त, मिथ्या- 
ज्ञाल, सिथ्याचारित्र न४ होकर सम्यग्दरान, सम्यग्ज्ञान, सम्यकचारित्र रूप उत्पन्न होता है। अर्थात्‌ 
मिथ्या अन्धकार मिटकर सम्यक्‌ उजेलछा प्रकट होता है। उसके प्रकाशमे वह अपनी पुरानी करतुत 
( कृति मान्यता ) पर अत्यन्त पछताता है दुख मनाता है और आगेका सुधार करता है। यद्यपि 
संसारके या सयोगी पर्यायके सभी काम वह करता है जिनमे जन्ममरण, खाना-कमाना, लड़ना- 
झगड़ना, विवाह शादी करना आदि सभो काम शामिल हैं। तथापि अरुचिपुवंक आसक्त या दत्त- 
चित्त न होकर एक विगारीकी तरह विवशतामे करता है उत्साह और रुचिसे नही करता, 
इतना ही नहीं, यथाशक्ति उनका करना छोड़ता जाता है और अन्‍्तमे क्रमश. सबका त्याग 
कर देता है। जिससे वह एक समय संसारसे पार हो जाता है । यहो उसकी न्यायवृत्ति है दैनिक- 
चर्या है। ऐसा करके ही वह-- 
अनादिकालीन निगोदादिकी अनल्तपर्याएँ छोड देता है । 


पत्वपरावतनरूप संसारसे सुक्त धोकर मोक्ष स्थान प्राप्त कर लेता है| 
वर आप 


१ नित्यनिगोदमें रहनेका काल, किसीके मनादि अनन्त है व किसीके अनादि सान्त है । 
इतरनियोदर्म रहनेका काल शा ढाई पुदृगलपरावत्तन प्रमाण ( अनन्त ) है । 
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अंतएव इस पुरुष ( जीव ) को हमेशा ऐसा अपूवे पुरुषार्थ करना चाहिये जो पहिले कभी 
न किया गया हो । वह पुरुषार्थ सम्यग्द्शंनादिकी प्राप्ति करना है और ससारके दु खोंसे छूटकर 
सोक्षके सुखोको पाना है । ससारमे रहना और दु'खसुख भोगत्ता परिग्रहादिको बढाना--दुर्गंतियोका 
बध करना यह कुपुरुषार्थ है। इसकी तारीफ नही होती प्रत्युत निन्‍दा ही होती है। ऐसा समझकर 
मोक्षका व उसके मार्ग ( उपाय ) का ही पुरुषाथे:ं करना चाहिये, उसीका पुरुषत्त्व सफल माना 
जाता है। 


जब जीवकी क्षुद्र पर्यायोका विचार किया जाता है तब रोगटे खड़े हो जाते है, दु.खकी 
कथाएं ( कहानियाँ ) हृदयकों व्यथित कर देतो है, जिनको भोगा है सुना है देखा है । फिर भी 
अज्ञान और कषाय के वेगमें यह जीव सब भूल जाता है, अपना सन्‍्तुरून खो देता है यह बडे 
दु खकी बात है। तब अभिमान काहेका ? पर्याएँ सब विनहवर है--एकसी सदेव रहती नही हैं । 
अतएव विवेकी जीवको एकर्त्व व अन्यत्त्व भावना भानी चाहिए। एकत्त्वका अथे मेरा 'चेतनारूप 
आत्मा” अकेला है अर्थात्‌ अपने गुणो के साथ ही अमेदरूप है, और गुणोके साथ अमेदरूप नही है। 
तथा परसे भिन्‍न है, ( अन्य है ) परद्रव्य के साथ कभी एकरूप या तादात्म्यरूप न होकर भिन्‍न 
ही है ( विभक्त है ) भिन्‍न रहता है। तब अपना ही बल भरोसा रखना चाहिये, दूसरोका नही 
यह साराश है। इसपर ध्यान देना चाहिए जो कोई मोक्ष जाना चाहता है| इति ॥१५॥ 

प्रसंगवद्ध--सम्यग्ददनादिन्नयका संक्षेपस्वरूप 
( आचाय॑ ने स्वयं आगे इलोक २२, ३१, ३९ सें क्रमशः कहा है ) 

( १) विपरीत श्रद्धाका छोड़ना अर्थात्‌ पर द्रव्यके साथ मेरा ( आत्माका ) एकत्त्व है 
( अमेद है ) ऐसी धारणाको हटाना, सम्यग्दर्शन गुण है। अथवा अपने गुणोके साथ ही मेरा एकत्त्व 
है अन्यके साथ नही है, ऐसी भावना ( श्रद्धा ) भी निश्चय सम्यग्दर्शन है | विशेष आगे समझना, 


कर्मजनित औपाधिक पुदुगऊकी पर्यायोको आत्मा ( जीव ) की मानना व जानना व उन्तमे छीन 
रहना मिथ्यादर्शन, मिथ्याज्ञान, मिथ्याचारित्र है। 


(२) मेरा आत्मा पर सबसे भिन्‍त है, ऐसा जानना या निश्चय करना 'सम्यग्ज्ञान' है 
अथवा अन्यत्त्व भावना ( श्रद्धा ) भाना, निश्चय सम्यस्ज्ञान है| 


( ३ ) आत्माके यथार्थस्वरूपको जानकर व श्रद्धानकर, उसमे स्थिर होना लीन होना 
तन्मय होना, निश्चय सम्यक्चारित्र है। यह सामान्य कथन है । आगे प्रत्येकका विस्तारके साथ 
कथन किया जायगा सो जान छेना। यहाँतक ससार व मोक्षका बीज ( निदान ) बताया गया 


है। अस्तु। आगेके पेजमे चारित्रका दूसरा लक्षण ग्रन्थान्तरकी अपेक्षासे लिखा गया है सो 
समझ लेना । 


स्थावरकायोमे रहनेका काल, असंख्यात पुद्गलूपरावत्तन प्रमाण है । 
प््सपर्थायम रहनेका काल कुछ अधिक दो हजार सागर प्रमाण है । 
नोट--सख्यातसे वडा पल्य, पल्यसे वड़ा सागर, सागरसे- बड़ा परावर्त्तन होता हैं ऐसा समझना चाहिए । 
९ 


६६ पुरुषाथंसिदधुपाथ 
सिथ्यादृष्टियो व सम्यर्दुष्टियों के भेद व उनका अस्तित्व 


(क ) सिथ्यादृष्टि २ दो तरहके होते हैं--( १) अनादिमूढ मिथ्यादृष्टि (२) सादि 
मूढ मिथ्यादृष्ट, अथवा अनादि अनन्त सिथ्यादृष्टि, व अनादि सान्‍्च मिथ्यादुष्टि । जैसे निगो- 
दिया--कोई अनादि अनन्त होते है व कोई अनादिसान्त होते है ( नियोदका अर्थ सम्मूच्छेन जन्म 
होता है )। एकेन्द्रीसे लेकर असैनी पचेन्द्रियतक सभी जीव, प्राय अनादिमृढ मिथ्यादुष्टि ( अगृहीत 
मिथ्यादृष्टि ) माने जाते है, कारण कि उनके आप्त-आगम-पदार्थोक्रा ज्ञान नहीं होता--क्या 
भाप्त है बया आयम है क्या पदार्थे है यह वे नही समझते | तथा सज्ञी पन्चेन्द्री जीवोके वथासम्भव 
सभी मिथ्यात्वके भेद पाये जाते है ( खुलासा पट्खंडागम पुस्तक १ सूत्र ४३ में देख लेना )। 

( ख ) सम्यग्दृष्टि २ तीन तरहके ५ नो तरहके २ दो तरहके होते है । किन्तु सभी संज्ञी 
जीवोंको सभी सम्यग्दर्णन नही होते । क्षायिक सम्यग्दर्शन केवछो व श्रुतकेवलीका निमित्त मिलने 
वालो ( मनुष्यो ) के ही होता है यह विशेषता है। वह निर्मित्तता अपनी अपेक्षासे भी मिलती 
है पर की अपेक्षा से भी मिलती है इत्यादि, सम्यग्दर्शनकै १० भेद” भी होते हैँ । 

ज्ञान और अ्रद्धानके विपयमें शंका समाधान 


सामान्यत. श्रद्धा ज्ञानपूवंक ही होता है, विना ज्ञान के नही होता ऐसा नियम है । इस 
प्रकार माननेपर यह गका होती है कि जब पृ यह वताया गया है कि एकेन्द्रियादि असैची पर्यन्त 
जीवोके आप्त, आगम, पदार्थोका ज्ञान नहो होता तब क्या उनके उनका श्रद्धान हो सकता है ? 
यदि श्रद्धान होता है तो वे सम्यग्दुष्टि क्यों नही हो सकते, क्या प्रतिवन्ध है ? इसके सिवाय ज्ञाच- 
पूर्वक श्रद्धाच होता है यह नियम खडित होता है इत्यादि ? इसका समाघान यह हैं कि सामान्य ज्ञान 
चेतनालक्षण, सभी जीवोके सदेव रहता और सामान्य श्रद्धान ( दर्शनरूप पर्याय ) भी रहा करता 
है । अतएव ज्ञान व श्रद्धानका समस्वय ( सगम ) खंडित नही होता | हाँ, विशेष ज्ञान अर्थात्‌ भेद- 
ज्ञान या प्रत्यक्ष ज्ञान ये हमेशा हर जीवके नही होते तथापि परोक्ष ज्ञान ( अनुमान-आगम आदि ) 
वरावर सैनी जीवके रहा करते है या श्रुतज्ञान सभीके रहा करता है, तब ज्ञानपुर्बंक श्रद्धान होनेमे 
कोई बाघा ( आपत्ति ) नही जाती । फछतः सम्यकृथ्द्धाच ( विशेपश्रद्धान ) सम्यरज्ञान [ मेदज्ञान ) 
पृ्वक वरावर होता है चाहे वह सम्यग्झञान परोक्ष ही क्यो न हो ऐसा समझना चाहिये। अतएब 
असेनी जीवोतक आप्त आममके ज्ञान बिना उनका सम्यक्त्‌ श्रद्धान नही हो सकता। 
इसके सिवाय एकेन्‍्द्री आदि जोबोके मिथ्यादर्शंत ( विपरीताभिनिवेश ) कैसे पाया जा 
सकता है जब कि उनके आप्त-आगम-पदार्थोका ज्ञान ही नहीं होता, और मिथ्यादर्शन माना 
अवर्य गया हैं, यह एक भ्रदत है ? इसका भी समाधान इस प्रकार है कि अनादिमृढ मिथ्यात्त्व तो 
उनके होता है क्योकि उस समय भी उनके अन्य अज्ञानरूप निरावरण सामान्यज्ञान पाया जाता है, 
१ खाज्ञामार्गसमुदर्भवमुपदेशात्सुअवोजसंल्षेपात्‌ 
े विस्तारा्घान्या भवमचगाठपरमावगाढे च ॥११॥ आत्मानुआासन । 
नोट---श्रत्येक्का लक्षण वही देख छेना---प्रन्य बढ जायगा अस्तु । 





जीव द्वव्यका लक्षण ६७ 


अतएव उसके साथ मिथ्यादर्शन या मिथ्याश्रद्धानका होना सम्भव है असम्भव नही है। इसके 
सिवाय विशेषज्ञान ( भेदज्ञान या प्रत्यक्षज्ञान ) के विना जो श्रद्धान अवश्यम्भावी है वह तो होगा 
ही, क्योकि ज्ञान जीवका स्वभाव है । अतएव ज्ञानपूर्वक श्रद्धानका होना अनिवाय॑ है अथवा श्रद्धा 
ज्ञानकी पर्याय है सो ज्ञानके साथ वह अविनाभावरूपसे रहेगा ही किम्बहुना ( विशेष षड्खंडागम 
पुस्तक १ सूत्र ४३ में समझ लेना )। 
मिथ्पात्त्वके सात भेद 
( १ ) ऐकान्तिक सिथ्यात्त्व ( सिर्फ एक कोटि या धम्मका ज्ञान होना कि वस्तु इसी रूप है ) 
(२) साशगिक मभिथ्यात्त्व ( दो कोटियोंमेसे किसी एक कोटिका भी निश्चय नही होना )॥ 
(३ ) मूढमिथ्यात्त्व ( किसी वस्तुका स्पष्ट ज्ञान नही होता--अनध्यवसायरूप ज्ञानका होना ) 
( ४ ) व्युदग्राही मिथ्यात्त्व ( गृहीत मिथ्यात्व, नई २ मिथ्यात्व पोषक क्रियामे रुचिका 


होना )। 
(५ ) स्वाभाविक मिथ्यात््व ( अगुहीत मिथ्यात्व, अपने आप अनादिसे विपरीत ज्ञान 
होना )। 


(६) वेनयिक मिथ्यात्व ( सब चीजोंमे समान विनयादि करना--उनमे भेद न मानना )। 
( ७ ) विपरीत मिथ्यात्व ( भ्रमका होना--जैसे रस्सी मे साँपका ज्ञान हो जाना आदि )। 


चारित्रका दूसरा लक्षण--( वीरसेनाचार्य कथित षट्‌खण्डागसटीका ) 


'पापक्रियानिवृत्तिइ्चारित्रस' अर्थात्‌ पापक्रियाओका छूटना ही चारित्र कहलाता है। यहाँ 
पर पाप, घातिया कर्मोको समझना चाहिये तथा मिथ्यात्त्व, अविरति, प्रमाद, कषाय ये चार 
पापक्रियाएँ है। क्योकि इनके द्वारा ही धातिया कर्मो का आख्रव व बध होता है। घातिया 
मिथ्यात्त्व कर्मोमे मुख्य कम, मोहनीय है और पाप क्रियाओ मे मुख्या पाप क्रिया है। जिस 
भाव ( परिणाम ) से आत्मा के अनुजोवीगुणोका घात हो, उन्हे पाप कहते हैं। चाहे वह 
भाव शुभरूप हो अशुभरूप हो, दोनोसे आत्माकी असली दशा (शक्ति बीतराग विज्ञानताकी 
व्यक्तिरूप ) का घात होता है। अत्तएव सिथ्यात्त्वादि चारो प्रकारके भावोका भेद प्रभेद सहित 
अभाव होना 'सम्यक्‌ चारित्र' कहलाता है। उसके होने पर ही मुक्ति होती है जब वह पूर्ण 
( विकल्पशून्य स्थिर ) हो जाता है ।। षट्खडागम सूत्र २२ पुस्तक ६॥ साधारण रूपसे विषय 
और कषाय दोनो पापरूप है ऐसा कहा गया है। 

चारित्र के २ भेद--मुख्य । 
(१) स्वरूपाचरण चारित्र (२) सयमाचरण चारित्र | 
स्वरूपाचरण चारित्रके भेद--(१) आंशिक ( अपूर्ण ) (२) समग्र ( पूर्ण ) 


नोट---इनका खुलासा तत्ततु प्रकरणमे किया जायगा, यहाँ पर अभी नाममात्र सामान्यरूप 
कहा गया है। 


द्र्८ घुरुषाथसिद्धयुपाय 


सस्यग्द्नके चार प्रकार ( सोक्षमार्गप्रकाशक भ्रन्थमे 
१--देवगुरुशास्त्रका श्रद्धा करना सम्यग्दर्शंन है । 
२--त त्वार्थश्रद्धात करना सम्यग्दर्शन है । 
३--परद्वव्योंसे भिन्न आत्माका श्रद्धान करना सम्यर्दर्शन है । 
४--आत्माके स्वरूपका श्रद्धाव करना सम्यग्दर्शंन है। 


अथवा ३ भेद या प्रकार 


१--उपशम सम्यरदर्शंन 
२--क्षयोपशम सम्यरदर्शंन था वेदक सम्यरदर्शन | 


३--क्षायिक सम्यग्दर्शंन | 
नोट---इसी तरह ९ प्रकार व १० प्रकार भी होते हैँ जो शास्त्रोमें लिखे है सो देख छेना । 


सम्यग्दृष्टि-सभ्यग्ज्ञानीकी विचारधारासे भिन्न, मिथ्यादृष्टिकी 
साततत्त्वोमें विचारधारा ( विपरीताभिनिवेश ) 


१---जीवतत्त्व, अर्थात्‌ जीवका स्वरूप, चैतन्य ज्ञानदर्शनादि स्वभावरूप है, परसे भिन्‍नरूप 
है ( विभक्तरूप है ) व अपने गुणों-पर्यायो के साथ एकत्त्वरूप है। ऐसा श्रद्धात होना सम्यग्दर्शन है। 


परन्तु मिथ्यादशेनके रहते हुए जीव, क्रोधमानादि विभावभावोंको और अपनेसे भिन्‍न पर पदार्थों 
को भी अपना ही मानता है और उनमे रागदह्रेषादि करता है ऐसी विपरीत-विचारघधारा या श्रद्धा 
जीवतत्त्वके सम्बन्धमे होती है--यह खुलासा है और भी इसो तरह समझना । 


२--अजीचत्तत्त्व, पुद्गल धर्म अधर्मं काल आकाश, इन अचेतन द्रव्योमे एकता या अमभेद 
मानना कि ये और हम एक ( अभिन्‍त ) ही हैं। में इनका स्वामी व कर्ता भोक्ता इत्यादि हे 
ऐसी विपरीत धारणा करना अजीब तत्त्वके सम्बन्धमें विपरीत श्रद्धा ( विचारघारा ) या मिथ्या 
दर्शन कहलाता है। जिनमे चेतना न हो वे अजीव तत्त्व कहलाते हैं। गतएव जीव ( चेतन ) 
का और अजीब ( जड ) का असेद या एकत्त्व कभी नही हो सकता फिर भी वैसा मानना 
मिथ्यात्त्व है। सामान्यत. सभी सजातीय या विजातीय द्॒व्यें या पदार्थ, स्वभावत एक दूसरेसे 
भिन्‍न हे--कभी एकत्त्वरूप ( तादात्म्यरूप ) नही होते । यह नियम है । परद्वव्य, परगुण, परपर्याय, 
को अपना मानना विपरीत श्रद्धा है। अर्थात्‌ अजीव चोजोंका स्वामी कर्त्ता व भोक्ता अपनेकों 
मानना, अजीव त्तत्त्वमे विपरीत श्रद्धा कहलाती है। 


१--आस्रवतत्त्व, अनादिकालसे जोव और अजीव द्रव्यका सयोग सम्बन्ध ( एक क्षेत्रमे 
रहना ) हो रहा है। रूँकिन सशेगरूप मशुद्धताके कारण वे दोनो द्रव्यें पर्यायसे अजुद्द हो जाती हैं 
या मानती जातो हैं। इसलिये परस्पर उनका निमित्तनैमित्तिक सम्बन्ध होनेसे विपरीत धारणा 
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आत्मा कर लेता है कि जिससे उन्त सयुक्त परपदार्थेोमि रागद्वेष मोह आदि विभावभाव करने 
लगता है तथा उनको इष्ट सुखद मानता है बस यही आजख्रव तत्त्वमें विपरीतता है अर्थात्‌ वे जो 
विभावभाव प्रकट होते है अथवा आते है ( आखवरूप है आगन्तुक है ) उनको जीव अपने स्वाभा- 
विक या स्वभावरूप मान लेता है, इष्टानिषप्ट बुद्धि करता है। जो त्रिकालमे जीवके नही हैं, वे 
तो संयोगी पर्यायजन्य है व आखस्त्रवरूप है, इस तथ्यसे वह भूल जाता है और अज्ुद्ध परिणमन 
या भाव करने लगता है जिससे ससारमे धूमता रहता है। वह जो रागादिरूप विकारीपर्याय है 
सो न अकेले जीव की है न अकेले अजीव (पुद्गल ) की है किन्तु दोनोके मेलसे होती है अतः 
कथचित्त दोनो की है। अशुद्ध निर्चयनयसे जीवकी है और व्यवहारनयसे अजीवकी है ऐसा 
निर्धार है। इसमें विपरीत धारणा ( मान्यता ) करना विभावोंको सुखदायक हितकारी समझना 
आख़वतत्त्वमे विपरीतता समझना चाहिये। रागादिकको जीवके मानना जो कि औपाधिक है आख्रव 
तत्त्वमे विपरीतता है इत्यादि। उपादानको अपेक्षासे आत्माके प्रदेशों रागादिक आख्रव होते है अत- 
एवं कथचित्‌ जीवके है और निमित्तकी अपेक्षासे कर्मोके उदय होने पर होते है अतएवं कर्मोके है 
( ओऔपाधिक है ) इत्यादि जानना । 
४--वन्धतत्त्व, अनादिकाल से जीवद्रव्य और कर्मंनोकमंरूप पुद्गल स्कन्धो का सयोगरूप 
परस्पर वन्ध रहा है अर्थात्‌ घनिष्ट ( सान्द्र ) सम्बन्ध पाया जाता है, उसमे जो विपरीत श्रद्धा 
हो जाती है कि यह बन्धावस्था मेरी ( जीव की ) है अर्थात्‌ बन्ध का कर्त्ता व फल भोक्ता मेरा 
आत्मा ( जीवद्रव्य ) है, इत्यादि मिथ्या कल्पना है, कारण कि वन्ध रूपीका रूपीके साथ होता 
है अरूपी के साथ नही होता, इस न्याय से पुद्गल रूपी है अत अन्य रूपी पुदगल के साथ उसका 
बन्ध होगा--किन्तु जो अरूपी ( अमूर्तिक ) जीवद्रव्य है उप्तके साथ कर्मादिखू्प पुदगल का बन्ध 
कभी नही हो सकता, इस तथ्यको भूलकर जीवका ( आत्माका ) बन्ध मान लेना, फलमे रति 
अरति करना--यही विपरीत श्रद्धा 'बन्धत्तत्त्व' के प्रति समझना चाहिये। फलत्त* बन्ध यह पुद्गलकी 
पर्याय हैं इत्यादि समझना ही सम्ण्ग्द्शंन है, जीवकी पर्याय नही है किम्बहुना | बन्धके फलमे हष॑ 
विषाद करना सुख दु'ख मानना विपरीतता है। 
नोट---आस्रव और बन्धमे क्‍या भेद है यह पहिले इलोक न० १२ की व्याख्या मे बताया 
गया है। 
५--संवरतत्त्व, रागादिक विकारी भावोका न होना सबर कहलाता है तथा उसके निमित्त 
से नवीन कर्मोका न आना अर्थात्‌ रुक जाना भी सवर कहलाता है। भेद सिफफे यह है कि पहिला 
( मुख्य निश्चयरूप ) भाव सवर है और दूसरा ( गौणरूप-व्यवहाररूप ) द्रव्यसवर कहलाता है। 
इसके विषयमे विपरीत धारणा या श्रद्धा होना कि यह सवररूप पर्याथ सब जीवकी है, इसमे 
दूसरे ( पुद्गल ) का हिस्सा नही है' इत्यादि विपरीतता है क्योंकि कथचित्‌ दोनोका हिस्सा इसमे 
है। भाव या परिणाम ( विकाररूप ) नही होना अर्थात्‌ वेराग्यरूप परिणामोका होना, जीवकी 
पर्याय है और कार्माण द्र॒व्यका न आना ( बन्द हो जाना ) पुद्गलकी पर्याय है, यह निर्धार है। 
ऐसा मानना ही सम्यक्‌ श्रद्धान व सम्यग्दरांत है इत्यादि। आत्माके हिंतकारी वैराग्य और 
ज्ञान हैँ उनको सुखदायक न मानकर दु खदायक मानना सवरके प्रति विपरोत भावना है। 


७० पुरुषाथमसिद्धयुपाय 


६- निर्जरातत्त्व, एक देग अर्थात्‌ कुछ थोड़े, पू्वंबद्ध कर्मों का आत्मासे सम्बन्ध छूटना 
निर्जरा कहलाता है, यह द्वब्य॒,नर्जेरा है तथा विकारी भावोक्ना थोडा हृटना या से होना भाव- 
निर्जेरा कहलाता हे । परन्तु इसके विपयमें विपरीत घारणा या श्रद्धा होना निर्जरा तत्त्वमे विप- 
रीतता है। जैसे कि यह निर्जंग सब जीवकी ही है-- ( मेरे है ) पुदुगछकी नही है जबकि दोनोकी 
है इत्यादि भूल है। आर्थात्‌ चाह ( अभिलापा ) आदि विकारीमावाको कमती न कर उन्हें वढाना, 
निर्ज राके प्रति विपरीत श्रद्धा है क्योकि उनसे अधिक कर्मचन्ध होता हैं । 

७-मोक्षतत्व, संयोगोपर्यायका, जो कि जीव और पुदुगलका गठबन्वनरूप अनादिसे है, 
वियोग हो जाता मोक्ष कहलाता है अर्थात्‌ परस्परका घनिष्ट सम्बन्ध छूट जाना मोक्ष माना 
जाता है। इसके विपयमे विपरीत श्रद्धाका होना कि मोक्षपर्याय अकेले जीव की ( मेरी ) ही है, 
मोक्षके समय सिर्फ जीव ही ससार-णरीर-शेगोसे पृथक होता है किन्तु दूसरा कोई ( गरीरादि 
परद्वव्ये ) नहीं, यह विपरीत धारणा मोक्षके सम्बन्धमे हैं । क्योंकि जब दो चीजोका सयोग है तब 
वियोग होनेपर क्या दोनो एक दूसरेसे पृथक्‌ न होंगी ? यह प्रब्न होता हे । तब कहना पड़ेगा कि 

बरावर दोनोकी पृथकता होती हैं इत्यादि | फलूत. मोक्षपर्याय जीव पुदुगल दोनोकी है जबतक 
कि सयोगीपर्यायमे दोनों रहते है । वैसे तो द्रव्य हमेशा मुक्त ( परसे भिन्न-्तादात्म्यरहित ) है व 
रहतो है, परन्तु उसकी यहाँ विवक्षा नही है इत्यादि ।' विकल्प न करना मोक्ष है, परन्तु विकल्पोको 
मोक्षका कारण मानना विपरीतता है। आकुरूता ( दुख ) रूप है | 

पूर्वोक्त प्रकारकी विपरीत घारणा ( श्रद्धा ) सबोगीपर्यायमें होना ही सात्त तत्त्वोमें विपरीत 

श्रद्धाका ( विचारधाराका ) होना कहलाता है॥ अतएवं उसका मिटाना अनिवार्य है। सम्यग्जान 
पूर्वक सम्यक्‌ श्रद्धालके हुए विना जीवका उद्धार संसारसे कदापि नही हो सकता यह नियम है। 
फलत: सम्यग्दर्शन सम्यग्ज्ञान सम्बक्चारित्रको श्राप्त करना ही पुरुपार्थवी सफलता कही गई है, 
दोष सफलताएँ मोक्षोपयोगी नही है मत उनका कथन नही किया गया--सार वात बतलछाई गई 
है किम्वहुना । सात दत्त्वोकी विपरीतताका कथन व स्वरूप स्व० पं० दौलूवरामजीने छहढालाकी 
द्वितीय ढालमे और स्व० प० तोड़रमलूजो सा० ने मोक्षमार्गप्रकाणक ग्रन्थके चतुर्थ अधिकारमें 
विस्तारसे कहा है सो समझ लेना | लिखनेंका ढंग भिन्‍न २ प्रकारका है किन्तु भाव सबका प्रायः 
एक-सा है अस्तु। 
विपरीतभाच ( अभिनिवेद्य ) 
ही जो जीव पुद्गलकों कर्मरूप पर्यायो ( आठ कर्मो' ) को तथा उनके उदयरूप निमित्तोंसे 
जे कार्यो ( फलों ) को अपना मानते व सुखी-दुःखी होते हैं वे महामिथ्यादृष्टि हैं जैसे कि 
नामकर्मके उदयसे होनेवाली गतियों ( मारक तिर्यच्च मनुष्य देव पर्यायों ) मे तथा जातियों 
( एकेन्द्रियादि ) में, गोत्रकर्मके उदयसे होनेवाले कुलों ( नीच छेच ) आदिमे अपनायत वुद्धिसे 





१. अल्वमतावर्रंतियो (सैयायिकादिको ) के छाता माने गये मोक्षके स्वरूप को मासता भी मोखस्षके विपमर्मे 
विपरीत मान्यता कहलाती है | 


जीवद्गव्यका लक्षणे ७१ 


अंहंकार ममकार करना यह सब परसे एकत्त्व मानने रूप मिथ्यात्त्व है। असलमे परद्वव्ये व 
विकारीभाव कोई आत्माके नही है, आत्मा हमेशा टंकोत्कोर्ण ज्ञायक स्वभाव पुष्करपलछाशवत्‌ 
निर्ूप ( शुद्ध परसे भिन्‍न एकत्त्वविभक्त ) है, परन्तु अश्रमवश व एक आधारवश, एक कालमे 
अस्तित्त्ववश, विपरीत बुद्धि हो जाती है यह तात्पयें है यही मूछमे भूठ, ससार परिभ्रमण या 
पचपरावत्तंनका कारण है अत उस भूलको निकारूना सम्यक्‌ पुरुषार्थ है, जीवनकी सफलता है 
अन्यथा जेसा मनुष्य जन्म पाया तैसा न पाया एक बराबर है किम्बहुना | 


“८ सम्पन्दशंन प्राप्त होनेकी योग्यता क्‍या है? 
( कौन जीव सस्यग्ददानको प्राप्त कर सकता है ) 


जो जीव चारो गतियोमे से किसी एक गतिमे रहनेवाला हो, भव्य हो, संज्ञी ( मनसहित ) 
हो, विशुद्ध परिणामी ( मन्दकषायी ) हो, जागता हुआ हो ( वेहोश या अनुपयुक्त न हो ) अथवा 
स्वोन्मुख हो, विचारशील हो, पर्याप्तक हो (शक्ति सम्पन्न हो ) ज्ञानी हो ( साकार उपयोग- 
वाला हो ) निकट ससारी हो ( जिसका संसारमे रहनेका कार अधिकसे अध्रिक अरध॑पुद्गल 
परावत्त॑न मात्र रह गया हो ) ऐसी योग्यता वाला हो, वही सम्यग्दर्शन प्राप्त कर सकता है” अर्थात्‌ 
उसीमे योग्यता है दूसरेमे नही है, यह नियम है अस्तु । ५ 


मोक्ष प्राप्त होनेकी योग्यता क्या है ? 
( अनेक कारणोंसे सोक्षकी प्राप्ति होती है ) 


पद्‌ स्वभाव पूरब उदय, निरंचय उद्यम काल | 
पक्षपात सिथ्यात््व तज, सर्वागी शिव चाल ॥ 


अथ--पद अर्थात्‌ मुनिपदका होना, स्वभाव अर्थात्‌ सम्यर्दर्शनादिका होना, पुरब उदय 
अर्थात्‌ कर्मो की निर्जराका होना ( परका सयोग छूटला ) यथार्थ ( निश्चय ) पुरुपार्थंथा करना, 
( अनुकूछ या साधक पुरुषार्थ करना ) काऊलब्धि ( उस काछकी प्राप्ति ) का होना, पक्षपातका 
छटना ( निविकल्पता होना या स्वभावलीनता रहना ) मिथ्यात््वका छटना ( विपरीत वद्धिका 
हटना ) इन सब अनेक मुख्य कारणोके प्राप्त हो जाने पर ही जीव मोक्षको प्राप्त कर सकता है 
अन्यथा नही यह नियम है । बस, यही मोक्ष प्राप्त होनेकी योग्यत्ता है। इन्हीमे सब शुद्धियाँ अन्त- 


१. चद्गदिभव्वों सण्णी सुविसुद्धो जग्गमाणपज्जत्तो । 
संसारतडे णियडो णाणी पावेड सम्मत्त ॥ ३०७ ॥ सवा का. अनुप्रेक्षा । 
चदुगदिभव्वों सण्णी पज्जतो सुज्ञगों य सामारो॥ 
जागारो सल्लेसो सलूद्धिगो सम्ममुवगमई ॥ ६५२॥ जीव गोम्मटसार । 
चदुगदिमिच्छो सण्णी पुण्णो गब्भज विशुद्ध सागारो। 
पढमुवसमं स गिण्हदि पंचमवरलूद्धि चरिमम्हि ॥२॥ लव्विसार 


७२ पुरुपाथ सिद्धयुपाय 


भूत्त हो जाती है किम्बहुना । यहाँ पर पुरव उदयका अर्थ निर्जरा समझना चाहिए कारण कि उदय 
रहते हुए मोक्ष नही होता या हो सकता यह तात्पर्य है अस्तु। मोक्षकी प्राप्ति सर्वागी या अनेकागी 
होती है, एकागी नही होतो जैसा कि अन्य छोग एक-एक कारणसे मोक्ष मानते है ( अकेले दर्शनसे 
या ज्ञानसे या चारित्रसे इत्यादि )। तदुक्तसु-- 


सामग्री जनिका कार्यस्य मैक॑ कारणमिति । 


द्वितीय अध्याय 
भूमिका 
आचाय॑देव, ससारस्थ जीवोंमेसे असाधक व साधक ( संसारी एवं मोक्षगामी ) दो तरहके 
जीवोकी छटतनी करके मोक्षमागियोमे भी अव्रती और ब्रती तथा ब्रतियोमे भी एक देशन्नतो 
( श्रावकब्रती-विरताविरत ५ गुणस्थानवाले ) व सर्वंदेशब्रतो ( मुनिन्नती-विरत ६ गुणस्थानवाले ) 


बताते हुए मुख्य साधक ब्रती मुनियोकी वृत्ति कैसी होती है? यह बताते हैं, अर्थात्‌ उनकी वृत्ति 
छोकमे रहते हुए भी अलौकिक होती है--उत्तके विरक्ति या निवृत्तिरूप वृत्ति मुख्य रहती है। यथा- 


उत्तम साधककी दशा 
अजुसरतां पदमेतत्‌ करंविताचारनित्यनिरभिमुखा । 
3 व ३" ८ ८ 
एकान्तविरतिरूपा भवति झुनीनामलोकिकी बृत्तिः ॥१६॥ 


पद 


जो धारते हैं मिश्रपद्‌, पर्याय संयोगी में सदा। 
सब कास करते हुए भी, नहिं रुचि रखते सचंदा ॥ 
मृत्ति उन्हीं की दो तरह, होती प्रद्नृत्ति निद्वकत्तिमय । 
पर रूचि सुख्य निद्नत्तिऱपा, अलौकिकता यह हर समय ॥%६॥ 


अन्चय अर्थे--आचाये कहते है कि [ एतत्पद्मजुसरताम्‌ ] पूर्वोक्त पुरुषार्थंसद्धिकि कारण 
भूत रत्नत्रयपद ( मोक्षमार्ग ) को प्राप्त करनेवालोमरे-से, अर्थात्‌ अविरत सम्यर्दृष्टि, अणुन्नती 
( ब्रतान्नती श्रावक ( महाक्नती ( सुनिन्नती ) इस तीनो मोक्षमार्गियोंमें-से [ झुनोनां बत्तिः ] मुनियो- 
की वृत्ति ( व॒र्त्ताव या अवस्था ) [ करविताचारनित्यनिरमिमुखा एकान्तबिरतिरूपा अलछौकिकों भवति ] 





भाप्त करने वाले ) 

यह पूर्वोक्त मोक्षमार्गीपद ( स्थान )। 

* शिथिरलाचार या मिश्वरागविरागरूप । 

विरवक्‍त अरुचिकारक । 

सर्वथा निवृत्तिरूप-पूर्ण वोतरागताके सन्मुख उद्यमरूप । 

रागी जीवोसे भिन्‍त प्रकार, या आशिक ब्रतियों या चिन्तको ( अन्नतियों ) से भिन्न प्रकार । 


गृहस्थों सोक्षमार्गस्थी निर्मोहों नैच मोहवान्‌ । अनगार गृही श्रेयान्‌ निर्मोहों मोहिनों मुने ॥३॥ र. श्रा, 
१० 
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न्त अन्नतरूप चितकवबरी या शिणशिलाचाररूप ( रागविरागयुवत्त ) अवस्था ( पाँचवे गुणस्थानं- 
वाली श्रावकब्नतकी दशा ) से निरन्तर विरक्‍्त या अरुचि रूप ऐसी सर्वथा या पूर्ण वीतरागतारूप 
अनुपम या अलौकिक ( लौकिकजनोसे भिन्‍न प्रकारकी होती है भर्थात्‌ पुर्ण शुद्ध व निर्मल 
होती है ॥१6॥। 
भावार्थ--मोक्षमार्गी मूलमे दो तरहके होते है (१) चिन्तक (२) साधक । चित्तक 
अब्रती होते है, जो खाली तत्त्वोकी श्रद्धा एवं विचारधारा रखते है जँसे चौथे गुणस्थानवाछे 
सम्यग्दृष्टि जीव । साधक, मोक्षमार्गकी साधना करनेवाले अणुबत्रती व महाब्रतों जीव ( श्रावक व 
मुनि )। परन्तु सामान्‍्यत' मोक्षमार्गी ३तीन तरह के होते है, (१) भत्रत्ती (२) अणुन्नती 
(३) महान्नती, लेकिन सबमे मुख्य या श्रेष्ठ मुनिराज होते है यह यहाँ बताया गया है, मुनियोका 
पद दर्जा या स्थान उच्च होता है। इसका मुख्य कारण यह है कि संयोगीपर्यायमे रहते 
हुए प्रवृत्ति व निवृत्तिरूप ( ग्रहण भोजन्तादि स्वरूप तथा त्याग परिग्रहादि स्वरूप ) दोनो कार्ये 
करते है परन्तु प्रवृत्तिरूप कायंसे अत्यन्त विरक्त या उदासीन रहते है हमेणा शुद्धताका आलूम्वन्न 
लेते है, अशुद्धताका त्याग करते हैं अर्थात्‌ रागको छोड़ते है--वैराग्यको धारण करते है, यही अलौ- 
किकता उनके पाई जाती है। तथा मुनियोका यही कत्त॑व्य भी है--ससार, शरीर, भोगोसे जुदा 
रहता | 
जो श्रमण मुनि होकर भी इसके विपरीत आचरण या वृत्ति करते है वे महात्‌ गछती व॑ 
अपराध करते है। रागी हेंपी मुनि कमी ससारसे पार नहीं हो सकता। चाहे वह राग भशस्त 
( शुभ ) ही क्यो न होवे, वह बधका ही कारण है मोक्षका कारण नही है। यद्याप उस भूमिकामे 
वह होता जरूर है परन्तु साधु सुनि उसको इप्ट या उपादेय नही मानता, विगार या बलात्कार 
ही समझता है एवं उससे अरुचि रखता है, उसका स्वामी नही बनता इत्यादि । तब सच्चे मुनिको 
दुनियाँके या गृहस्थरागियोके कायोमे पड़ना ही नहीं चाहिये। रागको तो उसे कृतकारित 
अनुमोदता व मतवचनकायसे छोड़ ही देना चाहिये क्योकि वह विषरूप है। मोक्षमार्गकी साधना 
उन्तका मुख्य कत्तंव्य है। झूठी प्रशसा या वाहवाहमे आकर उत्तको बन्धकारक कार्य कंदापि चही 
रखना चाहिये। लछोकेषणा या लोकख्याति सदा वर्जनीय है। इसीलिए प्रतिक्रमणादि करनेकी 
विधि झास्त्रोमे कही गई है। उसमे मुख्यत्त स्वामित्त्व छुडाया गया है--शुद्ध स्वरूपका अनुभव 
कराया गया है। अस्तु | इसका विचार हमेशा मुन्ति या त्यागीको करना चाहिये व अमल (वर्त्ताव) 
में लाना चाहिये। यदि न कर सके तो उसपर श्रद्धा तो रखना ही चाहिये, जिससे सम्यग्दृष्टि 
बना रहे, मिथ्यादुष्टि न हो जाय ( 'ज सक्‍कइ त कीरइ' इत्यादि गाथा भावपाहुडमे लिखी है ) । 
अपराधके अनुसार दड ( सजा ) मिलता है यह बताते हैं--- 
संसारमे चार तरहके जोब होते है ( १ ) अज्ञानी ( मिथ्यादष्टि ) (२) ज्ञानी ( सम्य- 
ग्दृष्टि अन्नतों ) (३ ) अणुत्रत्ती ( देजब्रती ) ( ४ ) महान्नती ( पूर्णत्रती )। ( १ ) अज्ञानी मिथ्या- 
दृष्टि सबसे बडा ( भयकर ) अपराधी है क्योकि वह परको अपना मानता है और उसमे अत्यधिक 
रागहंप भो करता है वेहद आसक्ति रखता है। फलस्वरूप उसको ससारकी जैलमे हो लम्बी करोड़ो 


भूमिका छ्ज 


सागर रहना पड़ता है यह सजा मिलती है। (२ ) ज्ञानी सम्यग्दृष्टि, उससे कम अपराधी होता 
है, क्योकि वह पर वस्तुको अपनी तो नही मानता किन्तु उसमे राग कुछ करता है, जो अपराध 
है। उसका फल या दड उसको अर्धपुद्गल परावत्तंन कालतक ( म्यादी ) संसारमे रहनेका 
मिलता है, अधिक नही। (३) अणुब्रतोको, परवस्तुमें राग कम होनेसे उसका दड और थोडा 
मिलता है अर्थात्‌ वह निरतिचार अणुन्नत पाले तो सभवत* तीसरी पर्याय ( भव ) मे ही वह ससार 
की जेलसे छूट सकता है। ( ४ ) महाब्रतीको, परमे पूर्णराग छूट जानेसे बहुधा वह उसी पर्यायसे 
मोक्ष जा सकता है, परन्तु यह सब अपराधोके स्वथा छूट जाने की बात है किम्बहुना । यह न्याय 
दृष्टि पर निर्भर है, कत्तंव्य पालनेकी बदौलत फलका मिलना है इत्यादि । 


सुनिका लक्षण और कर्तव्य 


लक्षण दो तरहका होता है ( १) अन्तरंग लक्षण ( आत्मभृत ) या निश्चय लक्षण और 
(२ ) बाह्य लक्षण ( अनात्मभूत ) या व्यवहार लक्षण, दूसरे गब्दोमे भावलक्षण व द्रव्यलक्षण 
इति। अर्थात्‌ एकलक्षण चरणानुयोगकी पद्धतिका होता है, जिससे मुनिकी बाहिर पहिचान होती 
है, उसका सम्बन्ध शरीरकी क्रियाओसे रहता है। दूसरा लक्षण करणानुयोगकी पद्धतिका होता 
है, जिसका सम्बन्ध आत्माके भावो ( परिणामों ) से रहता है यह भेद दोनो में पाया जाता है। 
चरणानुयोगकी पद्धतिसे मुन्ति या मोक्षमार्गी वह कहलाता है, जो २८ मूलगुण पाछता हो 
अर्थात्‌ ५ महाव्रत ५ समिति ५ इन्द्रियोपर विजय ( वशीकरण ) ६ आवश्यक ७ शेषके गुण। जसे--- 
तेस्‍्त्रत्याग करता ( दिगंवररूप नग्नवेष धारण करना ), केशलुच करता, यावज्जोवन स्नानका 
प्थाग करना, दततौन नही करना, भूमिपर सोना वेठना, खडे २ हाथ मे आहार लेना, दिनमे 
एक बार अल्प जुद्ध आहार लछेना। इनसे ब्रत (प्रतिज्ञा ) की रक्षा होतो है अर्थात्‌ ये बाह्य 
कर्तत्य निमित्त कारण है जो मुनिक्के लिये अनिवार्य है। इनके द्वारा मुनिकी पहिचान होतो है। 
अन्तरग लक्षण वाहर नही दिखते, वे कार्यानुमेय होते है अर्थात्‌ जंसा अन्तरग परिणाम ( शुद्ध या 
अशुद्ध ) होता है ( उपयोगी होता है ) उसके निमित्तसे वेसा ही योग ( शरीरादिका व्यापार 
अर्थात्‌ कारय॑ ) होने रगता है जो नैमित्तिक है। उससे उन साधकोके भावोका पता ( परिचय ) 
लगा लिया जाता है कि वे कैसे है इत्यादि । 
मुनिके ६ छठवाँ गुणस्थान ( प्रमत्त नामका ) होता है, जिसका सम्बन्ध मुख्यतया भावोसे 
है, कारण कि गणस्थान वगैरह सब जीवके ५ पाँच “भावोपर ही निर्भर रहते है ऐसा नियम है। 
६ वें गुणस्थानवाले मुनिके भावोकी अपेक्षासे प्रमादरूप भाव रहा करता है। प्रमादका अर्थ च्युत 
हो जाना होता है अर्थात प्रतिज्ञाका भगकर देना माना जाता है, जो कि तीन कपायके उदयमे 
होता है अर्थात्‌ जब जोबके ( मुनिके ) द्रव्य कषायका तीन्ररूपसे उदय होता है और उसके परिणाम 
विचलित होते है अर्थात्‌ शुद्धोपपोग ( वीतरागता ) मे स्थिर न रहकर पचमहान्नतादि धारण 


१ ऑऔपशमिकक्षायिकोौ भावों मिश्रवच जीवस्य स्वतत्त्वमौदयिकपरिणामिकौ च॥ १॥ अध्याय २ 
त्त्० सू० 
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करनेके ( शुभ रागरूप ) होते है तब वह प्रमादी कहा जाता है इसलिये कि उसने जो प्रारम्भमे 
दीक्षाचायंसे अपने उपयोगको शुद्ध वीतरागतामे ( अपने स्वरूपमे ) लगानेकी प्रतिज्ञा की थी उससे 
वह च्युत होकर शुभ रागमे छाने रूगा है, बस यही प्रमाद व शिथिकाचार है। ( उस समय वह 
व्यवहार मोक्षमार्गंमे लगा हुआ है ) बाह्य वेश ज्योका त्यो प्रायः बना रहता है । यही टॉका रूगना 
कहलाता है अर्थात्‌ जिस भाव ( शुद्धोपयोगरूप वीत्तराग भाव अथवा श्रामण्यरूप निष्पक्ष भाव 
या माध्यस्थ्य भाव ) से मुक्ति होती है, उसमे श्रद्ा लग गया होता है, जिससे मोक्ष जानेमे विलूम्ब 
हो जाता है--वह्‌ जबतक नही छूटता अर्थात्‌ रागभाव हटकर वीतरागभाव नहीं होता तबतक 
वह संसारमे रहता है मोक्ष नही जा सकता यह तात्पयें है। अतएव प्रमादका छोड़ना मोक्षगामी 
को अनिवार्य है। उसके प्रत्याख्यानावरण कषायका अभाव ( क्षयोपशम ) रहता है तथा सज्वकून 
कषायका तीन्ोदय रहता है। फलस्वरूप मुनिपना और महान्रतपना तो उत्पन्न हो जाता है 
( बाह्य आरम्भ व परियग्रहका त्याग हो जानेसे ) किन्तु अन्तरज्भ परिग्रह के सखड्राव ( मौजूद ) रहने 
से मलोत्पन्न हुआ करता है। अर्थात्‌ प्रमाद या अतिचार लगा करता है। इसीका नाम ब्रतभग 
या ब्रतमे छेद होना है। तभी तो ६ छठवे गुणस्थानवाला मुनि ध्यान । वीतरागतारूप स्वरूप- 
स्थिरता ) से च्यूत होकर शास्त्र रचना, तीर्थ वन्दना, धर्मोपदेश, क्षेत्रविहार, भोजनार्थ चर्या, प्राय- 
दिचत्त विधि आदि काय॑ किया करता है, जो मोक्षमार्ग मे बाधक हैं किन्तु शुभ रागवश या परो- 
पकारार्थ धर्मानुराग होनेसे ( अन्य घर्मात्माओको धर्ममे लगगानेका करुणाभाव होनेसे ) वह विवश 
होकर--भीतरसे हेय जानता हुआ भी बाहिर मे वैसा करता है इत्यादि विराग व रागरूप निरचय - 
व व्यवहाररत्नन्रयका एकत्र संगम ( एकाधिकरणवृत्ति ) पाया जाता है। इसीका नाम निवचय और 
व्यवहारको सन्धि है। अस्तु। 


इस प्रकार चित्रलाचरण ( करविताचार ) को हेय॒ जानकर वह॒ एकरूप शुद्ध वीतराग 
मार्गका ही अवरूम्वबन करनेका प्रतिसमय प्रयत्न करता रहता है ( प्रतिक्रमणादि किया करता है ) 
यह उसकी प्रमाद दजाकी प्रतिक्रिया है। अतएवं जबतक अन्तरग परियग्रह ( १० वें तक ) रहेगा 
तबतक पूर्ण चीतरागता प्राप्त न होगी न केवलज्ञानादि होगे इत्यादि त्रुटि बनी रहेगी और मोक्ष 
त होगा। ऐसी स्थिति मे उस अन्तरज्ध परिग्रह अथवा मोहकम के २१ भेदो को हटानेके 
लिए वह सातवे गुणस्थानमे पूर्ण तयारी कर आठवे गुणस्थानसे कार्यवाही शुरू ( प्रारम्भ ) कर 
देता है अर्थात्‌ श्रेणी माड़ने लगता है। परिणामोकी दशाके अनुसार कोई विश्ुद्ध परिणामी 
( शुभोपयोंगी ) उन शेप मोहकममंको प्रकृतियोको जडसे न निकालकर उन्हे दवा देता है--कुछ 
दाक्ति हीन कुछ समयको कर देता है ( उपणमरूप करता है ) और कोई शुद्ध परिणामी ( शुद्धो- 
पर्योगी ) उन शेप मोहकर्मकी भ्रकरततयोकों जड़से निकानकर क्षय या नष्ट कर देता है । फलस्वरूप 
जो आत्मणक्तिकी निर्मठ या निस्री दमा ( वीतरागता ) से कार्य ( उपयोग ) लेता है ( क्षपक 
लगी माउता है ) वह उन विवक्षित कर्मप्रकृत्तियोका क्षय करके विजय पा रँता है और थोट़े ही 
2. मिस्यास्य, ब्रे'घ, मान, माया, छोन ये पाँच और हास्य, रति, अरति, शोक, भय, जुगुप्सा, स्थीवेद, 
पुरपरइ, सपुसयदेत ये सो जुठ मिडटार ६४ प्रगार होता है । 
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समय में ३ घातिया कर्मोकी प्रकृतियोंका भी क्षय कर केवली सर्वज्ञ, पीतरागी बन जाता है। और जो 
विशुद्ध या समझ ( मलीन ) आत्मशक्तिका प्रयोग करता है (उपश्म श्रेणी माडता है) वह उत्त कर्म 
प्रकृतियोका क्षय नही कर सकने के कारण केवली सर्वज्ञ वीतरागी नही बन पाता व ससारमे बहुत 
समयतक निवास करता है। यह परिणामोके भेदसे श्रेणी चढनेमे या प्रक्रिया-( साधना ) करनेमें 
व फल प्राप्त करनेमे भेद जानना | देखो ! मुनिमा्ग सरल नही है बडा कठिन है--लोहेके चना 
है, जिसको हर कोई प्राप्त नही कर सकता वह मोक्ष का मार्ग है--वीतराग परिणामरूप है, शुद्ध 
धर्म और चारित्ररूप है। उससे भिन्न जो सरागपरिणामरूप है, भशुद्ध धर्मेरूप है, अचारित्र रूप 
है वह कभी सोक्षमार्ग नही हो सकता । अतएवं शुभरागरूप चारित्रको--शुभग्रवृत्तिको चारित्र 
कहना या मानना व्यवहार है, निश्चय नही है किम्बहुना' । सुनिलिज्ध या मुनिके स्वरूप वावतत 
नीचे टिप्पणी मे अन्य ग्रन्थोका उद्धरण दिया गया है सो स्पष्ट समझ लेता । अस्तु। 


उपधि ( २४ चौवीस प्रकार प्ररिग्रह ) का त्याग करना उत्सगंमार्ग मुनिका है उसीसे वह 
मोक्ष जा सकता है, मोक्ष जानेका वही एक ( अद्वितीय ) उपाय या साधन है, किन्तु शक्तिके अभाव 
में देशकाल आदिके अनुसार अरुचिपूर्वक कुछ परिग्रहको भी मुनि रखता है जेसे आहारादि करना 
पीछी कमण्डलु आदि लेता वसतिकाका आश्रय लेना, आदि २। परन्तु वह अपवाद मार्ग है जो सदेव 
हैय है और उसमें भी प्रतिबन्ध है अर्थात्‌ अपवाद मार्गमें भी जो लोकमर्यादा एव चरणानुयोगके 
विरुद्ध ( बदनामी करानेवाले ) काये हैं उन्हे वह नही कर सकता | अन्यथा वह जयदती कह- 
छायेगी। सभी रसोंका ग्रहण करना, सभी पर्वोमि आहार लेना, द्रव्यकी याचना करना आदि अप- 
वाद भार्गको दूषित ( कलंकित-वदनाम ) करनेवाले है अदएव वे यथायोग्य हेय है। तात्परय यह 
कि अपवादमार्गसे सभी की छट ( स्वतन्त्रता ) नहीं है। जैसे कि चोथे गुणस्थानवाल्ा सागार 
( गृहस्थसम्यर्दृष्टि ) यद्यपि अन्नती या असयमी होता है, जिसके तसस्थावर जीवोकी हिसाका भी 
त्याग नही होता, न इन्द्रिय््सयम वगैरह वह पालता है ( पचेन्द्रियोके विषयोका 0 है) 
तथापि अप्रयोजनभूत ( प्रयोजन रहित ) सभी कामो के न करनेका प्रतिबन्ध ( निषेध ) उसके 
बराबर रहता है और उसका पालन उसके लिए अनिवाय है, अन्यथा वह सम्यग्दृष्टि चही है ऐसा 
समझना चाहिए। उसी तरह ब्रती भी प्रतिबन्ध रहित स्वेच्छाचारी कभी नहीं हो सकता यह 
न्याय व सिद्धान्त है, इसको सदैव ध्यानमे रखना चाहिए। उपधि ( परिग्रह ) वाल जीव मूच्छा- 
चानू, आरम्भवानू, असजमी होता है ऐसा प्रवचनसारमे खुलासा लिखा है किम्बहुना । 





१ भावों य पढमलिगं ण दव्वकिंगं च जाण परमत्थे । 
भावी कारणभूदो गुणदोसाण जिणा विंति ॥र२॥ भावपाहुड । 
विषयाशावज्ञातीतो निरारम्भोष्परिग्रह , ज्ञानध्यानतपोरकक्‍्त- तपस्वी स प्रदस्यते ॥१ ०॥ रत्नकरण्डश्वा ० 
वेराग्यं तत्त्वविज्ञान नैग्रन्थं समचित्तता, परीषहजयश्चेति प्चते घ्यानहितव ।॥ ॥ पृज्यपाद० 


एवं ज्ञानस्य शुद्धस्य देह एव न विद्यते। 
ततो देहसयं ज्ञातुर्न लिगं मोक्षकारणम्‌ ॥२३१८॥ समयसारकलूश । ज्ञान ८ आत्मा । 


७८ घुरुषाथलिद्धभुपाय 
नि३चयरत्नत्रथ और व्यचहाररत्नत्रय 


१--बीतरागता सहित (६ स्वाश्रवित अनुभवरूप ) सम्यग्दर्शनादित्रय--नि३चयरत्नत्य कह-' 
लाता है जो दसवें गृणस्थान तकके मुनियोके आंशिक ( कुछ ) रहता है इसीलिए वे कथंचित्‌ देश- 
चरित्री कहलाते हैँ पूर्ण या यथाल्यातचारिद्री नही कहलाते | और 


२--प्रशस्त सगसहित सम्यग्दर्शंनादित्रय--व्यवहाररत्नवय कहलाता है वह भी दशवे गुण- 
स्थानतक आंशिक ( एक देश ) रहता है। तभी वह चित्रछाचरणी ( रागविरागरूप मिश्र भाव- 
वाला ) कहलाता है | इस प्रकार नि०्चय व्यवहारकी सधि ( एकत्र सहावस्थिति ) रहती है कोई 
विरोध नही आता, परन्तु वह मिश्रपना मोक्षका मार्ग नही है। मोक्षका मार्ग खालिण ( शुद्ध ) 
वीतरागरत्नत्रय है, दूसरा नही ऐसा समझना चाहिए। फलत. मोक्षमार्ग दो नही हैं कथनरूप मोक्ष- 
मार्ग, अर्थात्‌ फरक वतानेके लिए छाव्दों द्वारा अशुद्ध मोक्षमार्गकका कथन करना ( शन्दरूप ) 
व्यवहार मोक्षमार्ग है क्योकि गब्द जड़छूप हैं और जड़ पराश्चित हैं अतः वह व्यवहार या उपचार 
है। मोक्षमार्ग स्वाश्वित है जो चेतनता रूप है और वही अनिर्व॑चनीय है, उस्तकी प्राप्ति हो जानेपर 
मोक्ष प्राप्त हो जाता है, उसमे कोई सन्देह नही है। चाहे उसका कथन किया जाय या नही, वह 
वरावर जीवको मोक्ष पहुँचा देगा इत्यादि । नि०्चय और व्यवहारका भेद समझना चाहिए। किम्ब- 
हुना । ज्ञान या चेतना मोक्षका मार्ग है जड़तारूप नहीं है, यह साराश है ॥ अस्तु । 


न्यायपद्धति 


यह है कि असछोकों पहिचान या भेद करनेके लिए, नकरूषका भी कथन किया जाता है 
किन्तु बह चकलो--नकला ही रहता है, अभाष्ट ।र्साद्ध नही कर सकता व उसको आदर नही दिया 
जा सकता अर्थात्‌ वह मान्य नही होता । तदनुसार निरुचय ( सत्यभृतार्थ ) माक्षमार्गका महत्त्व 
[दखलानेक ।छए, याद व्यवहार ( असत्य अभूताथे ) मोक्षमार्ग का स्वरूप ( फरक वतानेके लिए ) 
बतलाया जाता है ता वह ॒सत्यरूप नहा हा जाता है, आपतु वह असत्य हा रहता है यह खुलासा 
है ॥६६॥ उक्तज्च | 


घमंप्रवत्तक दीक्षादायक घसुनि ( धर्माचायं गुरु ) का कचंव्य 
भारतीय सनातन णष्ट पर॒पराके अनुसार धर्मोपदेशको आचार्यों गुरुओं अर्थात्‌ वर्मेप्रवत्तंको- 
हितापदेशकाका बह कत्तव्य रहा ह क्त वे स्वय घर्मात्मा ( घर्मक नेवा-प्रापक ) वनकर दूसरोके 
लिए धमापदेश देते रह है, त््मी उनका प्रभाव दूसरो पर पड़ता रहा हं। जिसके उदाहरण-- 
ताथंकर-गणघर-आचाय बाद है, ।जन्हाने स्वय मोक्षमार्मको प्राप्तकर दूसरोको बताया है ॥ दिव्य 


है. एशी सोश्पयों मे एप नियतों दचब्मपतिवत््यान्मफ ॥ 
सर्षेय मिपलिमेंतसि घस्तमनिर्श ब्यायेंचच न चेतमि ॥ 
वम्मिन्लेद सिरस्चर खिशरति दव्पान्वराष्यस्पूसन्‌ । 
सी खशरप समंयस्ध सरार्मापदान्निन्‍्योदय विदति ॥२८०॥ समयसारक डच्य । 
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ध्वत्ति द्वारा, अ्रन्थरचना द्वारा, जबानी उपदेश हारा, इधर-उधर जाकर प्रचार द्वारा धर्मोपदेश 
दिया है। परचात्‌ श्री कुन्दकुन्दाचार्य, धरसेनाचायं, समन्तभद्वाचार्य, उमास्वामी आचाय॑, अमृत- 
चन्द्राचार्य, पुष्पदन्त भूतवलछी आचार, पूज्यपादाचार्य, जिनसेनाचार्य-गुणभद्राचार्य आदि कितने 
ही चोटीके विद्वान्‌ धर्माचार्यो ने स्त्रय उदाहरण बनकर लोकपे कार्य किया है। तदनुसार ( उसी 
परपराके अनुकूल ) अमृतचन्द्राचाय॑ आगेको पोढ़ीके लिए सावधान कर रहे है ( स्मरण दिला 
रहे हैं, कि तुम सब आगे होनेवालोका भी यही कर्त्तव्य है कि पूर्व प्रपराके अनुसार पेश्तर शिष्य- 
को उच्च वीत्तराग धर्मका ही उपदेश देकर पर॒परा कायम रखना, उसमे त्रुटि कर अपराध न करना 
अन्यथा दण्डका पात्र होना पडेगा इत्यादि। 


आगे आचार्य दो इलोकोंके द्वारा उपदेद देनेका क्रम बतलाते है-- 
बहुशः समस्तविरतिं प्रदर्शितां यो न जातुँ गृह्मति । 
तस्यैकदेशेंवितति!ः. कथनीयानेन. बीजेन ॥१७॥ 
यो यतिधर्ममकथयन्लुपदिशति गृहस्थधर्ममल्पमतिः । 
तस्थ भगवत्मवचने प्रदर्शित निग्रहस्थानम्‌ ॥|१८॥ 


पद 


वार-बार समझाने पर जो, सकल त्याग नहिं कर सकता । 
इसीलिये भादेश* उसे है--एक देश" ब्रत धर सकता ॥ 

पर यह है अपवाद मार्ग, जो झक्तिहीन जन अपनाते | 
मिलता नही सोक्ष है उनको, ट्यचहारी जन पनपाते ॥१५७॥। 
इस ही की घुष्टि में कहते--पहिले “यती *घर्म कहना! । 

नहीं बताना “गही ?धर्म को! जिससे द॒ुण्डनीय होना ।। 
क्रमिक) ९ संग करने के कारण, अपराधी वह होता है । 

चौय पाप सम उसको जानो, आज्ञा" छोप ऊु करता है ॥१4॥ 








वारंबार। 
सकलत्याग ( भहान्रत्त ) 
यदि कदाचित्‌ । 
एकदेश त्याग ( अल्पत्याग ) | 
* हेतु ( अगत्या ) । 
« दण्डनीयपद ( दण्डका पात्र ) 
आज्ञा 
अणुत्नत ( देशक्त अल्पत्याग ) 


६ के >> ८ बए आए 2७ 


९ः थंसिद्धच 
्ट० परुषायसिद्धबुपाय 


अस्वय अर्थ--आचार्य कहते है कि [ यः ] जो शिष्य ( दीक्षार्थी-उदासी ) [ बहुश प्रदर्शितां 
समस्तवबिरति वार-बार विस्तारके साथ कहे गये या समझाये गये सकल त्याग ब्रतको अर्थात्‌ ' 
महान्नतको ( मुन्ति धर्मको ) [ कदाचित्‌ ) किसी कारणवण-खासकर अपनी जक्तिहीनता (कमजोरी) 
के कारण [ न गृह्वाति ] नही ग्रहण कर सकता है ( हो ) [ तस्य ] उस जैसे शक्तिहीत शिष्यकों 
[ अनेन वीजेन ] इस कमजोरी के सवब ( हेतु से ) [ एकदेशबविरति. कथनीया ] एक देछ्न्नत ( अणु- 
ब्रत ) धारण करनेका उपदेश देना चाहिए या अणुब्नतकी ( श्रावक धर्मंकी ) दीक्षा देना चाहिये, 
ऐसी भाज्ञा है, यह क्रम या पू्वे शिष्ट परपरा है ऐसा न्याय समझना ॥१4॥ 


इसी कथतकी पुष्टिसे आगेका इलोक लिखा गया है--( सम्बन्ध रखता है ) [यः अल्पमतिः] 
जो कम वुद्धिका धारक दीक्षाचार्य ( गुरु) यह गलती करता है कि पेश्तर [ थविधमंमकथयन्‌ गुहस्थ- 
धर्ममुपद्शिति ] उच्च यतिधर्म ( मोक्षका कारण सकलब्रत या महात्रत ) को न कहकर अर्थात्‌ 
मुनिधमेका महत्त्वपूर्ण विवेचन या उपदेश न देकर गुृहीघर्म अर्थात्‌ श्रावकघर्म ( अणुन्नत ) का ही 
विवेचन करता है--महत्त्व दिखल्‍ाता है [ तस्य सगवत्‌ प्रवचने निम्रहस्थानं अ्रदर्शितम ] उस कम 
बुद्धि दीक्षाचार्यका जैन शासनमे छोटा दर्जा अथवा दण्डके योग्य पद ( स्थाच ) कहा गया है 
अर्थात्‌ वह दण्डका पात्र है ऐसा बत्तछाया गया है। कारण कि वह स्वाश्रित अपराधी है, स्वयं 
गलती करनेवाला है, जिसका दण्ड ( प्रायदिचत्‌ ) उसे अवश्य मिलता है या मिलना चाहिए। 
क्योंकि उसने जिनाज्ञा भग करके चोरीका अपराध किया है, क्रम भंग किया है प्राचीन परपराको 
तोड़ना जिनाज्ञाको भग करनेवारा महात्र अपराधी होता है ॥१८॥। 


भावाथँ--जैत शासनमे जिनाज्ञा पालनेका स्थान सर्वोपरि ( पहला ) है वह सच्चा जैन 

( आज्ञा सम्यक्त्वी ) माचा जाता है जो जिनाज्ञाकी अवहेलना नहीं करता--बही सपृत है 
( सम्यग्दृष्टि है ) जो प्राचीन शास्त्रीय परंपरा ( संस्कृति ) के अनुसार सदैव चरूता है व औरोंको 
भी चलाता है। इसके विपरीत जो चरूता है--मनमाना वर्त्ताव करता है, प्राचीन सभ्यता 
( सस्कृति ) को परवाह नही करता और उसको तोड़ता है तथा अन्य छोगोंको भी उसके तोड़नेका 
उपदेश देता है, उन्हे प्रेरित करता है वह कुपूत ( मिथ्यादुष्टि ) है। पूर्ण ज्ञानी बीतरागीकी जाज्ञा 
या उपदेशको नही मानना और रागीढेषी कम वुद्धिवालोकी आज्ञा सानना व महत्त्व देना महान्‌ 
भूर्खतता व जजान है, उनके समझकी कमी है अस्तु। इन्ही सब सारभूत वातोको लक्ष्यमें रखकर 
उपयुक्त इलोक वनाये गये है जिनमें स्पष्ट निर्भवताके साथ मुनियो--धर्मश्रवत्तंक आचारयोकि कत्तव्य- 
का निर्देश किया है और कर्त॑व्यच्युत होनेपर भय ( भत्संता ) बतछाया गया है अर्थात्‌ उनको 
६ अपराध मार्य ( दोपीक अवस्था ) । 

१० पुष्ठ करते या मानते या समर्थन करते । 

११ मनिधर्म ( बनयार घर्म ) । 

१२. गृहस्ववर्म ( सागारबर्म )॥ 

१६ क्रमका उल्लंबन ( प्राचीन परपराका खण्डन ) । 

१४ आाज्ञाका चुराना | 


भूमिका ८१ 


कर्त॑व्यहोच व निन्‍दाक्ा पान बतलाया गया है ताकि ( जिससे ) कोई विरुद्ध कार्य न करे, जैन 
परंपरा अक्षुण्ण ( निर्देषि ) चलो जाय इत्यादि । फलत दोक्षार्थी शिष्यको पेश्तर उच्च और मोक्ष- 
दायक धर्मंछा हो महत्त्व बताकर उपदेश देना चाहिए, क्योकि वही असली धर्म या चारित्र हैं, 
जिससे जोव समारस पार हो सकता है। परन्तु जब वह शिष्य सुन व समझ करके स्वय अपनेको 
उसके योच्य न पावे ( रागादिसहित शवितहीत माने ) तव वह दीक्षाचायेकी उस धर्म॑ पालनेसे 
स्पष्ट इन्कार कर देचे कि महाराज अभी हम इतने ऊँचे धर्म ( यतिभ्रमं-महात्रत ) को नहीं पाल 
सकते, हमसे अभी निर्वाह होना असभव है क्षमा करे और इससे छोटे घर्मकी हमे दीक्षा देवे 
इत्यादि] इसके विपरोत यद्वि उक्त क्रमको न जाननेवाला कोई नया अनुभवशूत्य दीक्षाचार्य, 
पेश्तर हो एकदम श्वावकवर्मका भनिरूपण व महत्व बताकर ( शिष्यकी परीक्षा किये बिता ही ) 
श्रावकवर्मकी दीक्षा दें देंवे तो वह दण्डका पात्र अवच्य हों जाता है क्योंकि उस अनभिज्नने 
जास्त्रोकी आज्ञा या परंपरा भंग की है अत. वह चौय॑ कर्मका अपराधी सिद्ध होता है। यह विचार 
किया जाय | दीक्षाचार्थ बनना सरल काम नही है, वडो भारी जिम्मेवारी उसके ऊपर है यह 
ध्यान रहे। यह स्वाश्रित अपराधका नमूना है। अस्तु। स्वय गलती करना तथा दूसरोको 
भरूत उपदेण देना महापाप है किम्बहुना । व्रत या मोक्षमार्गके विपयमे हमेशा सावधानी व विवेक- 
शीछताकी आवश्यकता है, अन्यथा पूर्वापरका विचार किये विन्मा कषायवश या अज्ञानतावश तीक्र 
अपराध होता है इत्यादि ॥१७-१८।॥ 


आगेंके इलोकसे और भी पराश्षित अपराधका खुलासा किया जाता है 
अक्रमकथनेन यतः ओत्सहसानो5पि' दृर्मपि शिष्यः । 
अपडेडपि संप्रतृष्तः ग्रतारितो भवति तेन दुर्मतिना ॥१९॥ 


पद 
पु ९ कु 
जो उत्साह वहुत रखता है--धम दीक्षा लेने में । 
उसको अक्रम कथनी करके, छुभा देत है थोड़े में ॥ 
ऐसा दीक्षाचाय दृण्ड का--पान्र होत है जिनमत से । 
कै पर 
चचित करता नकली देकर असल घम के बदल से ॥१५९।॥ 


अन्वय अर्थ--आचार्य कहते है कि [ अतिदूरस५ि प्रोत्सहमान. शिष्य ] अत्यन्त (बहुत भारी) 

उत्साह रखनेवाला शिष्य ( दीक्षार्थी ) [ चतः ] जबकि [ अक्रमकथनेन ] आचाय॑ द्वारा बिना क्रमके 

यह्वातद्वा कथन करनेसे अर्थात्‌ मुनिधरमंका कथन पेश्तर करना चाहिए था परन्तु वह न करके पेश्तर 

जावकधम ( गृहिघम ) का कथन किया, जिससे कि वह शिष्य [ अपदेडपि संप्रतृत ] हीनपद 

( भावकपद ) मे ही सन्‍्तुष्ट हो गया अठः फलस्वरूप [ तेन छुमेतिना श्रतारितों भवत्ति ] वह उत्साही 

शिष्य, उस दुवुंद्धि या अल्पबुद्धि ( अज्ञानी ) दीक्षाचार्य ( गुरु ) द्वारा ठगा जाता है--मुनिधमंसे 
पलक कब: 4 कक कक 


१. अति पाठ छोक बैंठता है । 
११ 


<र्‌ घुरुषाथ सिद्धचुपाये 


चचित किया जाता है। अभत्तः यह पराश्चित अपराध भी उसके ऊपर आता है भर्थात्‌ उस आचाय॑को 
लगता है ऐसा दुहरा अपराध ( स्वाश्वित व पराश्चित ) का भागी वह अज्ञानी गुरु होता है यह 
खुलासा है । गलती या भूलका फल सभीको मिलता है चाहे वह छोदा हो या बड़ा हो। लेकिन 
समझदारसे यदि छोटी भी गरूती होती है तो वह बड़ी समझी जाती है और मूख्खंसे यदि बडी भी 
गलती हो तो वह छोटी समझी जातो है ऐसा लोकका न्याय है जो गरूत है। शास्त्रीय न्याय इसके 
विरुद्ध होता है; जो अभिम्राय पर निर्भर रहता है अन्य क्रिया आदि पर निर्भर नही रहता ऐसा 
समझकर परिणाम ( भाव ) हमेशा शुद्ध रखना चाहिए। यहाँ तक श्रमण संस्क्ृतिकी मुख्यता 
बतलाई गई । आगे यथावसर और अधिक बताया जाथगा यहाँ | तो प्रसगवश प्रकाश डाला गया है 
किम्बहुना ॥१०॥ 


आवकको घसंकी आवश्यकता ( रत्तन्नयरूप ) 
आचार्य कहते हैं कि यद्यपि म॒निधर्म मुख्य है और श्लावकधर्स गौण है तथापि मोक्षका 
भार्ग दोनो है । अतएवं श्रावककों श्रावकधर्मके पालनेका उपदेश दिया जाता है। 


उसको सतोषपूर्वेक धारण करना चाहिए यह सामान्य कथन है-- 


एवं सम्यग्दशनबोधचरित्रत्रयात्मको नित्यम्‌ । 
तस्यापि सोक्षमा्गों भवति निपेज्यो यथाझ्षक्ति ॥२०॥ 


पच्य 


मोक्षमाग है त्रिविधरूप, व्यवहालेन्नर* से पहिचानो । 

वह ही एक रूप होता है, निई्चयनयसे ठुम जानो ॥ + 
पूर्ण अपूर्ण भेद दो होते, यथाशक्ति घारें ब्ुघजनएँं । 

एकदेश अरू सकलदेश, “चारिच्र-घर्म कहते ग्रुरुजन* ॥२०वा 


अथवा 


हो शुरू इतना विवेकी जो, पान्न अपान्न समझ सके । 
अरू सोक्षमार्ग यथार्थ क्‍या है, ज्ञापना” भी कर सके ॥ 


श्रावक ( गृहस्थ ) 

योग्यतानुसार एकदेश ( अणुब्नत ) अर्थात्‌ अल्प वीतरागतारूप धर्म ( चारित्र ) सकल देह ( महात्रत ) 
नय । 

- पंडित-वुद्धिमान्‌ । 

चारिन बनाम धर्म । 

आचार्य आदि । 

« बता सके--दुसगोको उपदेश द्वारा समकझा सके 
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भूमिका 4रे्‌ 


फिर शिष्य का कत्तव्य यह है, भाव्मशक्ति विचार के । 
ख़ुद सोक्षमाग संभालना, नहि चंचना" में आय के ॥२०।॥। 


अन्वय अर्थ--आचार्य कहते है कि [ एवं ] पुर्वोक्त प्रकार [ सम्बग्दशनवोधचरित्रत्रयात्मको 
सोक्षमार्ग ] सम्यग्दर्शन, सम्यरज्ञान, सम्यक्चारित्र तीन भेदरूप मोक्षका सागं है | तस्यापि यथाशक्ति 
नित्यं निषेब्यो सवति ] सो श्रावकको भी अपनी शक्तिके अनुसार उसका निरन्तर सेवन करना 
चाहिए अर्थात्‌ शक्तिके अनुसार एकदेशरूप मोक्षमार्ग भी प्राप्तव्य है, उसे नही छोडवा चाहिए-- 
अमृत जितना मिल सके ले लेना चाहिए, इसीमें बुद्धिमानी है सिफे थोड़ा सतोषकी जरूरत है।।२०॥ 


भावार्थ--साधारण रूपसे, मोक्षमार्ग, निश्चय और व्यवहार ( अभेद व भेद ) के भेदसे 
दो प्रकार कहा गया है, जो कारण कायंकी अपेक्षासे सत्य है ( स्वभावरूप या सत्‌ है ) परन्तु यह 
ब्यवस्था अभिन्न प्रदेशोंकी हो है, भिन्न प्रदेशोकी नही है, जैसी कि बिना समझे अज्ञानीजन कहा 
करते है व मानते है। तदनुसार सम्यग्दर्शन-सम्यग्ज्ञान, सम्यकचारित्र ये तीनो आत्माके स्वभाव 
हैं और अभिन्न प्रदेशी है, एकात्माके प्रदेशोमें ही व्याप्त रहते है, अतएव वे मोक्षके कारण ( मा ) 
अवश्य है, किन्तु जवतक साधक या मुमुक्षु जीवकी उनमे मेददृष्टि रहती है अर्थात्‌ उसके ज्ञानमें 
( उपयोगमें ) विकल्प रहता है अथवा उपयोग निविकल्प या स्वस्थ नही होता तबतक सवर व 
निर्जरा नही होती अपितु आखसत्रव व बन्ध होता है, जिससे मोक्षका होना असंभव है। मोक्षका 
कारण उपयोगशुद्धि और योगशुद्धि है। अर्थात्‌ उपयोग और योगकी अशुद्धता ससारका कारण 
है ओर उन्हीकी शुद्धता मोक्षका कारण है यह भेद है वास्तविकता है। फलत: सम्यग्दशनादिके 
विषयमे भेद या विकल्प होना व्यवहार दशा है और विकल्प नही होना निविकल्प दशा है 
( समाधि व ध्यान है--एकाग्रता है--सामयिक है ) उसीसे मोक्ष होता है किम्बहुना | विकल्पका 
कारण रागद्वेषादि विकारी भाव है अतः उनके रहते आत्म-कल्याण कदापि नही हो सकता यह 
भाव है। अस्तु। व्यवहार नयकी दुष्टिसे सम्यग्द्शन, सम्यग्ज्ञान, सम्यक्चारित्रके अनेक भेद बताये 
गये है परन्तु निइचयकी दृष्टिसे सबमे अमेद है--विकल्प या प्रदेश भेद नही है । 


न्रतादिक घारण करनेकी रुचि या अभिलाषा होना यह शुभोपयोग या धर्मानुराग है, जिससे 
पुण्यबन्ध होता है मोक्ष नही होता यह शुद्ध कथनी है किन्तु उक्त भाव कब होते है जब जीवका 
उपयोग निज स्वरूपमे स्थिर ( एकाग्र ) नही रहता याने शुद्धोपयोगसे च्युत होता है। इस च्युत 
होनेका नाम ही छेद है अर्थात्‌ शुद्धोपयोगमे छेद हो जाता है ( अखण्डमे खण्ड हो जाता है ) जो 
एक अपराध है। कारण कि वह छेदका होना अर्थात्‌ हिंसाका होना है--स्वभाव भावषका धात है, 
जिसका फल बन्धकी सजाका मिलना है यह न्याय ( निर्णय ) है। ऐसी स्थितिमे प्रतिज्ञा भ्रष्ट 
होना अर्थात्‌ प्रतिज्ञामे छेद करना, सम्यग्दृष्टि विरागीके छिए कभी इष्ट ( उपादेय ) नहीं होता 
उसका प्रयत्न हमेशा प्रतिज्ञापर दुढ रहनेका हो रहता है। यदि कही उसकी प्रतिज्ञा पर आँच 
आती है तो उसको असह्ाय विषाद ( दुख ) होता है और तत्काल वह उसे हटानेका प्रयास करता 





१ ठ्गोरी बातोमे आकर | 


्् पुरुपार्थ सिद्ध युपाथ 


है इत्यादि। यद्यपि चरणानुयोग या लोकपद्धत्तिसे ( व्यवहार दृष्टिसे) ऐसा रूपक है कि गुरु 
शिष्यका उपकार करे, और शिष्य गुरुकी आज्ञाका पालन करे, अर्थात्‌ एक दूसरे पर जिम्मेवारी 
आतो है, जो उचित है वैसा करना ही चाहिए। किन्तु निः्चयनयसे अपनी-अपनी जिम्मेवारी 
अलग-अलग है, स्वय ही समझदारीसे हेय उपादेयका ख्याल रखते हुए कार्य करना चाहिए। दूसरे 
पर छोड देनेसे एव स्वय प्रमादी अज्नानी बन जानेसे कार्य सिद्ध नहीं होता उल्टा ठगाया जाता है 
ऐसा समझना चाहिए । 


निव्चयनयसे गोक्षमार्ग एक और एकरूप ( वीतरागतारूप ) ही है। जिसका कथन व्यव- 
हारियोने सरागरूपसे किया है और निःचयनयावलरूम्बियोने वीतरागरूपसे किया है अर्थात्‌ एक ही 
वस्तुका दो तरह से वर्णन किया है अत' वर्णन ( कथन ) दो तरह का है। वस्तु दो तरह की नही 
है यह साराग है । इसका खुलासा अन्यत्र किया गया है देख लेना अस्तु ॥२०॥ 

नोट--श्रावकधर्मके भेद व उनका स्वरूप आगे प्रकरण ३७ वे इलोक से लूगराय विस्तारके 
साथ किया गया है ( चारित्राधिकारमे तथा १२ बारह ब्रतों से श्रावककी ११ ग्यारह प्रतिमाएँ 
( कक्षाएँ ) बनती है, उनका कथन भी इलोक न० १७४ में किया गया है सो देख छेना। श्रावकको 
प्रतिमाओंका घारण करना अनिवाये रहता है। ब्रताचरण की नीव वहीसे डलती है, उसे नेष्ठिक 
श्रावक कहते है । 

आचार्य कहते है कि मोक्षमार्गी ( मुमुक्षु ) का कत्तंव्य है कि वह तीन भेदरूप मोक्षमारग॑मेसे 
पहिले सम्यग्दर्शन की आराधना ( प्राप्ति ) करे क्योकि वह मूल है। 


तत्रादी सम्यक्त सम्ुवाश्रयणीयमखिलयत्नेन । 
तस्मिन्‌ सत्येव यतो भवति ज्ञानं चरित्र च ॥२१॥ 


पद्ध 
सम्यक्‍त्वको प्राप्तच्य जानो मूल आवक धघसका। 
जिस ध्राप्त होते उदय होता क्वान अरू चारित्रिका ॥ 
इस माँति क्रम है मार्यका जो 'मोक्षमाय' चिख्यात है । 
कर हस्तगत उसको प्रथम ही गरुणी झिचछुर जात है ॥२१॥ 


अन्वय अर्थ--आचार्य कहते है कि [ तत्र ] तीन भेदरूप मोक्षमार्गमेसे [ आदौ अखिलयस्वेन 
सम्बक्त्वं समुपाश्रयणीयम्‌ | सबसे पहिले हर तरह प्रयत्न करके सम्यर्दर्शनको प्राप्त करना चाहिए, 
( आवकका यह कत्तंव्य है ) [| यत ] क्योकि [ वस्मिन्‌ सति एवं ज्ञान चरित्र च सवति ] उस सम्य- 
ग्दर्दांनके प्राप्त होनेपर अवश्य ही सम्यरज्ञान व सम्यकचारित्र प्रकट होता है अर्थात्‌ ज्ञान और 
चारित्र दोनो सम्यक्पदवीको घ्राप्त कर रूते है, यह सारांश है ॥२१॥ 

भावार्ोे--सम्यग्दर्शन मोक्षमागंकी पहली सीडी है, उसके विना ज्ञान और चारित्र सम्यक्‌ 
नही होते किन्तु मिथ्या हो रहते है और जब सम्मग्दणेन प्राप्त हो जाता है तब वही ज्ञान व 


सस्यग्द्शन ८ 


चारित्र जो उस समय मिथ्याज्ञान मिथ्याचारित्रके रूपमे रहता है, सम्यरज्ञान व सम्यक्चारित्रके 
रुपमे परिणत हो जाता है अर्थात्‌ उनका नाम व भाव ( विशेषण ) बदल जाता है, यह विशेषता 
उत्पन्न हो जाती है। इसलिए सबसे पहिले उस सम्यग्दर्शनकों ही मोक्षमार्गी भव्यात्माको प्राप्त 
करना चाहिये | तभी उसका पुरुपार्थे सफल समज्ना जाता है ( समझा जायगा )। फलछत्त मोक्ष- 
मार्गका वही मूल है, उसके विना सब निष्फल है ( साध्यके साधक नही है ) और यह नियम है कि 
जिसको एक वार भी सम्बन्दर्शन प्राप्त हो जाता है वह नियम से अधंपुद्गल परावत्त॑ंत कालके 
भीतर मोक्ष चला जाता हे आगे वह ससारमे नहीं रह सकता। सम्यग्दर्शनका लक्षण आचारये 
श्री स्वय आगे बतानेवाले है ( २२ में )। अतएवं यहाँ बताना व्यर्थ है। यहाँपर तो उसकी प्राथ- 
मिकता और आवश्यकता मात्र वतलाई गई है किम्बहुना । 


इस ब्लोकमे 'यत्नेन' इस पद विशेपके रखभनेका क्या महत्त्व है? यह विचारणीय है। साधा- 
रणत. हर एक कार्य यत्न या पुरुपार्थे पृवंक तो होते ही है--कोई नई बात नही है फिर यत्नेन! 
यह पद लिखनेकी क्‍या विभेपता है, सो बताते है। यत्नका अर्थ या प्रयोजन यह है कि कोई 
जीवनको सफल बनाना चाहता है तो उसको चाहिए कि वह मोक्षके कारणभूत 'सम्यग्दर्शन'को 
पहिले प्राप्त करे और जिस तरहसे भी हो प्राप्त करे चाहे उसके पीछे वत्त॑मान पर्यायको भी छोड़ना 
. पड़े तो भी निर्मोह होकर छोड़ देवे | इसका तात्पयं यह है कि सम्यग्दर्शनका मूल्य सबसे अधिक 
है, कारण कि उसके प्राप्त हो जानेपर सारी बलाएँ ( जन्ममरणादि ) छूट जाती है। लेकिन उसकी 
प्राप्तिका यही एक उपाय है कि वह मुमुक्षु भव्यजीव पेड्तर अपनी पर्याय वृद्धि ( सयोगी पर्यायमे 
एकत्त्व वुद्धि व राग हेषादिभाव ) छोड़ देवे, जो अनादिकालसे हो रही है तथा अपने शुद्ध ज्ञायक 
स्वभावमे उपयोगको लगाबे अर्थात्‌ पर्यायदृष्टि छोडकर द्रव्यदृष्टि करें अथवा अशुद्धदृष्टि 
छोड़कर जुद्धदृष्टि करे, तभी पुरुपार्थथी सफलता है। यह पुरुषार्थ जीवने अभीतक नही किया है 
जो सम्यक्‌ पुरुषा्थ है और जिससे ससार छुटकर मोक्षकी प्राप्ति होना है। अतएव यत्न पद द्वारा 
उसीपर जोर दिया गया है । यद्यपि वस्तुका परिणमन स्वतन्त्र है, वह किसीके अधीन नही है-- 
उसके लिये निमित्तकी आवश्यकता नहीं होती वह अपने आप होता रहता है तथापि व्यवहारनयसे 
उसको - पुरुपार्थ ( निमित्त ) के अधीन कहा जाता व माना जाता है, उसी दृष्टिसे यहाँ यत्नको 
मुख्य बतलाया गया है। तथा हमेशा एक-सा उपयोग नही रहता बदलता रहता है, अतएवं पर्याय- 
की दृष्टि होनेपर इस प्रकारकी रागबुद्धि ( कषाय या कर्मधारा ) स्वय प्रकट होती है कि हम 
* ऐसा पुरुषार्थ करे ( निमित्त समिलावे ) और उसी प्रकार योगोकी प्रवृत्ति भी वह करने लगता है 
इत्यादि परन्तु श्रद्धामे परिवत्तन चही होता यह नियम है। ः 


जब सम्यग्दरंनको प्राप्त करनेकी बुद्धि जीव ( आत्मा ) को हो तब समझना चाहिये कि 
अब इसका भछलता ( कल्याण ) होने वाला है और उसकी सूचना उस जीवको स्वय शुद्ध स्वसवेदन 
हारा मिल जाती है, जिसे मानस प्रत्यक्ष या स्वानुभव कहते है, और उसका आलूम्बन एकमात्र 
आत्मा ही रहता है। पश्चात्‌ उसका ससस्‍्कार पड जानेसे बारम्बार स्मरण होकर उसीकी ओर 
उपयोग जाता रहता है, जिससे वह एकदम भूल नही जाता । फलूत सच्चा प्रकाश सम्यर्दरशंनके 


से पुरुषार्थसिद्धदुपाय 


प्राप्त होनेपर ही आत्मामे होता है, जिससे अनादिकालीन मिथ्यान्धकार नष्ट हो जाता है व सही 
२ दिखने लगता है उसकी बदोलत सुमार्ग पर चलनेसे अभीष्ट स्थानकी प्राप्ति हो जाती है अतएव 
सबसे बड़ा प्रथम उपकारी सम्बग्दशंन ही है ऐसा निए्चय कर लेना चाहिये । अस्तु ॥२१॥ 


सम्यग्द्शन पहिला अधिकार 
आचाये निरचय और व्यवहार दो नयोकी अपेक्षा से सम्यग्दर्शनका स्वरूप बताते है-- 


- जीवाजीबादीनां तचार्थानां सदैव कर्च॑व्यम्‌ | 
श्रद्धानं विपरीताभिनिवेशविविक्त मात्मरूपं तद ॥२२॥ 


पय 
विपरीतता से रहित जो श्रद्धान है जीवादि का 
सम्यक्त्व उसीका नाम है जो रूप हैं व्यवहार का ॥ 
व्यवहार है इसलिए कि सम्बन्ध है परद्वव्यका । 
निश्चय उसे कहना जहाँ, सम्बन्ध हो निजद्गव्यका ॥२२॥ 


अन्चय अर्थ--[] जीवाजोबादीनां दच्त्वार्थानां ] जीव अजीव आदि सात तत्त्वोंका जो [ चिपरीवा- 
सिनिवेशविविक्त श्रद्धानं ] विपरीत ( मिथ्या ) अभिप्राय ( धारणा-मन्तव्य ) से रहित श्रद्धान किया 
जाता है वह व्यवहार सम्यग्दगंन कहलाता है, कारण कि वह पराश्चित है अर्थात्‌ मोक्षमार्यो- 
पयोगी जीवादि सात तत्त्वोंके श्रद्धानहूप है तथा [ यद्‌ आत्मरूपं ] जो सिर्फ परद्वव्योसे भिन्‍न एक 
अपनो ( निज ) आत्माका श्रद्धान है वह निरचय सम्यरदर्शन है, । [ तद्‌ सदैव कचतव्यम्र्‌ ] सो वह 
श्रद्धान सदेव करना चाहिए भर्थातव्‌ वह अनिवाय़े है क्योकि उसके बिना आत्मकल्याण नही हो 
सकता ऐसा आचारय॑देव” कहते है ॥२रा। 


भावार्थ--निरचय सम्यग्दर्शनमे मिथ्या अभिप्रायसे रहित सिफे एकत्त्व विभक्तरूप ( परसे 
आत्माके श्रद्धानकी सुख्यता रहती है जो स्वाश्रित कहलाती 


भिन्‍न व अपने गुणोसे अभिन्‍न ) अपनी आ 
है | और व्यवहार सम्यग्दशनमे मिथ्या अभिप्रायसे रहित पर द्रव्यों ( सात तत्त्वों ) श्रद्धातकी 
मुख्यता रहती है जो पराश्चित है, यह खास मेद समझना चाहिए। यद्यपि दोनों तरहकी श्रद्धामे 


प्रदेशभेद आत्मामे नही पाया जाता है--एक आत्मामे ही सभी तरहकी श्रद्धाएँ रहती हैं, अतएव 
भेद नही मानना चाहिए अर्थात्‌ नि०्चय सम्यग्दशन और व्यवहार सम्यग्दशन और व्यवहार सम्य- 
ग्दर्शनमे मेद मानना व्यथं हैं ऐसी आशका हो सकती है ? तथापि विकल्परूप श्रद्धा होनेसे मेद 





१. एकच्चे नियतस्य शुद्धतयतो व्याप्तुर्यदस्यात्मन ॥ 
पूर्णतानधनस्य दर्शनमिह द्रव्यान्तरेम्य पृथक्‌ ॥ 
सम्यन्‍दर्शनमेतदेव नियमादात्मा च तावानर्य ॥ 
तन्मृक्त्वा नवत्ततत्वचन्ततिमिमात्मायमेंकोडसु न ॥8॥ समयतारकछत । 
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अवश्य माना जाता है व मानना चाहिए। अर्थात्‌ निश्चय श्रद्धामे कोई विकल्प नही होता और 
व्यवहारश्रद्धामे विकल्प होता है जो व्यवहारका रूप है। ऐसा होनेपर भी दोनो प्रकारके सम्ध- 
“दर्शनोमे सम्यकश्रद्धा ( विपरीताभिनिवेश रहित ) होनेसे दोनो कथचित्‌ प्रामाणिक या मोक्षके मार्ग 
समझे जाते ह--श्रद्धामे विपरीतता न होनेसे । यदि कही श्रद्धामे विपरीतता हो जाय तो नि'सन्देह 
मोक्षमागंता नष्ट हो जाय। जैसे द्रव्यलिगीके श्रद्धामे विपरीतता होनेसे वह व्यवहारनयसे भो 
मोक्षमार्गी नही माना जा सकता | इत्यादि-- 


विशेषार्थ - यद्यपि यह पूरा लक्षण ( विपरीताभिनिवेशरहित तत्त्वार्थ श्रद्धान ) निश्चय- 
सम्यग्दशंनका है, तथापि कारणमे कार्यका अरोप होनेसे व्यवहार या उपचाररूप भी है, यह विशे- 
घता है। इसके सिवाय जबतक सात तत्त्वोका श्रद्धात विपरीत अभिनिवेश ( श्रद्धान ) से रहित 
न हो, तबतक मुख्यरूप कारणके सदभावमे अकेले तत्त्वाथंश्रद्धानको सम्यग्दर्शन मानना या 
कहना भी सरासर उपचार या व्यवहार समझना चाहिए। साराश यह कि 'सम्यग्दशैत्त रूप कार्य, 
तत्त्वाथ॑श्रद्धानरूप मुख्य कारण, तथा विपरीत श्रद्धानसे रहित नियमरूप ( अविनाभावो ) 
कारण, के सदभावमे हो होता है अन्यथा नही । तब विपरीत अभिप्राय ( श्रदृुधान ) रहित तत्त्वार्थ 
अद्धानमात्रको ही, जो कारणरूप है--उपचारसे या अभेद विवक्षासे, सम्यग्दशंन ( कार्य ) मान 
लेना व्यवहार नही तो और क्या है ? विचार किया जाय ! 


नोट--विप रीताभिनिवेश रहितका अथ॑ है, अगृहीत मिथ्यात््वका छूटना । 


श्रद्धाभेद न होनेसे ही ४ चार भेद बताये गये है ( विपरीत श्रद्धा नही होती ) अर्थात्‌ 
सम्यग्दशंनके अनेक तरहसे शास्त्रोमे भेद बताये गये है जेसे कि सर्वार्थ सिद्धि टीकामे उपशम- 
पेयोपशम-क्षायिक' तीन भेद बतलाये गये है, षट्खण्डागममे भी ये ही ३ तीनो भेद बतलाये गये 
है, राजवातिक, इंलोकवातिक सभी में इनका उल्लेख है तथा आत्मानुशासनमे १० मेद बतलाये 
गये है ( आज्ञासम्यक्त्वादि ) नाटक समयसार भाषाछन्दोबद्धमे ५ भेद बतलाये गये है। सराग 
वीतराग भेद तो सर्वत्र कहे गये है। इसके सिवाय निम्न ४ चार भेद भी वतलाये गये है। अस्तु । 
इन सबसे मूठकारण तो एक है और वह “िपरीताभिनिवेशरहित है' अर्थात्‌ विपरीताभिनिवेश 
( सिथ्या भाव या श्रद्धान ) नष्ट हुए बिना सम्यग्दर्शन नही होता अत विपरीताभिनिवेजका क्षय 
( अभाव ) होना हो चाहिए यह अनिवायं है सो वह सभी तरहके सम्यग्दर्शनो मे चाहे वह निदवचय 
सम्यगदर्शंन हो या व्यवहार सम्यग्दर्शन हो, रहता जरूरी है, उसमे विवाद ( मतभेद ) नही हो 
सकता यह भ्रुव है। सिर्फ प्रयोजन भेद बतानेके लिए ४ चार भेद, चार तरहके माने गये हैं सो 
समझना चाहिए । 
7 शक लीक मविनकिक 
१. क्षायिक सम्यग्दर्शन, कर्मभूमिया मनुप्यणी अर्थात्‌ द्रव्य स्त्री मनुप्यके भी होता है पर्याप्तक दधामें, इसमें 
सन्देह नही करना । जोवकाण्ठ गोम्मटसारकी गाया नं० ७०४ तथा बआागे ७१० आदिम भी देख केना 
संस्कृत टीका एवं प० टोडरमल्लजी कृत भाषा-टीकासे झुलासा कसा हैँ । ऐस्सक । 


<८ पुरुषाथसिद्धयुपाय 
सम्पर्दर्शंनके चार भेद और उनका पृथक २ प्रण्गेजन 


( १ ) तच्वार्थश्रद्धान सम्यग्दर्शनस्‌ । जोवाजीवादिक सात तत्त्वों ( पदार्थों ) की यथार्थ 
( सम्यक ) विपरीताभिनिवेशरहित श्रद्धा करनेको सम्यग्दर्णन कहते है, ऐसा स्थविर आचाये उमा- 
स्वामि महाराज अपने तत्त्वा्थँसूत्र ग्रन्थमें नं० २ अध्यायमे कहते हैं ॥ इसका प्रयोजन सिर्फ 
इतना है कि अन्यवाद्योके द्वारा माने गये तत्त्वोका श्रद्धान करता सम्यरदर्शन नहीं कहलाता, 
कारण कि उनमें यथार्थता नही पायी जाती वे सब एकान्त द्वारा कल्पित किये गये है, उनका 
खण्डन हो जाता है । युक्ति आग्रम प्रमाणसे उनकी सिद्धि नही होती, अतएव वे निराधारं सिद्ध 
होते है, जैसे कि साख्य मतवालछोके २५ तत्त्व, नैयायिक मतवालछोके १६ तत्त्व, चार्वाक मतवालोके 
५ तत्त्व इत्यादि । फलत' जेनमतावलरूम्बियोके द्वारा अनेकान्त ( स्याह्गाद-कथचित्‌ कथन ) न्याय 
( दृष्टि ) से जो मोक्षमार्गोपयोगी जीव अजीव आदि सात तत्त्व सिद्ध किये गये है, उनका श्रद्धान 
करना ही 'सम्यग्दशंन' है द हो सकता है--अन्यका श्रद्धान करना सम्यग्दर्शन नही हो सकता। 
इस प्रकार अन्यको व्यावृत्ति करना मात्र, उक्त सूत्र द्वारा सम्यग्दर्शनका लक्षण बतानेका प्रश्नेजन 
( उद्देंर्य ) है ऐसा समझना । 


(२ ) सच्चे देव गुरु जास्त्रकी श्रद्धा करना सम्यग्दर्शन है। यह लक्षण भी पृथक्‌ प्रयोजन 
रखता है। अर्थात्‌ देवगुरु भास्त्रकी परीक्षा करके जो सिद्ध हो ऐसे सच्चे ( वीतराग सर्वज्ञ ) देवकी 
तथा उन्‍्हीके छारा कहे गये सच्चे शास्त्रोकी तथा उन्हीके अनुयायी ( णिष्य ) सच्चे तपस्वियोकी 
श्रद्धा प्रतोति भक्ति आदि करनेको 'सम्यग्दन' कहते है किन्तु उनसे भिन्‍न ( विपरीत ) जो कुदेव 
( रागी ढ्वेषी अल्पन्ञ ) है, उन्‍्हीके ढ्वारा बनाये गये जो रागादिपोपक शास्त्र ( कुबास्त्र ) है तथा 
उन्‍्हीके अनुयायी जो पाखण्डी तपस्वी ( कुगुरु ) हैं, उनकी श्रद्धा भक्ति स्तुति करना सम्यग्दर्णन 
नही है। ऐसा उनसे भेद करनेके लिए या उनके प्रति सेवाभाव या प्रवृत्ति हटानेके लिए उक्त 
लप्ष््ण वताया गया है। यह पृथक्‌ प्रयोजन है परसे व्यावृत्ति लक्ष्य है । 


( ३ ) स्वपरका भेद ज्ञान करना सम्यग्दशंन हैं। अर्थात्‌ आत्मा ( जीव ) क्या है और पर 
( शरीरादि ) क्‍या हैं ? ऐसा पृथक्‌ २ समीचीन ( सम्यक्‌ ) ज्ञान व श्रद्धान करना सम्यग्दर्गन 
कहलाता हे । जबतक प्रत्येक पदार्थकी भिन्‍नताका बधाथ ज्ञान श्रदवान न हो तवतक सम्यर्दर्गन 
हो ही नही सकता ॥ पदार्यक्नी स्वतन्त्रताका ज्ञान होना अनिवार्य है, आत्माकी स्वाधीनताका 
जानना जरूरी है । इसका मुल्य प्रयोजन यह है कि जब यह प्रत्तीति हो जाबगी कि मेरा आत्मा 
सं परसे भिन्‍न है तब स्वय वह परमे रागठेपादि विभाव भाव नही करेया, उन्ते विराग हो 
जायगा, जिससे उसक्ता भला होगा, भूल मिटेनो जो कत्तंव्य हे एव च्थ्यभूत हैँ, अर्थात्‌ वही जीव 
प्रतिज्ञाका निर्वाह ( पालय ) कर सकेगा उत्वादि, परसे ममत्त्वका छुटाना घसज्म प्रयोजन ट॑ | 
अस्तु-- 

( ४ ) शान्मलद्ृष्यन सम्पस्दर्ग नस । अर्वात्‌ अपनी शात्माया जो कि एक्ल्स विनलनप ह, 
सम्यझ क्षद॒घान करना सम्यग्दर्गंन है। इसजा प्रयोजन सिर उपना ही बद्य भरोसा घरनेने साक्ष 
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होता है, परके बल-भरोसेपर मोक्ष नही होता। अतएव सदेव स्वावलरूम्बन करना चाहिये, यह 
बताना है। परावलम्बन छोडना और स्वावलम्बन करना ही उचित व हितकर है, यह साराद्य 
है । जबतक सयोगी पर्यायमे परका आलम्बन व ग्रहण त्याग रहता है तबतक जीव ससार से पार 
नही होता, उसीकी चपेट मे या धर-पकड मे जीव उलझा रहता है यह नियम है, फिर भी समझसे 
काम लेनेपर वह ससारसे पार होता है कोई असभव बात नही है इसलिए आगे शका समाधान 
किया जाता है समझ लेना । 


नोट--उपयुक्त सभी सम्यग्दर्शनोमे मूल बात “विपरीताभिनिवेश रहितपना होना” अनि- 
वायें है ध्यान रहे । 


सम्यग्दशंन हो जानेका परिचय ( ज्ञान ) केसे होता है ” इसका उत्तर निम्न प्रकार है। 


सम्यक्त्व तत््वतः सूक्ष्म केवलज्ञानगोचरम्‌ । 
गोचर स्वावधिस्वान्तपयथयक्षानयोद्रयो, ॥३७७॥ पद्चाध्यायी उत्तराध । 


अर्थ--सम्यग्दशन आत्माका अत्यन्त सूक्ष्म गुण है अतएवं उसका परिचय ( निरचय या 
ज्ञान ) प्रत्यक्षरूपसे पूरा तो केवलज्ञानके द्वारा होता है तथा अपुर्णरूपसे या थोडा २ प्रत्यक्ष 
( देश प्रत्यक्ष ) अवधि ( सर्वावधि-परमावधि ) ज्ञान एवं मन पर्यय ज्ञानसे भी होता है । इसके 
सिवाय उसका परोक्ष ज्ञान, मतिश्र्‌ त ज्ञानसे भी होता है ऐसा समाधान समझना चाहिए। अर्थात्‌ 
उसकी जानकारीका होना असम्भव नही है किन्तु येन केन प्रकारेण सभी जीवोको हो सकती है 
किन्‍्हीको प्रत्यक्षरूपसे व किन्हीको परोक्षरूपसे ( अनुमानादिद्वारा ) लेकिन प्रत्यक्षरूपसे, मतिश्रुत 
ज्ञान व देशावधिज्ञात ढ्वारा उसका परिचय नही हो सकता यह नियम है किम्बहुना । 


हमारा ( जीवका ) आत्म कल्याण कैसे हो ? 
इस प्रइनका उत्तर 


( १ ) सक्षेपमे उक्त प्रश्नका उत्तर एक ही है और वह सम्यग्दरंन'को प्राप्त करना है, व 
मिथ्यात्वको छोडना है। यही एक अद्वितीय और सर्वोत्कृष्ट उपाय ( मुख्य ) है। दूसरा उपाय, 
चारित्रको धारण करना या परिग्नह तथा कषायको छोड़ना गौण है--मुख्य नही है । कारण कि 
ससारकी मुख्य जड ५ नीव रूप ) मिथ्यात्त्व ही है उसीके होनेपर कषायभाव व परिग्रह धारण 
करना होता है, ये सब उसीकी डाली पत्ते है। मिथ्यात्तकी बदौलत ही गति आदि सब प्राप्त 
हुआ करती हैं। और मिथ्यात्वके छूट जानेपर एवं सम्यग्दर्शनके प्राप्त होनेपर क्रमश. अधिकसे 
अधिक अधंपुद्गल परावत्तंनकालमे सभी तरहका ससार छूट जाता है और सदा स्थायी मोक्ष प्राप्त 
हो जाता है किन्तु मिथ्यात्वका अश भी रहते संसार नही छूटता न जन्म, मरण, रोग, जोक आधि- 
व्याधि दु ख ही छूटते है न आकुलता छूटती है न परिग्रह व कषाय छूटती है तव निरन्तर जीव 
दू.खी ही रहता है किम्बहुता । इसीलिए आचार्य प्रवर स्थविर श्री कुन्दकुन्द महाराजने स्वविर- 
चित द्वादशानुप्रेक्षामे एक ही मुख्य उपाय आत्मकख्याणका बताया ( कहा ) है यथा-- 

५१२ 


५९० सुरुषायलसिद्धयुपांय 


दंसणमद्दा भद्दा दंखशणसमहस्स णत्यि णिच्वाणं। 

सिज्ञन्ति चरियमद्धा दंसणसद्या ण सिल्झन्ति ॥4९॥ एुकच्चाजुप्रेक्षा 
संस्कृतछाया-- दृशनअ्ष्टा: अष्टा. दश्शनअप्टस्य सास्ति निर्चाणस्‌ । 

सिध्यन्ति चारिन्रभ्नणा दृर्शशश्रष्टा न सिध्यल्ति ॥$९॥ 


अर्थ--जो जोच सम्यग्दर्णतसे अ्रष्ट अर्थात्‌ रहित हैं, जिनको सम्यग्दर्णन प्राप्त नही होता 
या होकर छूट जाता है, वे मिथ्यात्वके रहते हुए मोक्ष चही जाते च जा सकते है, चथा ने ही 
महाभ्रष्ट ससारमार्गी कहलाते है। ऐसा समझना चाहिए कि मिध्यादृष्टि ही महाअषष्ट हैँ--मोक्ष 
मार्गसे च्यूत्त या महापातकी हैं | अत्तएव आत्मकल्याण के लिए 'सम्यन्दर्णन'को प्राप्त करना आच्य 
व मुख्य है--वही एक उपाय है। इसके विरुद्ध चारित्रको आत्मकल्याणका मुख्य उपाय मानना 
अमपुर्ण है, इसलिए कि जो जीव सम्बर्दर्गन सहित होते हैं वे कदाचित्‌ चारित्र ( अन्तरग वहिरग 
या मिरचय व्यवहार ) से अष्ट भी हो जायें तो भी वे शुद्धि करके ( छेदोपस्थान करके ) मोक्षका 
जा सकते है किन्तु सम्यग्दर्शन रहित जो जीव हैं वे चारित्र सहित होनेपर भी द्रव्यलिंगी जैसे 
मुन्ति ) मोक्ष नहीं जा सकते, यह अकाटय नियम है। सारांश--सम्बग्दर्शन ही आत्मकल्याणका 
मुख्य उपाय है--चारित्र व कपायका त्वाग--परिग्रहका त्याग मुख्य उपाय नही है यत्त. वह पगुओ 
तकके पाया जाता है, परन्तु वे मोक्ष चही जाते, सम्यग्दर्णनकी कमी होनेसे यह भाव है।'* 

नोट--सम्यग्दृष्टि ही अन्य सब विकल्पोंको छोड्कर अपने ज्ञायक स्वभाव आत्मामें ही 
उपयोगको लूगाता है उसीका आलूम्वत लेकर आत्मकल्याण कर सकता है अन्य कोई जीव नहीं 
ऐसा समझना चाहिये और वही यथार्थ व्यवहार चारित्र घारण कर सकता है इत्यादि | 


तब यहाँ प्रइत होदा है कि क्या चारित्रका महत्त्व कम है ? वह घारण नही करना चाहिये। 

इसका सयुक्तिक समाधान 
( २ )--चारित्रका महत्त्व कमती नहीं है उसके घारण करनेक्ता निपेव है किन्तु वह 
सम्बन्दर्जनके साथ हो तो उसका महत्त्व हैं ओर वह घारण करने योग्य भी है क्योकि उससे लक्ष्य 
( मोक्ष सुख ) की सिद्धि हो सकती है अन्यथा नहीं यह चियम है। चारित्र धर्म है और उसका 





१. उबतजल्च---- 
नत॒ सम्यक्त्वसम॑ किल्न्चित्रकात्ये चिजग्रत्यपि ॥ 
श्रेयोज्थेयल्च मिव्यात्वचम चान्यत्तनूभूवाम्‌ ॥3४॥ रत्व० शक्रा० समन्तमद्राचार्य ! 
जर्थ--तीन छोक बोर तीन कार में सम्बन्दर्शनके समान दूसरा कोई पदार्थ आत्मा ( झीच ) का 
कल्याण करने वाला नही है वह अद्वितोधथ व अनुपम हैं। अतएवं उसीकी प्रासि व सेवा करना चाहिए । 
और सिश्यात्वके समान कोर्ड दुसना पदार्य, लात्याक्ा अकत्याण ( अहित या बुद्ा ) कदनेवान्दा नहीं है 
उत्तरव जोबोको चाहिये कि उत्तकों छोट देवें इत्यादि ॥३ था 


सम्यग्दशन ९१ 


मूल कारण सम्यग्दर्शन है फलत' सम्यग्दर्शनके सद्भाव (मौजूदगी ) में ही ज्ञान व चारित्र पूजनोय 
( आदरणीय ) होता है अर्थात्‌ सम्यग्द्शनके होनेपर ही वह ज्ञान व चारित्र सम्यक्‌ (सत्य सही ) 
कहलाता है, और मोक्षका मार्ग बनता है यह विशेषता उनमे आ जाती है। अन्यथा वे संसारका 
ही मार्ग रहते है । भत्तएव मूल व मुख्य सम्यग्दर्शन ही सिद्ध होता है। निश्चय और व्यवहार दो 
तरहका चारित्र होता है । निश्चय चारित्र तो निश्चय सम्यग्दशंनके साथ ही आशिक होता है जो 
मुक्तिका कारण है। किन्तु व्यवहार चारित्र जो शुभराग रूप होता है, गिरती अवस्थाका है जो 
पोछे होता है । अर्थात्‌ जब जीव छुद्धोपयोग ( वीतरागता ) से च्युत होता है अर्थात्‌ हठता है तब 
वह शुभमे लगता है अर्थात्‌ ब्रत सथमादि धारण करनेमे लगता है, सो उससे पुण्यका बन्ध ही होता 
है निरजरा नही होती, जिससे वह ससारमे त्बतक रुका ही रहता है--मुक्त नहो होता | अतएव 
वह भी हेय माना गया है, जिसको अज्ञात्ती जोव उपादेय समझते है । लेकिन अपवाद मार्गके समय 
( शक्ति हीनताके समय ) उसको अवश्य ही धारण कारता चाहिये, जिससे अश्युभमे उपयोग न 
चला जाय, यह ध्यान रखना चाहिए व शंका मिटा देना चाहिये। वह भी कथअज्य्चित्‌ महत्त्वकी 
चीज है--स्वथा उपेक्षणीय नही है अपेक्षणीय है । चारित्रके प्रकरणमे ( ३७ मे ) इसपर विस्तारसे 

प्रकाश डाला जायगा इत्यादि । सम्यग्दशेनका आनुषगिक या अविनाभावी सम्यकचारित्र माना 

गया है। कोई भी सम्यरदृष्टि ऐसा न मिलेगा जिसको सम्यक्चारित्र न हुआ हो व मोक्ष न गया 

हो ऐसा यथार्थ समझना चाहिये। अस्तु। सम्यग्दशंनादि तीनों रत्नत्रयरूप धम माने गये है जो 

परस्पर सम्बद्ध रहते हैं। इसके सिवाय-- 


सम्पग्द्शनके दूसरी तरहसे भेद 


( १ ) निसर्ग जभेद, (२) अधिगमज, भेद अथवा सराग व वीतरागभेद | 

(१) (क ) जो सम्यर्दशंत, विन्ा किसीके उपदेशसे स्वत. ही विपरीत अभिमप्रायसे रहित 
प्रकट हो, उसको निसर्गंज या स्वभावज कहते है। इसमें मुख्यता, निमित्तकी नहीं होती और 
खासकर उपदेश या शिक्षाकी आवश्यकता नही रहती। जैसे मेड़िया, शेर बगैरह पशुओ मे क्ररता 
श्रता स्वत जन्मजात होती है, पक्षियोमे उड़ता ( आकाशमें गमन करना ) भादि स्वभावतत 
होता है, कोई उन्हे सिखाता नही है। इसी तरह निसगंज सम्यग्दशंन समझना, यह तो आत्माका 
गुण है अत वह कभी भी विकसित हो सकता है, कोई आइचय नही है। यद्यपि अन्तरग ( दर्शाच- 
मोहका उपशमादि ) और बहिरग ( जिनबिम्बदर्शनादि ) निमित्त उस समय रहते है तथापि उनसे 
वह नही होता इत्यादि, किन्तु स्वकीय योग्यता ( उपादान ) से ही वह होता है यह खुलासा है। 


(२) ( ख ) जो सम्पग्दर्शन, दूसरेके उपदेश या शिक्षाकी मुख्यतासे उत्पन्न होता है 
उसको अधिगमज सम्यग्दर्शन कहते हैं। इसीका नाम देशना सम्यक्त्व है, अथवा आज्ञा सम्यक्त्व 
है। इसमे परके उपदेश आदिकी मुख्यता रहती है खुदकी जानकारीकी मुख्यता नही रहती। 
ऐसा जीव, केवल इतत्ा ज्ञान व श्रद्धाच रखता है कि “जिनेन्द्र भगवाचुका कहा हुआ सभी सत्य 


१ उक्तजूच--दंसणमूलछो घम्मो व चारित्तं खलु धम्मो इत्यदि । 


९२ घुरुषाथसिद्धयुपाथ 


है--श्रमाणिक है' इत्यादि । अत. श्रद्धामात्रसे वह सम्यग्दृष्टि कहलाता है।* अर्थात्‌ एक श्रद्धान, 
स्वयं जानकर करना, और एक श्रद्धान, विना स्वयं जाने, आज्ञा मात्रसे करना, इनमे भेद है। 
लेकिन सामान्यतः श्रद्धानकी अपेक्षा दोनों ही सम्यग्दृष्टि है। इसी आधार पर निसयंज व अधि- 
गमज दो भेद किये गये हैं। 'पुरुषप्रामाण्ग्गत्‌ वचनप्रामाण्यं” ऐसा न्याय है अस्तु। पुरुषमे प्रमाणता 
परीक्षापृ्वक विरोध रहित वचन ( कथन या उपदेग ) से ही होती है अतएव वह भी आवश्यक 
है--करना चाहिये इत्यादि | किन्तु विपरीत अभिप्राय ( सिध्यात्व) से रहित होना सर्वत्र 
अनिवार्य है। निसर्गजका अथे, स्वयंवुद्ध, और मधिगमजका अथे वोधितवुद्ध, भी होता है 
किम्बहुना-- 


सराग व दीतराग भेद 


( ग॒ ) रागके साथ जो सम्यदर्णंत रहता है अर्थात्‌ जो राग से उत्पन्त नहीं होता, किन्तु 
वीतरागसे उत्पन्न होता है, परन्तु उसके साथ २ राग रहता है, उसको सराग सम्बग्दर्शन कहते 
हैं। फिर भी श्रद्धालमे अन्तर नही रहता, अतएवं वह मोक्षका मार्ग ( उपाय ) माना जाता है। 
अन्तर सिर्फ देरीसे मोक्ष जानेका है, अर्थात्‌ वह जवतक--सराग सम्बन्दुष्टिको वीतरागता प्राप्त न 
होगी तवतक ससारमे ही रहेगा मोक्ष न जायगा इत्यादि । 


( घ ) रागके साथ जो सम्यग्दर्शन नही रहता रागको छोड देता है विरागके साथ रहता 
है, उसको वीत्तराग सम्यग्दर्गन कहते हैं वह जल्दी से जल्दी जोवको मोक्ष पहुँचा देता है यह 
भेद है । 


सम्यग्ददंन प्राप्त न होनेकी योग्यता ( सामग्री ) 
( पंचलब्धियोका स्वरूप ) 


सम्यर्दर्जन प्राप्त होनेके लिये पाँच लूव्धियाँ ( प्राप्तियाँ ) वतराई गई है, जिनके प्राप्त होने 
पर सम्यन्दर्णन प्राप्त होता है। उनके नाम १--क्षयोपण्मम, २--विशुद्धि, ३--देशना, ४--तोगाग्य, 
ए--क्रण इति । 


(१ ) "क्षयोपण्ममरूव्धि--ज्ञानावरणादि कर्मोका विद्येप क्षबोपणम होना, जिससे तत्त्व- 
विचार जिया जा सके अर्थात्‌ तत्त्वविचारके योग्ब बुद्धिविधेपका उत्पन्त होना, जा संती पनेन्ट्रव 
जीवोफे ही हो सबता है, नीचेवाले जीवोके नही हो सकता बह नियम है। ऐसी बोस्यता पा 
था जाना क्ापोपशमसन्दब्चि है । 
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सम्यग्द्शंन कप 


२--विश्वुद्धिलव्धि--मोहका अर्थात्‌ मिथ्यात्त्व आदि प्रकृतिका मन्द उदय होनेसे मत्दकघाय- 
रूप परिणामोका होना, विशुद्धिलव्धि कहलाती है जहाँ तत्व विचारका भाव ( रुचि ) हो सकता 
है अथवा सामान्यतया 'मोहत्तीकर्म' का मन्‍्द उदय होना लिया जा सकता है। 


( १ ) देशनालब्धि--देवगुरु आदिका उपदेश मिकना अथवा उसकी धारणाका होना, 
देशनालूव्धि कहलाती है । वह साक्षात्‌ मिलता है व पुर्वेका सस्कार रहता है। जो समय पर 
काम आता है। ह 


(४ ) प्रायोग्यलव्धि--विशेष योग्यताकी प्राप्ति होता, प्रायोग्यलब्धि कहलाती है। जैसे 
कि--पूर्वबद्ध कर्मोकी स्थिति घटकर, अन्त कोडाकोडो सागरके बराबर रह जाय ( एक करोडको 
एक करोड से गुणित करना, कोडाकोड़ी कहलाता है, उससे कम ही स्थिति रह जाय, तथा आगे 
बधनेवाले कर्मोकी स्थिति--अन्तः कोडाकोडीके सख्यातवे भाग बराबर कम होती जाय, अधिक न 
पडे ) अर्थात्‌ उस समयसे लगाकर आगे २ स्थिति घटती हो जावे, जबतक सम्पग्दर्शन प्राप्त न 
ही, और सम्यग्दशंन प्र।प्त हो जानेके बाद भी वही क्रम जारी रहे | इसके सिवाय प्रायोग्य रूव्धि 
मे--कितन्ती ही पाप प्रकृतियोका नया बंध होना भी मिट जाय ( प्रकृतिबधापसरण )] ऐसी 
अवस्थाका प्राप्त हो जाना ही प्रायोग्यछव्धि कहठाती है। इसीको काललब्धिके नामसे भो कहा 
जाता है। उसके अनेक भेद, सर्वार्थंसिद्धिमि बतलाये गये है देख लेना। ३४ प्रकृतिबधापसरण 
होते है ऐसा लब्धिसारमे लिखा है किम्बहुना। 


तब प्रइन होता है कि क्या स्थितिका घटना सम्यग्दुष्टि प्राप्त होनेके पहले हो ( मिथ्यात्त्व 
के कालमे ) होने रूगता है कि सम्यग्दर्शन प्राप्त हो जानेके बाद ( पश्चात्‌ ) होता है ? क्योकि 
पचलब्धियोका काल तो मिथ्यास्वका काल है। 


इस प्रइनका उत्तर निम्त प्रकार है-- 
( पहिलेसे ही होने छगता है ) 


सम्मत्तदिमुहमिच्छो विसोहिवडढीडि चड्ढमाणो हु! 
अंतोकोडाकोडि सक्तण्ह॑  बंधर्ण कुणई ॥| ५ ॥ लल्घिसार ! 


अर्थ :--जो जीव सम्यग्दग॑न प्राप्त होनेके सन्‍्मुख होता है भर्थाव्‌ है तो मिथ्यादृष्टि 
किन्तु सम्यग्दशंचकी प्रागभाव दशामे अवस्थित है, वह परिणामोकी विशुद्धता बढनेके सबब 
( प्रति समय निर्मलता या मन्दतः बढती जाती है ) आयु कर्मको छोडकर बाकी ७ सात कर्मोका 
बघ, अत* कोड़ाकोडी सागरकी स्थितिवाला द्वितीयादि समयोमे अर्थात्‌ आगे २ पल्‍्यके सख्यातवे 
भाग स्थिति घटाता हुआ करता है और ऐसा करता हुआ अन्तमुहहृत्त मात्र तककी स्थिति अन्तमे 
कर देता है। यह प्रायोग्यछव्धिका फल या माहात्म्य है, इसमें परिणामोकी मुख्यता है । 


यह पहिला क्रम ( प्रक्रिया ) स्थितिबंधको कम करनेका है। इसीका दूसरा नाम ( १ ) 
पहिला स्थितिवधापसरण है। परन्तु इसमे यह विशेषता है कि जब कोई सम्यक्त्वके सन्‍्मुख मिथ्या- 


९७ पुरुषाथसिख्युपाय 


दुष्टि जीव ७ सात सौ या ८ आठ सौ सागर प्रमाण ( उतनी वार ) प्रारभ जैसा क्रम पुरा करलें 
अर्थात्‌ स्थितिवंघापसरण पूरे करके तव कहो एक प्रकृतिववापसरण होता है अर्थात्‌ एक प्रकृति 
का वध होना मिट जाता है अर्थात्‌ वंध नही होता। और उक्त क्रम ( धारा या शंखला ) के 
अनुसार ही पेश्तर स्थितिबंबापसरण करते हुए ३४ चौतीस प्रकृतिववापसरण करता है, 
प्रायोग्यलू्धिके कालमें ही ऐसा नियम है । 


यह प्रायोग्यलब्धि कब होती है ? 


जव सम्यकक्‍त्वके सन्‍्मुख मिथ्यादुष्टि जीवके परिणाम मध्यम दरजैके होते है । अर्थात्‌ जब न 
तो क्षपक श्रेणी चढ़नेवाले की तरह ऊँचे दरजेके विजुद्ध परिणाम हो, जिससे नवीन वंधकी स्थिति 
सर्व जघन्य पड रही हो तथा पूर्वंबद्ध कर्मोकी स्थिति, अनुभाग, प्रदेशसत्त्व, भी अति जघन्य 
( सूक्ष्म ) न रह गया हो । इसो तरह तीत्र संक्लेण परिणामवाले सज्ञी पंचेन्द्रिय जीवकी तरह, 
नवीन बंधको उत्कृष्ट स्थिति न पड़ रही हो, और पूर्वबद्ध कर्मोकी स्थिति-अनुभाग-अ्रदेणसत्त्व भी 
उत्कृष्ट नही होना चाहिये। ऐसी मध्यम योग्यतावाले परिणामकों ही 'प्रायोग्यरूव्धि' कहते हैँ 
तभी वह होती है। गाथा न० ७८ ल्धिसार। यह सव सम्यग्दर्ंन प्राप्त होनेकी सामग्री है। 
यह वार २ मिल जाती है, परन्तु सम्यग्दर्ंन प्राप्त नही होता। क्योकि विना करणलूब्धि 
(५ वी ) प्राप्त हुए, सम्यर्दर्शन नही होता यह नियम है। और करणलब्धिरूप परिणामोके 
होने पर उसे कोई रोक नही सकता ; नियमसे वह हो जाता है। तथाहि आगे कहा जाता है-- 


(५ ) करणलरूव्धि--कारणका अर्थ परिणाम है। अतः सम्यग्दर्शन प्राप्त होनेके योग्य परि- 
णामोका प्रकट होना, करणल्ूब्धि कहलाती है । वे परिणाम जब ऊँचे दरजेके विश्युद्ध होते हैं, जो 
अनुपम और अपुर्व हो, जिनका मिलान न पीछेवालोसे हो न आगेवालोसे हो भर्थात्‌ पहिले करण- 
लब्धि मॉड्नेवाले और पीछे करणलब्धि माँड़नेवाले सभी सदृश जीवोंसे जब सदृभ या विसदृण 
परिणाम हों तथा सम समयवःले अर्थात्‌ साथ २ करणलब्विवाले जीवोके परिणाम सदुग या समान 
हों अथवा उनसे भेद न हो सके, तव सम्यवत्वके घातक कर्मो ( ७ या ५ प्रकृतियों ) का उपशम 
क्षयोपशम या क्षय होता है और सम्यग्दर्जन प्रकट हो जाता है यह नियम है । 


वे परिणाम तीन तरहके होते है (१) अब करण (२ ) अपूर्वकरण ( ३ ) अनिवृत्ति- 
करण | अध-करणमे नीचे-ऊँचे बालोके परिणाम समान मिलते है । अपुर्वकरणवालोके परिणाम 
कभी एकसे नही मिलते | अनिवृत्तिकरण वालोके परिणाम समान ( एकसे ) ही होते हैं--मित्त 
प्रकार नही होते यह तात्पयं है । यही पाँचवी लब्धि सर्वोत्कृष्ट है जिससे साथ्यकी सिद्धि होती है । 
शेप चार रूब्धियाँ अनन्तवार होती व छूट जाती हैं, परन्तु मिथ्यात््व नही छूटता इत्ति । 


मिथ्यादृष्टि दो तरहके होते है ( १ ) सादि मिथ्यादृष्टि (२) अनादिमिध्यादृष्टि | सादि 
मिथ्यादुष्टि उनको कहते हैं, जिनको एक वार सम्यग्दर्ंन प्राप्त होकर छूट जाय और मिथ्यादर्शन 
पुत- प्राप्त हो जाय | यदि वह थोंडे ही काछ रहे तो उसका वाह्य आचरण नही बदलता और यदि 
अधिक समय रहे तो वदल जाता है। उसका उत्कष्टकाल ससास्में रहनेका कुछ कम अर्थपुद्गल 


ह 
सम्यग्द्शंन ४ ९७ 


परावत्तंन मात्र है ( अधिककी म्याद नही है) उतनेमे योग्यता प्राप्त कर कभी भी मोक्ष जा 
सकता है। इस तरह वार-वार सम्यग्दशेन प्राप्त होकर बार २ छुटनेपर अर्धपुद्गल परावत्तेन- 
कालमेसे घटती होता हो जायगा ऐसा समझना चाहिए। पूरा अर्धपुद्गल परावत॑नकाल, पहली 
बार सम्यग्दर्शन प्राप्त होनेवाले सम्यग्दृष्टि जीवके माना जाता है, सभीके नही यह तात्पय॑ है। 
जघन्यकाल मध्यम भन्तमुंह॒तंका है । 


नोट--अन्त कोडाकोडो सागरकी स्थिति प्रायोग्य लब्धिसे ुँकर सम्यग्दर्शन प्राप्त हो जानेतक 
होती है भर्थात्‌ आगे भी होती है और पीछे भी होती है कोई एक नियम नही है । लेकिन कारण- 
कार्यभाव करण रूब्धिके साथ ही सम्यग्दर्शनका है अन्यके साथ नही यह तात्पय॑ है इति। 


सम्यग्दद्ोंनका महत्त्व ( निष्कर्ष ) 


आ संसारत एवं धावति परं, कुच॑5हमित्युच्चकै- 
दुवारं नल॒ मोहिनामिह महाहहक्लाररूप॑ तम ॥ 
तद्भूताथपरिप्रहेण विलय॑ यद्येकवारं घजेत्‌ । 
तत्कि ज्ञानधनस्य वन्‍्धनमहों भूयो भवेदात्मन;? ॥७७॥ समयसारकरश । 


करणलब्धिके द्वारा किस प्रकार मिथ्यात्व द्रव्य नष्ट होता है? इसका प्रदर्शन किया 
जाता है। 


( निमित्त कततृ त्त्वकी अपेक्षा चर्चा है ) 


जिस भव्य योग्यता सम्पन्न जीवको सम्यग्दरशंन प्राप्त होनेवालों होता है, उसके पॉचवी 
करणलब्धि (योग्यपरिणामोंकी प्राप्ति) होती है अर्थात्‌ जिन विशेष परिणामोके निमित्तसे समिथ्यात्व- 
द्रव्य हटकर सम्यग्दशँन प्राप्त होना है वे सर्वोत्कृष्ट नम्बर ३ के अनिवृत्तिकरण” नामके अति- 
निर्मेल परिणाम उत्पन्न होते हैं। उन्तकके निमित्तसे, क्रमश. ७ सात आवश्यक काये पूव॑में होते 
हुए--आठवाँ कार्य *अन्तरकरण ( दूर करना या यहाँ वहाँ हटाना ) और नवमाँ कार्य, उपशम 
करना रूप किया जाता है या होता है। तब उदयकालमे मिथ्यात्त्व द्वव्यके निपेक मौजूद न 





१ किमन्तरकरणंणाम ? विपक्खिय कम्माण हेट्टिमोवरिमदट्विदीओ मोत्तृण मज्झों अन्तोमहुत्तमेत्ताणं । 

ट्विदीग परिणामविससेण णिसेगाणामभावीकरणसतकरणमिदि भण्णदे ॥ 
जयघवल अ० प० ९५३ 
अर्थ विवक्षित कर्मकि निपेक, जो आगे समयोमे उदयमें आवेंगे तथा पिछले समयोमे उदयमे आ चुके है, 
उनको छोडकर वर्तमान कालमें जो उदयमे आने योग्य हो, उनको अन्त्मुहत्तके लिये उदयके 
अयोग्य कर देना या दूर हटा देना अन्तरकरण कहलाता है। उसमें निमित्तकारण जीवके विश्येप 

निर्मल परिणाम होते हैँ इति । 

अथवा--अधिक स्थितिवाके और कम स्थितिवाले ( उत्कृष्ट व जघन्य स्थितिवाले ) निपेकोको छोडकर 
मध्य स्थितिवाले ( मध्यवर्ती ) कर्मोको उदयके अयोग्य करना अन्तरकरण कहलाता हैं समझ लेना । 


५8६ * घुरुषार्थंसिख्युपाय 


रहनेके कारण उचका अभाव ( कार्यहीनता ) हो जाता है अर्थात्‌ भन्तमु हूत्त तक मिथ्यात्त्वकां' 
द्रव्य दवा रहता है अथवा उदयमें आनेसे दूर ( अन्तर या बचित ) रहते है ( उदयाभावी क्षय ) 
यह तात्पयं है। अन्तरकरण और उपशमकरण का स्वरूप नीचे टिप्पणी में छिखा है सो समझ 
लेता । अभी यहाँ पर करणलब्षिके ३ मेद ( जातियाँ ) और उनमे होनेवाले आवश्यक या ९ 
नव प्रकारके विशेष कार्य बतलाए जाते है यथा-- 


( १) अध करणमे ४ चार आवश्यक होते हैं। (--समय २ अनंतगुणी विशुद्धता 
( निर्मेछता ) का होना (२) स्थितिवधापसरणका होना भर्थात्‌ नवीन बंधकी स्थिति एक 
२ अन्‍्तमुंहत्त कमती होते जाना ( ३ ) प्रशस्त ( पुण्य ) प्रक्ृतियो ( कर्मों ) का अनुभाग (रस ) 
मनंतगुणा वढते जाना ( अनुभाग वर्धन ) ४--अप्रशस्त ( पाप ) प्रकृतियोंका अनुभाग, समय 
२ अनतवे भाग घटते जाना कुल ४ आवश्यक ! 

(२ ) अपूर्वकरणमे ३ तीन आवश्यक होते है। १--प्रव॑वद्ध कर्मोकी स्थितिको भन्‍्तमु हूर्तत 
घटाना, अर्थात्‌ स्थितिकाडक घात करना, २--पूर्ववद्ध कमोके अनुभागको अन्तमुहत्ते तक घटाचा 
अर्थात्‌ असुमागकांडक घात करना, ३--गुणश्रेणी निर्जंया करना भर्थात््‌ असंख्यात गुणित्त कर्मो 
को निर्जराके योग्य करना कुल ३ हुए 


(३ ) अनिवृत्तिकरणमे २ दो आवश्यक होते है। (--भनन्‍्तकरण करना ( वत्तमानमे 
उदय आनेवाले मिथ्यात्त्वके निषेकोंको दूरकर देना या हटा देवा अथवा उदयमे न आने देना या 
उसके अयोग्य कर देना ( उदयाभावी क्षय करना ) २--उपशमकरण करना अर्थात्‌ अगले समय 
से उदय आनेवाले मिथ्यात््वके निपेकोका उपशम कर देना। इस तरह सव तरहकी वदिश 
( रुकावट ) हो जानेसे ही मिथ्यात्त्व द्रव्य नट्ठ होता है यह विधि है अस्तू । 

अर्थ--अनादि कालसे संसारी जीवोको, परद्वव्यके कर्त्तापनेका ( कि हम सभीके कर्ता है ) 
मिथ्या अहकार हो रहा है, यही अज्ञानरूपी अन्धकार छाया हुआ है, अतएवं सत्याथ नही सूझता।, 
( यथार्थ नही दिखता ) यह ढु खकी वात है। आचाय॑ कहते है कि यदि नि्चयके ज्ञान या 
आलम्बनसे एक वार भी ( अन्‍्तमुद्व्तको ) मिथ्यात््व छूटकर सम्यक्त्व उत्पन्न हो जाय ( सम्य- 
सज्ञान सम्यग्दर्णन रूप सुयंका प्रकाश हो जाय ) तो फिर किसी प्रकार भी वह जोव ससारम वधा 
या रुका नही रह सकता--अधिक से अधिक उसका निवास ससारमे अधेपुद्गल परावत्तन काछ 
तक ही रहेगा यह नियम है । वस, यही सम्यग्दर्णनका अन्तिम निष्कर्प ( निचोड ) हैं ऐसा समझना 
चाहिये और यह आइचरय या कुतूहलसे भी नही कहा जा सकता कि सम्यभगूदर्गन प्राप्त होने पर 
“सम्यग्दृष्टि' ससारमे हमेशा वधा रहता है | वेसा कहना गरूत है, अज्ञानता है। तथा-- 


इसी तरह यह कहना भी गलत ( असत्य ) है कि सम्यग्दृष्टिकि बंध नहीं होता। यथार्थ 
वात ( सत्य कथन ) यह है कि सम्यगूदर्शन प्राप्त होनेके कालसे सम्यर्दृष्टिके अनंत संसारका 
वन्ब नही होता । उत्कृष्ट स्थितिवाल्ले कर्म ( मोहादि ) नही वँवते किन्तु अल्प स्थितिवाले ( अन्तः 
कोड़ाफोडीसे कम स्थितिवाले ) कर्म वरावर वँवते हैं, सत्रथा निर्वन्ध वह नहीं हो जाता, जबतक 


दर 
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सयोगीपर्याय मौजूद रहती है, यह विशेषता बतलाई गई है। द्रव्यदुष्टिको अपेक्षासे तो कभी 
जीव ( आत्मा ) बधता हो नही है, वह अबध--परसे भिन्‍न शुद्ध है इत्यादि । सम्यग्दर्शन ससारकी 
जड ( मिथ्यात्त्व ) को नष्ट करता है। मिथ्यादुष्टिका ससार अनादि अनत रहता है, अस्तु । 


क्रमबद्धपर्यायका ज्ञान व श्रद्धात किसको हो सकता है ? इसका उत्तर--सम्यर्दुष्टको 
ही हो सकता है जो ज्ञायक स्वभावका आल्म्बन करता है, सर्वज्ञताका' अस्तित्व अपनेमे 
निश्चित करता है अर्थात्‌ जो आस्तिक है वही क्रमबद्ध पर्यायका विश्वास कर सकता है किन्तु 
जो नास्तिक है वह नही कर सकता यह नियम है, ऐसा जानना अस्तु। पर्याए मात्र क्रमसे 
होती है, जिस क्रमसे «वज्ञ केवलीने देखी है, उसी क्रमसे वे होती है अन्यथा ( क्रम भग करके ) 
नही होती चाहे कोई कुछ भी करे, सब व्यर्थ है, मिथ्या मान्यता है। अथवा पूर्व पर्यायका व्यय 
होकर ही उत्तर पर्यायका उत्पाद होता है, यह क्रम हमेणा अटल रहता है। अर्थात्‌ वह नहीं 
बदलता यह क्रमबद्धता पाई जाती है इसको समझना चाहिये। - 


अधिगमज समभ्यपर्ददांन के भेद 


( १) स्वाधिगमज, (२) पराधिगमज । 


( क ) जो सम्यग्दर्शंन स्वय ही जीवादि तत्त्वों की प्रमाणनयादिके द्वारा जानकारी प्राप्त 
करके उत्पन्न होता है, उसकी स्वाधिगमज सम्यग्दर्शन कहते है | यह महाच्‌ दृढ या पक्का होता 
है, अर्थात्‌ उसमे भ्रम या सन्देह नहीं होता इत्यादि, उसमे भारी विशेषता रहती है। यदि 
कदाचित्‌ कोई ऐसी दृढ श्रद्धावाले सम्यग्दृष्टिकों भुलाना हो तो वह कदापि नही भूछ सकता। 
तभी तो बडे २ उपसर्ग घोर दुख दारिद्र आदि उपस्थित होनेपर भी वह विचलित नही होता 
मेरकी तरह अटल रहता है अत यह सर्वोत्क्रष्ट है, प्रथम उपासनीय है। 


(ख ) जो सम्यग्दणंन, परके उपदेश आदिके द्वारा जीवादि तत्त्वोका कथचित्‌ ( कुछ ) 
ज्ञान होनेपर या न होनेपर खाली आज्ञा या उपदेश पर निभेर रहकर उन जीवादि तत्त्वोका श्रद्धान 
करता है व कराता है, उसको पराधिगमज सम्यग्दर्शन कहते हैं, जो अपेक्षाकृत कमजोर होता है । 
अर्थात्‌ वह सभवत॒ कुछ विक्षत हो सकता है, रूप बदल सकत्ता है। वह विवेक रहित तोता 
जैसा है। 


जेसे किसी कमवृद्धि विद्यार्थीको, जो स्वय परीक्षा नही कर सकता, मास्टर ( शिक्षक ) 
बताता है कि दो और दो २+ २ मिलाकर ४ चार होते है। वह विद्यार्थी उसको सत्य मान लेता 
है कि गुरूजीका बताना सही व सत्य है और वेसा विश्वास था श्रद्धान भी वह कर लेता है। फिर 
कुछ समय बाद कोई इन्स्पेक्टर ( निरीक्षक परीक्षक ) जाला ( विद्यालय ) में आकर परीक्षा लेता 


१ सर्वज्ञता आत्माका स्वभाव हैँ वह ज्ञेयके निमित्तस्रे नहीं होती स्वत होतो है। पचास्तिकाय 
गा० ४१ टीका । 
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है और पूछता है कि विद्याथिनु ! २ और २ दो कितने होते है ? विद्यार्थी तुरन्त उत्तर देता है कि 
साहव ! ४ चार होते हैं । इसपर वह ॒ परीक्षक उसकी वुद्धिकी परीक्षा करने को पुनः पूछता है कि 
विद्याथिन्‌ ! तुमारा उत्तर गलत है, तीन और एक ३+ १७४ मिलाकर चार होते है | यह सुनकर 
विद्यार्थी भ्रममे पड़ जाता है कि गुरूजीका वताया सत्य है कि आफीसर साहबका बताया सत्य है ? 
यह निर्घार न कर पाने से निरुत्तर रह जाता है व अचक जाता है अथवा कह देता है कि हमे तो 
गुरूजीने ऐसा ही बताया था कि दो और दो चार होते हैं । त्तव साहब (परीक्षक ) समझ जाता है 
कि यह विद्यार्थी कमवुद्धि है, स्वेय परीक्षा ( निर्णय ) नहीं कर सकता, खाली रट लेता है 
इत्यादि | पश्चात्‌ जब वही बात ( प्रइन ) दूसरे तीत्र बुद्धिवालें छात्रसे परीक्षक पूछता है तब वह 
नि शक होकर जवाब देता है कि साहव दोनो सही हैँ २ दो मे २ दो मिलाने पर भी चार ४ होते 
हैं और ३ तीन में १ मिलाने पर भी ४ चार होते हैं, कारण कि वह जोड़ आदि हिसाव खुद 
जानता था | साहब उसको वुद्धिमान समझकर खुश होता है व इनाम भी देता है। वस ऐसा ही 
हाल स्वाधिगमज व पराधिगमजका है ( स्वयं परीक्षा करना या जानना श्रेष्ठ होता है। - 


जीवतत्त्व द्रव्यके भेद 


१ ससारी, २ सिद्ध ( मुक्त )। संसारियो में त्रस व स्थावर। त्रसोमे दो इन्द्रीसे पड्चेन्द्री 
तक ४ भेद । अथवा भव्य या अभव्य । भव्योमे निकट भव्य, व दूर भव्य, व दूरानटूर भव्य, ये तीच 
मेद होते है। निकट भव्य (व्यक्त सम्यग्दुष्टि ) तज्छूव मोक्षगामी या दो-चार भवमे ही मोक्ष 
जानेवाले होते हैँ । दूर भव, ( अव्यक्त सम्यग्दुष्टि ) “कई भवो के वाद मोक्ष जाने वाले होते है । 
टूरानदूर भव्य, कभी मोक्ष नही जाते सिफ उनके मोक्ष जानेकी शक्ति मात्र रहती है जिससे वे 
भव्य कहलाते हैं किन्तु उनकी जक्ति कभी व्यक्त नही होती अर्थात्‌ कार्यपर्याय प्रकट चही होती 
अतएव वे सदाकाल अभव्योकी तरह संसारमे ही निवास करते है। अभव्य जीवोके उस जातिकी 
शक्ति ही नही रहती, जिससे वे मोक्ष जा सके । ये सब जक्तियाँ पारिमाणिक भावरूप हैं---स्वाभा- 
विक व अक्ृत्रिम है, नैमित्तिक या औदयिकादि रूप नही हैं, यह वस्तुका स्वभाव है इत्यादि 
संयोगी पर्यायमे शुद्ध व अशुद्ध दो भेद माने जाते हैं। अशुद्ध भेदोंमे बहिरात्मा जीव है । और शुद्ध 
भेदोमे अपूर्ण चुद्ध--अन्तरात्मा हैँ और पुर्ण गुद्ध-परमात्मा है। परमात्मामे सकरू परमात्मा 
अरहन्त हैं और निकर परमात्मा सिद्ध हैं इत्यादि]। तथापि सभी द्रव्योमे जीव द्रव्य, ज्ञानवान्र 
चेतन, होनेसे श्रेष्ठ द्र्य है किम्बहुना । 

द्रव्योके भेद 

१ जीवद्रव्य, २ पुदुगल द्रव्य, ३ धर्म द्रव्य, ४ अधर्म द्रव्य, ५ आकाश द्रव्य, ६, काल द्रव्ध, 

इनमे जीव द्रव्यको छोड़कर शेप ५ द्रन्ये अजीव दच्ये है (ज्ञानगून्य जड॒ है ) | इनका लक्षण निम्न 


प्रकार है। 
१--प्रुदुगल द्व्य--जो द्रव्य घटती-बढती है अर्थात्‌ मिलती विछुडती है, उसको पुदुगल द्रव्य 


कहते हैं । या संयोगी पर्याय जिसके होती है या विकार रूप होती है | 





सम्बग्दशन ९६ 


२--धमंद्रव्य--जो जीव व पुद्गल दोनों क्रियावान्‌ द्नव्योंके चलनेमें सहायता देती है, 
उसको धर्म॑द्रव्य कहते हैं। जैसे मछलीके चलनेमे जल सहायता देता है। 


३--अधरमंद्रव्य--जो जीव पुद्गल दोनोंको स्थित होनेमें सहायता देती है, उसको अधर्म 
द्रव्य कहते है । जैसे परथथिकको छाया मदद देती है। 
४--आकाश द्रव्य--जो सभी द्रव्योंकों ठहरनेके लिए स्थान देती है, उसको आकाश द्रव्य 


कहते है । 


५--काल द्रव्य--जो सभी द्रव्योको परिणमन या परिवतंन करनेमे सहायता देती है, उसको 
कालद्रव्य कहते है ।--पञ्चास्तिकायके भेद | 

नोट--उपयुक्त छह द्र॒व्योंमेसे कालद्रव्यको छोड़कर शेष पाँच द्॒व्यें अस्तिकाय कहलाती है 
कारण कि उनके प्रदेश परस्पर मिले हुए सदेव रहते है, पृथक नही होते । कालब्रब्यके प्रदेश, एक २ 
पुथक रहते है--इकट्ठे नहीं रहते इत्यादि | 

आकद्दाद्रव्यके भेद 

६-लोकाकाश, २--अलोकाकाश। आकाशदबद्रव्य के प्रदेश यद्यपि मखंड ( मिले हुए ) 
रूप रहते है त्तथापि आधेय भूत पदार्थोके सदभावसे दो भेद माने जाते है। जहाँ पर छहों द्रब्यें 
सयोगरूपसे रहती है, उसको लोकाकाश कहते है और जहाँ पर एक अकेला जाकाश ही रहता है, 
उसको अलोकाकाश कहते है । 


कालद्रव्पके भेद 
१--निशचयकाल द्रव्य २--व्यवहारकाल द्रव्य | 


निदचयकाल द्रव्य--जों परिणमनस्वभाववाले मूल काराणु है, उनको निरचयकाल द्रव्य 
कहते है । जेसे रत्नोकी राशि (ढेर रूप ) पृथक्‌ २ रूप । 


२-व्यवहारकाल द्वव्य--जो मूल द्वव्य ( काछाणु ) की पर्याएँ होती है समयादि रूप, 
उनको व्यवहारकाल द्रव्य कहते हैं, जिसके अनेक भेद होते हैं । 
पुद्गलद्वव्पके भेद 
१--अणुरूप,. २--रस्कन्धघरूप | 
१ अणुरूप--जिसका परिमाण एक प्रदेशमात्र होता है, कम या बढ नही होता, उसको 


अणुरूप पुद्गलब्वव्य कहते है। उसमे रूप रस गध स्पर्श रहता है। उसमे बहुप्रदेशी वननेकी 


शक्ति, सभावत्ता सत्यरूप मानी जाती है। अर्थात्‌ उसकी बहु भ्रदेशरूप कार्यपर्याय प्रकट नही 
होती । फलरूत स्कंघ अवस्थामे भी उसका पृथक्‌ २ ( मूछ ) परिमाण उत्तन्ता ( एक प्रदेशमात्र ) 


4१०७० घुरुषा्थ सिद्धयुपाय 


ही रहता है, वह अधिक क्षेत्र नही घेर लेता । हाँ, संकोच विस्तार ञ्क्ति उसमे मानी गई है जो 
स्कघ पर्यायके समय कार्य करती है अर्थात्‌ अपना परिचय देतो है--स्कंध अवस्थामे ही सकोच 
विस्तार होता है, पृथक्‌ अवस्थामे नही यह तात्पय॑ है अस्तु 
२-स्कधरूप पुद्गल--अनेक परमाणुओके परस्पर मिलनेसे अर्थात्‌ अपने २ रूप रस 
गंध स्पर्श के ढ्वारा परस्पर सयोग होनेसे, जो स्कघरूप पिड अवस्था उनकी होती है, उसको 
स्कधरूप पुदंगलद्व्य कहते हैं । 
सामान्यतः पुद्गलद्रव्यके ६ छह भेद 
१-सुक्ष्मपुदगछ--जो पुदुगलद्गबब्य ( परमाणु या स्कंवरूप ) दृष्टिगोचर न हो अर्थात्‌ 
देखनेमे न आवे, उसको सूक्ष्मपुद्गल कहते है, जैसे कार्माणद्रव्य आदि । 
२--स्थूलपुद्गलब्रव्य, जो दृष्टिगेभ्चर हो व अन्यत्र ले जाये जा सके, उनको स्थूछ पुद्गल 
कहते है जेसे घृत, दूध, पानी आदि। 
२--वक्ष्मस्थूछ पुदुगलद्रव्य--जो दृष्टिगोचर तो न हो ( आँखोसे न दिखे ) किन्तु कानो 
आदिसे सुने जॉय, ग्रहण किये जाँय, या जाने जाँय, उनको सूक्ष्मस्थूल पुदुगरद्रव्य कहते है। जैसे 
जब्द गध आदि! 
४-स्थूलसूक्ष्म पुद्गलद्रव्य--जो दृष्टिगोंचर तो हो किन्तु पकडनेमे न आवबे उनको 
स्थूलसूक्ष्म पुदुगलद्रव्य कहते है। जैसे प्रकाश छाया अन्धकार आदि | 
५7+घ्थूलस्थूछ पुदुगलद्रव्य--जो दृष्टिगोचर हो, तोडेफोडे जाय एवं अन्यत्र लेजाये जा 
सके किन्तु पुन. जुड न सके, उनको स्थूलस्थूल पुद्गलद्रव्य कहते है । जैसे पत्थर का४ उत्पादि । 
अं पध्मसूक्ष्म पुदुगलद्रव्थ--जिनकी शक्तिका अर्थात्‌ अविभाग प्रतिच्छेदो का और दूसरा 
मेंद न हो सके न किया जा सके, उन पदार्थों को सूक्ष्मसूक्ष्म पुद्गलद्रव्य कहते हैं । जैसे परमाणु 
जबन्य गुणवान, जिनका वधन न हो सके ( बधके अयाग्य पुद्गलफे निर्बंध परमाणु ) दो गुण 
कम से उन अधिक हो तो गव होता है अन्यवा नही | 
नो८--पुरुगल्द्रब्यके अनेफ तसरहके परिणमन ( पर्यायें ) होते है जैसे कि कभी सथूल् कभी 
यूव्य, रूमभी ऊठोर, कसी कोमछ, कभी सर, कभो जमा हुआ ऐसा समसना ऋआहये पढ़ चस्नुता 
भाप / गिम्पना । 
संक्षेप निम्घप और ब्ययहारका निर्यास-नोयद्रब्यसे 
६ शाशा चाट दाए विशाफसे सतकनिफ्लि तीस रागमय निर्नंय स्मिह उशा का साम 
के डा सउनानम्पद + | 


की दि क जल 


हा चल करन ऊ कीओजरए डर रू 
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व्यवहार है। जो पराश्चित विभावरूप है। कारण कि आगे दोनो प्रकार से वस्तु ( पदार्थ-तत्त्व ) 
का निर्णय करना अभीष्ट है । सम्यग्दशंन, सम्यग्ज्ञान, सम्यक्चरित्र और उनके विषय भूत पदार्थ 
तथा उनके अ गोका वर्णन उभयरूपसे किया जानेवाला है। अतएव भ्रमनिवारणाथे भूमिका 
तैयार को जा रही है । त्िर्चय और व्यवहार दोनोका स्वरूप पृथक्‌ २ है तथा मान्यता भो पृथक्‌ 
२ रूप है। फलत संयोगीपर्यायमे उभय दशाएं' हुआ करती है। उन्तको यथार्थ पृथक्‌ २ समझना 
अत्यन्त जरूरी है तभी आत्मकल्याण हो सकता है अन्यथा नही । 


उपसंहार कथन 


।,.. सम्पग्दशनके सम्बन्धमे पर्याप्त विवेचल किया जा चुका है, जिसका उसके साथ घनिष्ठ 
सम्बन्ध था। यो तो सम्यर्दृष्टिके समुदायरूपसे ६३ गुण होते है जो स्वामिकार्तिकेय मुनिने अपने 
महान ग्रन्थमे लिखा है। यथा-- 


सम्यग्दृष्टिके ६३ ग्रुण 


ग « सवेग, २ निर्वेद, ३ निन्‍्दा ४ गहा ५ उपशम ६ भक्ति ७ अनुकपा ८ वात्सल्य ये आठ 
मूलगुण होते है ( धर्म व धर्मके फूलमे अनुराग होना सवेग कहलाता है ) अस्तु । शका आदि पाँच 
अतिचारोका छूटना ( अभाव होना ) रूप ५ गुण, सात भयोका छूटना रूप ७ गुण, तोन शल्योका 
छूटना रूप रे तीन गुण, पच्चीस दोषोका छूटना रूप २५ गुण। आठ मूलगुणपालना रूप ८ गुण, 
सात व्यसनोका त्यागना रूप ७ गुण कुल ६३ गुण होते है। सम्यर्दृष्टि जीव उन्हे प्राप्त करता है 
व करना अनिवाय॑ है। इसके सिवाय सम्यग्दृष्टिके सम्यग्दर्शनके आठ अग ( अवयव या चिह् ) 
भी होते है, जिनके बिना सम्यग्दर्शन अधूरा रहता है या पहिचान नही होती, और फलस्वरूप वह 
सम्यग्दर्शन जीवको मोक्ष नही पहुँचा सकता, ऐसी स्थितिमे उनका सचय करना अनिवाये है। 
परन्तु वे आठो ही अग निश्चय और व्यवहारके भेदसे दो २ प्रकारके होते है। इसका कारण 
यह है कि सम्पग्दर्शनके स्वामी दो तरहके जीव होते हैं ( १) सरागी जीव (२) वीतरागी जीव । 
अत्तएव सरागी जोब, व्यवहाररूप आठ अ ग पालता है और बीतरागी जीव, निश्चय रूप आठ 
अग पालता है यह निर्घार है॥। २२॥ 


परमाथेदर्शियोने शुद्धनिर्चयनयसे वोतरागता रूप अगोको महत्त्व दिया है और 
अपरमार्थदर्शियोने व्यवहा रनयसे सरागतारूप अगोको महत्त्व दिया है)। फिर भी दोनो नयोकी 
अपेक्षासे आगे आठ अ गोका कथन आचाय॑ कर रहे है। उनमे पहिले-- 


१ सुद्धो सुदादेसों णायव्यों परमभावदर्सीहिं । व्यवहारदेसित पुणये हु अपरिमेट्टिदाभावे ॥ १२ ॥ 
---समयसार + 
अर्थ परमार्थदर्शी वीतरागियोने ( निव्चयसम्यर्दृष्टियोंने ) शुद्ध वीतरागताके आलूम्बन छेनेंका 
उपदेश दिया है क्योकि उसोसे आत्मकल्याण होता है यह नि्चयनयका उपदेश है। और अपरमार्थ- 
दक्शियो-सरागियोने ( व्यवहारसम्यर्दृष्टियोने ) अशुद्ध सरागताके आलूम्बन करनेका उपदेश दिया है । 


१०२ पुरुषाथसिद्धयुपाय 
१--निशृंकित ( संशय रहित ) अंगका स्वरूप बताते हैं 


सकलमनेकान्तात्मक मिद्मुक्त॑ वस्तुजातमखिलकजेः | 
किम्मु सत्यमसत्यं वा न जातु शंकेति कर्चव्या ॥ २३ ॥ 


पद्य 


सर्वज्ञामषित छझ्लोय हे सव यहु धमवाले हैं स्वतः । 
सवकझ्जोध विरागवा से था छिया सच्चा पता ॥ 
उसमे नहीं संभव भहो ! छांंकार करन की योग्यता । 
अतएुव नि.सनन्‍्वेह रहना, अंग है नि.शकिंता ॥२३॥ 


अन्चय अये--.[ अखिलज्ञो ] विश्वदर्णी स्वेज्ञ वीतराग भगवान्‌ ने [ इदं सकल वस्तुज्ञातं 
अनेकान्तात्मक उक्त ] यह कहा है कि संसारमे मौजूद तमाम पदा्थे ( जीवाजीवादि तत्त्व ) अनेक 
धम्मंवाले हैं, कोई भी एक घर्मवाला नही है। इस प्रकार वस्तुकी व्यवस्था है, जो स्वतः सिद्ध है 
और सत्य है। ऐसा जिनवाणीमे या दिव्योपदेशमे दुढड विद्वास करना अथवा श्रद्धात रखना ही 
निएचय सम्यरदर्णनका पहला अग कहलाता है ( नि संघयरूप ) | अतएव उसमे [ किम्ल सत्य वा 
असत्य इांत जातु शंका न क्चेब्या | यह गका या संशय कभी नही करना चाहिए कि यह भगवावुका 
कथन ६ सर्वंपदार्थ अनेक धर्मात्मक हैं ) सत्य है कि असत्य है इत्यादि! तभी नि-शंकित अंग 
( चिक्ल ) चल सकता है अर्थात्‌ सम्यग्दर्गंनका नि शकित अंग ( अवयव चिह्न ) साना जा सकता 
है अन्यथा नही, यह मल श्रद्धा है। यहाँ पर जंकाका भें सन्देह या सभ्य छेचा चाहिए, दूसरे 
भय या प्रदन नही लेना चाहिए क्योंकि जहाँ जेसा प्रकरण होता है वहाँ वेसा ही तर्थे लिया जाता 
है यह नियम है। परन्तु यह विशेषता खासकर मोक्षमार्योपयोगी सात तत्त्वोके विषयमे समझना 
चाहिए ॥ २३ ॥ 
भावार्थ--सम्यग्दर्शंनका मूलमच्र ( चिह्न ) जिनवाणी या जिनाग्रम या जिनोपदेशमे था 
सात तत्त्वोमे शका या सशयका नही करना है| यदि नि.संजयपना श्रद्धामें रहता है कि 'चान्यथा- 
वादिनो जिना * जिनेन्द्र भगवावका उपदेश ( तत्त्वोपदेश ) कभी अन्यथा अर्थात्‌ असत्य नही 


ऐसा कुन्दकुन्द महाराजका कहना है! शुभरागकों अशुद्ध नि्चयने उपयोगी कहा है शुद्ध निदत्रयतयसे 
उपयोगी नही हैं यह साराग है 

अनेक घर्ममय ॥ 

ज्ञेय या पदार्थ या वस्तु । 

शंकाके ३े तीन अथ होते हैँ, एक संजय या सन्देह बर्य, दूत्तरा भय अर्थ, तीसरा श्रदन या जिज्ञासा 
अर्थ । इनमेंसे यहाँ चच्चयय या सन्देह अर्थ प्रयोजनीय है । 

४  सृस्म जिनोदितं तत्त्व हेनुभिनेव बाध्यते । आाआनसिद्ध सु तदग्राह्मं तान्ययावादिवों जिना ॥ 


जं 0 ८४2 
दे 





सम्यग्द्शन प०हले 


होता, तो वह अखंड सम्यग्दृष्टि माना जाता है व रहता है अर्थात्‌ उसका सम्यग्दर्शन खडित 
कभी नहीं होता ( अटल रहता है ) और कदाचित्‌ उक्त मूलमन्त्रमे ही कोई शका या सशय करता 
है, तो वह सम्यग्दृष्टि नही हो सकता, किन्तु वह्‌ मिथ्यादृष्टि है ऐसा जानना । सम्परदृष्टिको 
मुख्य पहिचान ( चिह्न ) जिनवाणीमे पक्की श्रद्धा करना है, इसीके आधार पर सारा दारोमदार 
है | ऐसी स्थितिमे यह ध्यान रखना चाहिए । 


नोह--मलकी रक्षा करते हुए ( जिनेन्द्रके कथनपर अटल श्रद्धान रखते हुए ) यदि लोकिक 
तत्त्वोमे किसी कारणवश सराग सम्पग्दुष्टि, स्वार्थ पूर्तिके लिए या पराधीनत्तामे आकर या अज्ञा- 
नतामे या असमथथंतामे कोई गलती कर बेठे तो वह सम्यग्दर्शन से भ्रष्ट ( च्युत या खडित ) नही 
हो जाता किन्तु वह सम्यग्दृष्टि रहता हुआ अपराधी या अतिचार सहित अवश्य माना जाता है। 
इसका कारण यह है कि उसकी श्रद्धा जिनोपदेशके विपरोल ( विरुद्ध ) नही होती और अपनी 
गलूतोकी गलती वह मानता है व उसे हेय समझता है इत्यादि। उसके अन्दर जिनवाणी या 
जिनोपदेशके प्रति सत्यनिष्ठा है, यही उसकी सम्यग्दुष्टि है ( विचारधारा है ) जिसकी सम्यग्दुष्टि 
को खास आवश्यकता है । वह गलती पर दु'ख मानता है ( पदचात्ताप या खेद करता है ) तथा 
यथाशक्ति उसको छोडनेका प्रयत्न भी करता है ये शुभ लक्षण उसके होते है । 


निःशंक्तित अंगमें निइचण और व्यवहारपना बताया जात्ता है 
( निरतिचार व सातिचारपनाका स्पष्टीकरण ) 


( के ) निरचयपन्ता--जबतक नि'शकपना शुद्ध रूपमे रहता है भर्थात्‌ उसमे सिर्फ रागादिसे 
रहितपना अथवा निविकल्पपना रहता है, तबतक उस नि शकित अ गकी निश्चय दशा समझना 
चाहिए । सक्षेपमे वही निरतिचारता व वीत्तरागता है ऐसा समझना चाहिए, शुद्ध दशा वह है। 


( ख ) व्यवहार॒पता--जब निःशंकपना होनेके बाद, उस नि शांकपनेमे रुचि या भक्तिया 
आदर बुद्धि--शुभ प्रवृत्ति या उसको प्राप्त करनेकी बाछा अभिलाषा आदि होती है तब उसकी 
व्यवहार दशा समझना चाहिए। वह अशुद्ध दशा है सराग दशा है इत्यादि । परन्तु मोक्षमार्गो- 
पयोगी सात तत्त्वोमे निश्चय और व्यवहार दोनो सम्यर्दुष्टियोकी श्रद्धामे अन्तर ( फरक ) नही 


होता यह नियम है--मूलमे भूल कदापि नहीं होती अन्यथा मिथ्य्ादृष्टि तुरन्त बन जाय ध्यान 
रखना किम्बहुना । 

नोट--निशचयनयसे सम्यग्द्शंन, सम्यग्ज्ञान, सम्यक्चारित्र ये तीनों रत्न ( गुण ) शुद्ध 
वीतरागता रूप है तथा उनके अग ( चिह्न ) भी शुद्ध वीतरागता रूप होना चाहिए, परन्चु जब 
उनके साथ अशुद्धता या रागादिका सयोग सम्बन्ध हो जाता है तब वे सब मूल व अ ग व्यवहार 
रूप माप है--शुद्ध रूप नही रहते, यह तात्पयें है। तभी तो सम्यग्द्ष्टिके यहाँ ५ अतिचार 
बतलाये हैं । 


१ शंका करना, २ आकाक्षा करता, ३ ग्लानि करना, ४ अन्य दृष्टि ( मिथ्यादृष्टि ) को 
प्रशंसा करना, ५. उसकी स्तुति करना । 


जम घुस्पाथंसिद्धयुपार्य 


इसका मतलव यह है कि मूलमें ( जिन्ोपदेश या कथनमें ) अठूट श्रद्धा रखते हुए अर्थात्‌ 
उसमें शंका या सशय न करते हुए जब अपनी अज्ञानता या असमर्थंताके कारणसे किसी (सूक्ष्मादि) 
तत्त्व या पदाथ में स्वयं कोई शंका अर्थात्‌ जिज्ञासा ( जाननेकी इच्छा ) भ्रम या सज्य उत्पन्न 
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हो जाता है या हो जाय, उसको दूर करनेके लिए अपनी खुद की त्रुटि समझते हुए जब कुछ विशेष 
ज्ञानियोसे पूछता है या प्रव्न या गंका करता है तव उसका सम्यग्दर्गन ( पूर्वोक्त अटल श्रद्धा 
जिनवाणीमे ) तो खडित नही होता किन्तु जुभ राग-जिज्ञासा रूप अवबण्य होता है, जिससे निर्मल 
वीतरागता रूप सम्थरदर्गन, मलीन अर्थात्‌ रागादिसहित हो जाता है, अतएव वह दोप या 
अतिचार है रूकिन अनाचार या मिथ्यात्त्व नही है, यह वास्तविक भेद है। अनाचार या मिथ्यात्त्व 
में मूल श्रद्धा ही ( जिनवाणीके प्रति ) नष्ट हो जाती है किम्बहुना मूल श्रद्धा हर समय उपादेय 
और ग्राह्म है--सम्यग्दृष्टिका वह प्राण है ( अस्तित्त्व रूप जीवन है ) इति। चाहे वहुनिठ्चय 
सम्यग्दृष्टि हो या व्यवहार सम्यग्दृष्टि हो, सभीको मूल सात तत्त्वोमे या वस्तुके मूलस्वरूप 
( एकत्त्व विभक्त ) में अटल श्रद्धा रहना चाहिये । अस्तु 
निष्कर्ष 

(१ ) यह कि जिस तरह पतंगकी डोर ( रस्सी ) हाथमे रहनेसे पतग गुमती नही है 
न कोई हानि होती है, उसी तरह सम्यग्दर्णन ( जिनवचमे दृढ श्रद्धान ) के साथ रहते हुए जीव 
( आत्मा ) भ्रष्ट या वरवाद अर्थात्‌ मिथ्यादृष्टि अनन्त संसारी नहीं होता--वह भव्य ससारसे 
पार जल्दी या देर-अवेरमे अवब्य होता है। वीचमें यदि क्षणिक रागाविरूप विकारीमावोसे वह 
कथचित्‌ विगड भी जाय तो भी वह अपना विगड़ेका सुधार कर लेता है भर्थात्‌ गछतीको सुधार 
कर निर्दोप बन जाता है और पश्चात्‌ मोक्ष चला जाता, सिर्फ सम्यग्दशंत सुरक्षित रहना 
चाहिए ( नष्ट होकर मिथ्यात्त्व नही हो जाना चाहिए, यह जत्तं है| ) 

(२ ) क्षणिक राग और स्थायो रागमे वच्या अन्तर हैं। स्थायी राग मिथ्यादृष्टिके होता 
है, जो रागादि परको अपना मानता है व उसको दूर नही करना चाहता है अर्थात्‌ उसको त्यागता 
नहीं है इत्यादि, उसीमे तन्‍्मय रहता है। और क्षणिक राग, सम्पस्द दृष्टिके होता हैं, जो रागादिको 
भिन्न समझकर उनसे पृथक्‌ होनेका या उनको पृथक्‌ करनेका प्रयत्न ( पुरुपार्थ ) करता है। बह 
राग मिटाने को दवाई की तरह परद्वव्यम क्षणिक रागादि करता है वह भी अरुखि पूर्वक ऊसे 
कंटिफोी नियालनेके लिए टूसरे कंटेसे क्षणिक ( कुछ समयकों ) राग करता हैं। फिर सब छोट 
देता है इत्यादि'॥ जबतक उच्छा या कपाय पृर्ण नहीं होती तब तक हो बह अपवादमार्गको 
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अपनाता है चाहे वह मुनि हो या गृहस्थ ( श्रावक ) हो, संयोगी पर्यायका वह तकाजा ( फल ) 
है। इसमे क्षेत्र काछ आदि भी निमित्त रहा करते है। परन्तु वह सव दोषरूप या अतिचार रूप 
ही रहते है अनाचार रूप नही होते जबतक कि दृढ़ सम्यग्दशंन मौजूद रहता है। वे अनन्त 
ससार के कारण ( हेतु ) नही होते जबतक साथमे मिथ्यादर्शन न हो तबतक महाब॒ध होता ही 
नही है। अनाचारका अर्थ खडित हो जाना या छूट जाना होता है। फलरूतः सम्यग्द्शंनको रक्षा 
सेवा आराधना सदेव करना अनिवाये है। उसके साथ अपराध भी होगे व होते है परल्तु वे 
सम्यग्दर्शनसे भ्रष्ट नही कर सकते अर्थात्‌ सम्यग्दर्शनको नही छुड़ा सकते और इसीलिये वे ससारमे 
रखनेको समथे मुख्यतया मिथ्यादर्शन ( मोह ) ही है और सहायक अननन्‍्तानुबधी कषाय भी है। 
क्योकि उसके उदयमे हो मिथ्यात््व कमंका बध होता है। अत' वह ससारका परम्परया कारण 
( हेतु या निमित्त ) है ऐसा समझना चाहिये । क्षणिक रागको अपना मानना और क्षणिक रागरूप 
उपयोगका होता ये दोनो पृथक-पुथक्‌ चीजे है। क्षणिक रागकों अपना (आत्माका ) मानना 
मिथ्यादर्शन है और क्षणिक रागरूप उपयोगका होना सम्यग्दुष्टिका विकारी भाव है-मिथ्यादरशंन 
नही है, उसे वह भिन्‍न और हेय ही समझता है । अतएव उसके अनन्त ( अक्षय अनन्त ) ससार 
का बध नहीं होता, कारण कि उसके ससार में रहनेका काल सिर्फ अधिकसे अधिक अर्ध पुदुगल 
परावतं मात्र ( परिमाण ) ही रहता है जिसमे अनेक तरह के अनंतका बध होता है, अनत छोटे 
बडे अनन्त किस्मके होते है। ऐसा समझना चाहिये किम्बहुना । 


निरचय सम्परदर्शानके प्रकार--- 


( १) जिनवाणी या जिनागमके कथन या उपदेश पर पृर्ण विश्वास करना यह निरशंचय 
आज्ञा सम्यग्दर्शंन है। यह एक प्रकार है। 


(२ ) पर द्रव्योसे भिन्‍न गुणपर्याय वाला उत्पाद व्यय ध्रौव्ययुक्त चैतन्य स्वरूप आत्मा है, 
ऐसा विश्वास करना भी नि३चय सम्यग्दशंन है। यह दूसरा प्रकार है। थोड़ा बहुत रद्दोबदल 
( हेरफेर ) लक्षणमें होने पर भी जबतक श्रद्धान नही बदलूता अर्थात्‌ वह विपरीत अभिप्राय सहित 
नही होता, तबत्तक कोई हानि नही होती वह मोक्षमार्गी रहता है, मूल चीज नही बदलना चाहिये 
यह खास समाधान है विचार किया जाय अस्तु । 

सामान्यापेक्षया--लौकिक पदार्थोमे सशय्गदि करना, मिथ्यात्वका सूचक नही होता किन्तु 

विशेषापेक्षया-मोक्षमगोंपयोगी पदार्थोमे, संशयादि करना मिथ्यात््वका सूचक हो 


प्रशस्त राग करता हैं अर्थात्‌ उसके भी प्रणस्त राग हुआ करता है, परन्तु वह उसकी मजबूरी की 
दक्शा हँं--पराधीन ( संयोग की ) विवशता है---शौकिया नही हूँ अर्थात्‌ विना चाह के होता हैं, और 
उसे वह हेय ही ( बलात्कार ) समझता हैँ वह उसमे प्रेम ( राग या हर्ष ) नहीं करता विगारी की 
तरह वह उस कार्य को करता है। जैसे कि किसी दीन दु स्ली श्राणी को देखकर उसके प्रति घि०णेप 
करुणाभाव ( दयालुता ) और उसका उपचार वह जवश्य २ फरता है, उससे रहा नहीं ऊाता इन्यादि 
चमसना यह जपवाद अवस्था है किम्बहुना । 

श्र 


१०६ पुरुपाथसिद्धयपाय 


सकता है। मोक्षमार्गोपयोगी तत्त्वोमे सशयादि करना मिथ्यात्त्वका सूचक हो सकता है ऐसा 
निर्णय समझना चाहिये'। यहाँ पर श्रद्धान कारणरूप है और सम्यग्दर्शन कार्यरूप है--ऐसा 
परस्पर कार्यकारणभाव है इसको नही भूलना चाहिये। 


कार्यकारणभावसे श्रसवुद्धि और उसका निराकरण ( खंडन ) 


किसी भी कार्य ( नवीन पर्याय ) की उत्पत्तिमे निशचयनयसे मूलद्गवव्य या शक्ति, तथा 
उसकी पर्यायका व्यक्ति, ( प्रकटता ) कारण होती है, दूसरा कोई कारण नही होता, यह अटल 
( शुव ) नियस है। इस तथ्यकों समझनेवाला व्यक्ति ही सम्यग्दुष्टि है व हो सकता है । तदनुसार 
कार्यकारण भाव सही आका जा सकता है उसमे कोई भ्रम या सशय नही हो सकता। फलत' 
द्रव्य और पर्याय दोनो ही नई २ कार्यरूप पर्यायोकी उत्पत्तिमे कारण होते है अर्थात्‌ अपने अपने 
से ही सच्चा कार्यकारणभाव सिद्ध होता है परके साथ सिद्ध नही होता वह केवल भ्रमवबुद्धि है। 
द्रव्यमे शक्ति व व्यक्ति ( पर्याय ) दोनो चीजें रहती हैं। जीव द्रव्यमे, सम्यग्दशंचकोी भक्ति 
( योग्यत्ता ) व व्यक्ति ( पर्याय ) अर्थात्‌ सम्यग्दर्शनका प्रकट होना, यह जब सगम होता है, तभी 
उस जीवको मोक्षपर्याय मिलती है॥ अकेले एक कारण (ब्रव्य या शक्ति ) से अथवा पर्याय या 
व्यक्ति भात्रसे, मोक्षकी प्राप्ति कदापि नही होतो न हो सकता है। जिसका खुलासा यह है कि 
जिस जीव द्रव्यमे मोक्ष जानेकी योग्यता ( भव्यत्त्व ) रहती है, उसी जीवके सम्यग्दशंनरूप पर्याय 
प्रकट ( व्यक्त ) होतो है और वही पर्याय, जब मोक्ष जानेके योग्य ( अनुकूल ) शुद्ध परिग्रह रहित 
बोतरागतारूप होती है तभी वह साक्षात्‌ सोक्ष पर्यायके प्राप्त होनेमे कारणरूप होती है उसके 
पहिले नही । फलत द्रव्य सहित अव्यवहित पूर्वपर्याय, उत्तरपर्याय ( मोक्षरूप ) में कारण पड़ती 
है यह निष्कर्ष निकलता है, जो सत्यरूप हो है, श्रम या अन्यथारूप नही है। ऐसी स्थितिमें 
सब वातोकी योग्यता कमंभूमियाँ पुरुष ( मर्द ) में ही पाई जाती है, स्त्री पर्यायमें नही, अत्त. वह 
मोक्ष नही जा सकती, साक्षात्‌ कारण ( नम्नत्त्वादि वीतरागभाव ) की कमी ( त्रुटि ) होनेसे वह 
असभव है । कारण कि उतना जआत्मबल उसके नही होता उसको ढकनेवाले विकारीभाव ( लज्जा 
आदि उसके विशेष पाये जाते है, जिससे वह बल प्रकट नही हो पाता, दबा रहता है इति भाव 





१. इदमेवेदुशमेव तत्त्वं चान्यन्न चान्यथा । इत्यकपायसाम्भोवत्सन्मागेंड्संशया रुचि ॥ ११ ॥ 
---रत्नकरंड श्रा० समन्त० 
अर्थ --जैसा जिनवाणीमें तत्वका स्वरूप ( अनेकान्तात्मक ) कहा गया है वैसा ही है अन्य नही है 
अन्य अकार भी नही है इत्यादि संदाय या शंका रहित श्रद्धान करना चि.शकित अंग होता है जैसाकि 
खड्ग का पक्‍का पानी अटरछू या स्थिर या विद्वासनीय होता है, उसमें संशय नही रहता वह नही वदलूता 
इत्यादि जानना । 


जीवाजीवास्रववन्धसंबरनिर्जरामोक्षास्तत्त्वम्‌ ॥४॥] त० सूत्र 


ये ही मोक्षमार्गपयोगी सात तत्त्व है, दूसरे नही है, ऐसा दृढ श्रद्धान करना--संजयादि नही करना 
पहिला अज्भ है ॥१ १॥ इति, 


६०: 
सस्यग्दशन १०७ 


नोट--यहाँ पर, उपादान व निमित्त दोनो कारण सिद्ध हो जाते है जो अभिन्‍न रूप है। 
द्रव्य उपादान है और निम्ित्त ( अन्तरंग ) उसकी अव्यवहित ( समर्थ ) पूर्वपर्याय है। इसमें कोई 
विरोध नही आता, किन्तु बाह्य या भिन्‍न चीजोको निमित्त मानना, व उसके जरिये कारयका होना, 
मानने मे स्पष्ट विरोध उपस्थित होता है किम्बहुना इसे समझना चाहिये तभी सम्यरददंन शुद्ध व 
निर्मंल-भूल-अम रहित हो सकता है अन्यथा नही यह पक्का है अस्तु | प्रतिकूल-विसदृश-विजात्तोय, 
पर्यायसे कभी अनुकूल सजातोय पर्याय उत्पन्न नही हो सकती । जिस प्रकार दूध “या दही पर्याय 
( अनुकूल ) से ही घी पर्याय उत्पन्त हो सकती है किन्तु पानी जैसी प्रतिकूल पर्यायसे घृतपर्याय 
उत्पन्न कदापि नही हो सकती ऐसी वस्तु व्यवस्था है। उसी तरह अजुद्ध या रागद्वेषरूप पर्यायसे 
अशुद्ध रागह्वेषरूप ही पर्याय उत्पन्न होगी, विरागरूप शुद्धपर्याय प्रकट न होगी। 


“उपादानकारणसइश हि काय मवति इति नियमात्‌! 


ऐसी स्थिति मे 'ेतुद्दयाविष्कृतकायंलिगा--अलष्यशक्तिभंवितव्यतेयस यहाँ पर हेतुद्दय 
पदसे दो हेतु अवश्य लिये जाते है किन्तु वे दो हेतु कौन है? इसके उत्तर मे--द्वव्य और पर्याय 
ये दोनो ही हेतु कहना पडेगे, ( जो उपादान व निमित्तरूप है ) इत्यादि। विचार किया जाय | व 
भ्रम या विवाद मिटा जाय किम्बहुना। 


६--अपने एकत्त्वविभक्तचैतन्य रूप.र्शुद्ध स्वरूपमे सन्देहादि नही करना, निश्चय निः- 
शकित अज्भ है, जो स्वाश्रित है। 
२--जिनवाणी, जिनदेव, आदिसे सन्देह नही करना, व्यवहाररूप, निःशकित अद्भ है जो 
पराश्रित है। अथवा मृत्यु आदि पर पदार्थका भय ( शका ) नही करना सो व्यवहार नि.शंकित 
अज्ञ है अर्थात्‌ सातो प्रकारका भय नही करना ( त्यागना ) व्यवहार निःशंकित अद्भका पारूना 
कहलाता है यह तात्पये है ॥। २३ ॥ 
२--सम्यग्दशंनका निःकांक्षित अंग बतलाया जाता है 
( जिनाज्ञाके विरुद्ध परद्रव्यकी आकांद्ा नही करना ) 


इह जन्मनि विभवादीन्‍्यमसुत्र चक्रिच्वकेशवन्तादीन | 
का 3 ५७ [] 
एकान्तवाददूषितपरसंमयानपि च नाकांक्षेत ॥२४॥ 
पर 
निःकाक्षित वह अंग सही है, जिसमें वांछा नहिं परकी | 


घन चक्री नारायण पदवी, इह भव परभत्र नहिं जियकी | 


१ परलोक। 
२ नारायण | 
है अन्य घर्से व अन्य शास्त्र ( जैन धर्म व जैत शास्त्रोसे भिन्‍न घर्म व शास्त्र ) । 
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जाति घर्म अरु शास्त्रादिक जे, एक पक्ष के पोषक है । 
आकांक्षा उनकी नहिं करना, तब निःकांक्षित पाकक हैं ॥२४॥ 


अन्वयमर्थ---आचाये कहते है कि [ इह जन्मनि विभवादीनि ] इस जन्म या इस भवमे बाह्य 
धनधान्यादिक परिग्रहकी तथा [ असमुन्न चक्रित्वक्केशक्त्वादीन्‌ ] परभवमे ( परजन्ममे ) चक्रवर्त्ती- 
नारायण आदि भहात्र पदवियोकी [ च ] और [ एकान्तवाददूषितपरसमयानपि ] एकान्त पक्ष या 
एक धर्मंकी पुष्टि करनेवाले ( वस्तु अनेक धर्मात्मक नही है एक धर्मवाली है ऐसा समर्थन करने- 
वाले ) अन्य धर्म ( वेदिकादि ) तथा अन्य शास्त्रों ( वेदादि ) की [ नाकांक्षेत्‌ ] आकांक्षा या 
प्राप्तिकी इच्छा नहीं करना वही नि काक्षित अच्भ है। ऐसी दृढ़ निरपेक्ष श्रद्धावालेसे ही--निः- 
काक्षित अद्भध पल सकता है। अर्थात्‌ परद्वव्य हेय ( वर्जनीय ) है ऐसी जिनवाणीकी भाज्ञा है, 
उसको माननेवाला ही निः्कांक्षित अद्भका धारी हो सकता है। और उस आज्ञाके विरुद्ध परद्रव्यकी 
आकाक्षा करनेवाला एवं उसका सग्मह करनेवाला कैसे नि काक्षित अद्भको पाल सकता है ? नही 
पार सकता । क्‍योंकि परद्रव्य आत्माकी है ही नही, आत्मा उससे भिन्न है ( भतादात्म्यरूप है ) 
इत्यादि ॥२४॥ 


» भावा्थ--जीव ( आत्मा ) परद्व्यसे भिन्‍न एकत्त्व विभक्तरूप शुद्ध अद्वितीय है इसलिये 
उसको सदेव अपने स्वरूपमे ही स्थिर रहना चाहिए तथा परकी आकाक्षा नही करना चाहिये 
अन्यथा वह अपराध करना कहलायागा, और उसकी बराबर सजा मिलेगी, तब ससारसे वह 
पार न होगा ( ससार नही छूटेगा ), जिनेन्द्रदेवका सत्य उपदेश तो यह है। इसके विरुद्ध जो 
चलते है वे जिनाज्ञाको न माननेके कारण मिथ्यादृष्टि हैं, सम्यग्दुष्टि नही है, क्योंकि जिनाज्ञा 
( उपदेश ) को माननेवाला ही सम्यग्दृष्टि हो सकता है। तब आत्मकल्याणके इच्छुक जीवोको 
चाहिए कि वे पहिले 'जिनवाणीकी ही श्रद्धा करके सम्यर्दृष्टि बने अर्थात्‌ सम्यग्द्शनको प्राप्त करे। 
यही एक सच्चा और पहिला ( मुख्य ) उपाय है। इसके सिवाय परद्रव्यकी न आकाक्षा करें न 
उसका बरू भरोसा रखें । न उसका संग्रह करे, सिर्फ अपना ही वर भरोसा रखकर अपने ज्ञायक 
स्वभावका ही आलम्बन करे उसीमे छोन ( तनन्‍्मय ) होवें तथा जो परद्रव्यका सयोग अनादिकालसे 
है उसका यथा |शक्ति पदक्के अनुसार त्याग करे, व अरुचि रकखें ( ससार शरीर भोगोसे 
विरक्त रहे ) संक्षेपणे सासारिक सुखोकी वांछा या अभिलाषा नही करना नि.काक्षित अज्भ 
कहलाता" है। 





? कर्मपरबश्ञे द्ान्ने दु खैरन्तितोदये पापवीजे सुखेउनास्था श्रद्धानाकाक्षणा स्मृता ॥१ शा रत्त० ! 

अर्थ --सासारिक युखोकी अर्थात्‌ परद्रव्योकी जो आत्मासे भिन्‍न है ( विकाररूप है ) पराथीन है 
वेदनीय आदि करमोंके अबीन है--नि्ित्ताघोन हैं ) घिनब्वर हैं ( अनित्य है ) आकुलवा (दुख ) रूप 
* और दु रा या आकुलताका वीजम्प्प है ( निमित्तत्प है ) उनमे उपादेयताबी श्रद्धा नहीं करना--अर्थातृ 
कहें इप्ड हिंसकारी नहीं मानना न उनको ज्काक्षा करना । यही नि काक्षित अंग हैं । जिनाआका पाझना 
कि परद्रब्य अपना नहीं उसकी आकाद्षा सतत करो 
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के 


सस्यग्दशन १०५९ 


दृशनशज्ानचारिश्नत्रयात्मा. तत््वमात्मनः । 
एक एवं सदा सेव्यो सोक्षसागों सुसुक्षणा ॥२३९॥ समयसारकलरूश । 


अर्थे--स्वाश्रित स्वभाव दर्शन ज्ञान चारित्र ये तीन ही आत्माके स्वभाव ( वैभव ) है, 
अन्य परद्रव्य कुछ भी आत्माका नही है। अतएव मोक्षमार्गं तीनोका समुदायरूप एक ही है, दूसरा 
नही है । अतएव मुमुक्षु उसीका सेवन करे या करना चाहिए ॥२३०॥ 


निःकांक्षित अद्भूके निश्चय और व्यवहार दो रूप 


(१ ) जबतक सम्यग्दृष्टि जीव अपने शुद्ध स्वरूपमें लीन रहता है अर्थात्‌ मै परद्रव्यसे 
भिन्‍न हूँ ( एकत्त्व विभक्तरूप ) अत* मुझे परद्रव्यकी वाछा ( रागादि ) नही करना चाहिए यह 
भगवान्‌की आज्ञा है उसपर मे दृढ हूँ" ऐसा विचार कर जबतक वह शुद्धात्म स्वरूपमे--सब 
विकलपो व रागादिकोंको छोड़कर अचल या स्थिर अथवा निरविकल्प होता है कोई रागादि नही 
करता तबतक उसे निश्चय नि काक्षित अज्भ समझना चाहिये ( बीतरागताके समय ) क्योंकि यह 
स्वाश्रित है । 


(२) और जब नि क्राक्षित अद्भुकी पालनेकी वाछा या अभिलाषा होती है या उसमे भक्ति 
पूज्यता आदिकी भावना होतो है ( शुभराग होता है ) तथा परकी उच्च पदोकी वाछा नही 
होती । तब उसको व्यवहार तनिःकाक्षित अज्भ कहते है (सविकल्प या सरागत्ताके समय ) यतः 
यह पराश्चित नि.काक्षितपना है। अर्थात्‌ पर वस्तुकी आकाक्षा या चाहको छोड़ देना नि काक्षित 
अज्च है। 


मसिथ्या घारणा 


अपने खातिर ( लिए ) सुखादिककी या विषय सुख प्राप्त होनेकी वांछा नही करना, 
निशचयनि.कांक्षित है तथा दूसरोको सुखादि होनेकी वाछा करना उनका भला चाहना, व्यवहार 
निःकाक्षित है | यह गलत या विरुद्ध धारणा है--क्योकि जिनाज्ञाके विरुद्ध है । जिनाज्ञा तो उत्सग 
रूप यही है कि 'परद्रव्यकी आकाछा ( राग या विकार ) नही करना” ( अपने लिये या परके लिए ) 
बस वही सच्चा नि.काक्षित अद्धभ है। उक्त आज्ञामे कोई अपवाद (शर्ते ) नही है ऐसा समझना 
चाहिये इति। जैन न्याय यह है कि जबतक जोब परद्रव्यको ग्रहण विसर्ज॑न करता है तबतक वह 
विशुद्ध नही है, ससारसे पार नहीं हो सकता न कमक्षय कर सकता है, जिससे मोक्ष प्राप्त होता 
है। ऐसी स्थितिमे वह मूर्च्छावान्‌ ( परिग्रह वाला ) आरम्भवान्‌ और असंजमी रहता है, तभी 
वह संसारी होनेसे मोक्ष नही जा सकता यह खुलासा है। इसके सिवाय जब आत्मा अकेला है तब 
परपरिग्रहादिका सग्रह करना मू्खंता है, उसको चाह करना प्रतिज्ञाभद्भ दोष है इत्यादि । अत- 
एव आत्मार्थी मुमुक्षुको परकी आकाक्षा करना निषिद्ध है किम्बहुना | निश्चयनयसे किसी किस्मकी 
आकांक्षा नही करना, रागद्वेषघरहित निविकल्प रहना नि कांक्षित अज्भ है। और व्यवहारनयसे 
सांसारिक सुखोकी ( दुश्यमानबाह्य ) चक्रवर्तित्त्व आदि पदोकी, घनादि वैभवोकी, परसमय ( शास्त्र 
वेदादि ) और परधमं ( वेदिकादि ) की वाछा नही करना सब नि काक्षित अज्भ है, ऐसा समझना 
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चाहिए। आकांक्षा भयकोी सूचित करती है अर्थात्‌ जब किसी तरह का पर्बाबाश्रित भय रहता है 
या लज्जा रहती है वव उसको निवारण करनेके लिए तरह २ के विकल्प, या रक्षाका उपाय यह 
जीव करता है। यह जव निर्भव हो जाता है तब न कोई विकल्प करता है न प्रतीकारका उपाय 
ही करता है यह नियम है । और तभी यह जीव निद्व॑न्द होता हैं, वही दणा हितकारी है इंति 
आकांक्षा या चाह वुराई है ( अवगुण है ) अनाकांगा निर्मोहता भलाई है--हितकारी है ( गुण है ) 
इति । भय व आकांक्षाका होना पर्याय ( अशुद्ध ) दृष्टि है जो क्षणिक है ट्शज्य है । जीवन, मरण, 
दवाई सेवन, अनादि ग्रहणका राग भी हानिकारक माना गण्ग है अस्तु, द्रव्यदष्टि करनेपर आकाक्षा, 
भय, आदि कुछ विकल्प नही होता और पर्यावदृष्टि करनेपर आकांक्षा भय आदि सभी होता है 
ऐसा समझना चाहिये। इस तरह निश्चय और व्यवहार दो त्तरहका नि कांक्षित अज्भ बताया 
गया है ॥रे८ा। 


३--चिविचि क्ित्सित ऊंग का स्वरूप व कर्तव्य 


श्षुतृष्णाणीतोष्णग्रश्नतिषु नानाविधेषु भावेषु । 
दृव्येप पुरीपादिषु विचिकित्सा नेव करणीया ॥२७। 


पद्ध 


कुधा तृषादिक ये सब पुदगल की पर्याएँ हैं। 
जीव एथक्‌ हैं इनसे तो भी युक्तदशा अपनाए हैं ॥ 
इससे चुघधजन नहि करते हैं, ग्लानि द्वेघता उन सत्र से । 
द्रच्यरूप विष्ठादिक से भी ग्लानि छोड़ते बुधिचक से ॥२ ५! 


अन्चय अये---आचाय॑ कहते हैं कि [ छुठप्णाशीतोष्णप्रभ्दुतियु नानाविधेषु भावेष पुरीषादियु 
दच्येघ ] भूख-प्यास जाडा गर्नी इत्यादि तरह २ की पुदुगलूकी पर्यायोमे अथवा सयोगीपययिमे 
होनेवाले भूख-प्यासादिक रूप विकारीभावो ( परिणामों ) मे तथा ट्ट्टी आदि पुदुगलद्वब्यमे भी 
( सबको पर जान करके ) [ विडिकित्सा नेंव करशीया |] ग्छानि घृणा था सक्‍लेशता नहीं करता, 
वहा निविचिकित्सित अद्ध कहलाता है। वस्तुस्वमावका ज्ञाता वेसा नही करता, उसको वह दोप 
मानता है ॥रपा। 

भावार्य---प्म्यर्दृष्टि मेदज्ञानीको जब सव द्र॒व्यों और उनकी क्षणिक विकारी ( अशुद्ध ) 
व अविकारी ( शुद्ध ) पर्याथोका भिन्‍न २ ज्ञान हो जाता है तथा अपने स्वभाव विभाव भावोका 
भी यथार्थ ज्ञान हो जाता ह और उच भावोंके फल ( का्ये ) का भी पता लग जाता है, ( वोध 





३२. उत्पन्त होते या प्रकट होते । 
२. पिशारी परिणाम--तरह् २ को उच्छाओंगा होना व रागह्रेप आदिटा होना सब जोबद्रज्पो वित्रारीभाव 
है जो संयोगीपर्यास में छूब्स भरते # । 


€& 
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हो जाता है ) इतना ही नही, सब द्रव्यगुण पर्याये स्वतन्त्र है--सब अपनी रे योग्यता ( स्वभाव 
या उपादान ) से हो होते व मिटते है--उनको कोई निमित्त ( कर्मोदयादि ) उत्पन्न नही करता 
न मिटाता है। ऐसी स्थिति मे यदि हमारी ( जीवकी ) इस सयोगीपय+ मे कोई क्षुधा तृपादिकके 
विकारीभाव ( पर्याय ) अनचाहे भी अपनी स्वतनन्‍्त्रतासे स्वयं ही उत्पन्न हो जायेँ या हमारा 
( आत्मद्रव्यका ) उन पर कोई दवाउरा ( प्रभाव ) नही है वे स्वय हो सकते है। फछत न हम 
उनका कुछ कर सकते है न वे हमारा कुछ कर सकते है ऐसा दुढ श्रद्धान सम्यग्दृष्टिको होनेसे वह 
विकारीभावोके होते समय अधीर खेद-खिन्‍न, चिन्तातुर व सक्‍्लेषित नही होता, उसे वस्तुस्वभाव 
मानकर वह सन्‍्तोष ही धारण करता है तथा वह यह भी जानता है कि ये तो विकारीभाव है 
और विन्तइवर है नष्ट हो जावेगे, अगर हम इनमे रागद्वेषादिक करते है तो हम और भी नये 
विकारोसे और तज्जन्य कमंबन्धसे बँध जावेगे, जिससे हानि हो होगी। अतएव हमको विकल्प 
या सक्‍लेषता आदि न करके सन्तुष्ट हो रहना चाहिए जिससे नई आपत्ति न आने पावे और 
आत्मरक्षा रहे, बन्धका होना बन्द हो जावे, ऐसे बुद्धिमत्ता पूर्ण उच्च विचारोसे ही सम्पग्दृष्टि 
कोई ग्लानि वगेरह विकारीभमाव ( सकलेशता दु ख ) नही करता, स्वभाव भावमे स्थिर रहता है 
तभी आत्मकल्याण होना सम्मव है। यही ज्ञायक स्वभावमे लीन होना है। जरीरादिक सब सयोगी- 


पर्यायरूप है अशुचि है अत उनमे आस्था नहीं रखना चाहिए इत्यादि निविचिकित्सित अज्भुको 
समझना । 


नोटद--सयोगी अवस्थामे, भूख-प्यास आदिका लगना अर्थात्‌ वेसा भाव होना पुदुगलकी 
पर्याय है तथा जीवके विकारीभाव ( पर्याय ) हैं और ट्ट्री आदि मल, सब पुदुगलकी पर्याय है 
( जड रूप है ) यह वास्तविक भेद है। 


निश्चय और,व्यवहारको दो रूप निविचिकित्खित अंगके निम्नप्रकार हैं । 


( १ ) निश्चयनिविचिकित्सित अज्भ- वह है जिसमे कोई विकारीभाव न हो अर्थात्‌ सयोगी- 
पर्यायमे विकारीभावो ( क्षुधादिक के होनेपर भी स्वस्थ रहे, अपनी वीतराग्रता न छोडे जद्ध 
स्वरूपमे लोन व तन्‍्मय रहे, कोई रागादि व सकक्‍लेशता आदि न करे इत्यादि] कारण कि उनको 
पर जानकर रागद्वेंधष नही करता न करना चाहिए तभी वोरता है अस्तु । 


नोट--क्षुधा तृषादिक ये सब पुद्गलकी पर्याये हैं, उसीमे होती व मिटती श 
द्रव्यमे सी वेसे रागादिरूप विकारीभाव होते है ऐसा निर्वार लगना आह | हे ह हज 


( २) व्यवहार निविचिकित्सिता--वह है कि वाहिर शरीरादि अशुचि वस्तुओसे घृणा या 
ग्लानि नही करना, इसमे पराश्चितता है। शरोर आत्मासे भिन्‍न है जत. उससे हप या ग्लानि 
नही करना ऊपरी वात है । भीतरी वात भी तव है जब रागादिक विकारीभाव बात्मामे से निकले, 
न होवे अर्थात्‌ रागादिक बुरे है ऐसा हेप रूप विकल्प भो भीतर न होवे, इत्यादि। क्योंकि 
लोकाचारमे कोई बाहिर जाति-पातिकी ब्लानि छोड़ देते है, परन्तु ग्लानि या दुष्मनी वरावर रखते 
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हैं, धनी गरीबोसे घृणा करते है इत्यादि बुराइयाँ नही छूटती अत्तएव वह पाखण्ड ढोग या वेष 
समझा जाता है इत्यादि । 


अन्यत्र 


निर्विचिकित्सिताका अर्थ निर्दंयतारहित किया है अथवा दयासहित होना निविचिकित्सिता 
कहलाता है। विचिकित्सिता 5 निर्दंयता, उससे रहित इति | 


चोट---व्यवह्यार दृष्टि या रुचिके समय भी यदि निश्चयदुष्टि ( अन्तदुष्टि ) रहे या रखो 
जाय तो वह सम्यक व्यवहार होनेसे कथचित्‌ उपादेय होता है भर्थात्‌ मन्‍्द रागादिकके उदयमे 
वेसे भाव व गारीरिक क्रिया हो सकती है, परन्तु उसको भिन्‍न व हेय जानता हुआ ( अरुचिपूर्वक ) 
यदि करे तो दोषाधायक नही होता ( मिथ्यादृष्टि नही हो जाता ) कारण कि वह विवशता 
( मजबूरी ) की अवस्था होनेसे चिरस्थायी नही होती, सदेव अरुचिरूपः रहती है क्योकि पर होनेके 
कारण एकत्त्व विभक्त दुष्टिवाला उसमे रुचि प्रीति उपादेयता कभी स्थायी नही कर सकता यह 
निश्चित है। ऐसा जीव ( सम्यग्दृष्टि ) ही यथार्थमे निविचिकित्सित अज्ज पाल सकता है जो 
जिनवाणामें श्रद्धा रखता है--कि विकार या विभाव सव पर हैं, अतएव उनको मत अपनाओ 
अर्थात्‌ अपनी आत्मामे उन्हे यथासम्भव स्थान मत देओ--सदेव पुथक्‌ रहो, वाह्य बस्तुए तो 
दृश्यमान पृथक्‌ है ही ऐसा समझना चाहिये, परके संयोगसे कोई अपविच्न या पवित्र नही होता यह 
वस्तुव्यवस्था ( स्वभाव ) है किम्बहुना | शेष सब भ्रम है इति" | 


संयोगी पर्यायमे अनादि कालछसे निश्चय और व्यवहारनयमें परस्पर सापेक्षता अर्थात्‌ 
कथथंचित निमित्तनैमित्तिक सम्बन्धता चली आती है, तव परस्पर स्वंथा ( अत्यन्ताभावरूप ) 


१ स्वभावतोष्णुची कायें रत्नवयपवित्रिते, निर्जुग्रप्सा गुणप्रीतिर्मतता निविचिकित्सिता ॥१३॥] रत्त० श्रा० 

अर्थ --स्वभावसे अपवित्र ( नवह्वर मलवाही ) किन्तु रत्नत्रय ( सम्यस्दर्शनादित्रय ) के संयोगसे 
पवित्र ( उपचरित ) ऐसे गरीरमें रलानि नही करना, तिविचिकित्सित अंग कहलाता है यह व्यवह्ारतयकता 
लक्षण हैं क्योंकि पराश्चित ( शरीराश्चित ) हैं अत उपचार हैं। निश्चयसे आत्मार्में रागादिक (ग्लानि वगैरह) 
का न करना निविचिकित्सित अंग है यह स्वाश्रित है। छहढालामें 'मुनि तत मलिन न देख घिनावे” यह भी 
व्यवहारका कथन है अस्तु । 

२ मूलाचार ग्रन्थ गाथा ५७५८ पंचाचार अधिकार | छुह तण्हा सीदुण्हा दंससमसयमचेलूभावों य। 
अरदिरदिइत्विचरियाणिसीधियासेज्जअक्कौसो ॥५७॥ वचजायणं अलाहो रोगतणप्फासजल्लसक्फारों। 
तह चेंव पण्गपरिसह, अण्गाणमर्दंसण ख़मणं ॥५८॥ उक्त २२ परीपहोको श्लछानिदेप संक्लेशत्ता रहित 
परिणामंसि जीतना सहन करना, धर्म या चारित्र है, उससे सम्यरदर्णन गुण निर्मलछविचिकित्सारहित 
होता है यह तात्पय है ॥ 

बृहत्‌ दच्यसंग्रह गाथा ४१ 'जीवादोसहुहण सम्म्त रूवमप्पणं त॑ सु । दुरभिनिवेसधिमुकक्‍क्र णार्ण सम्मं 
शु प्ोदि सदि जम्हि ॥४६॥ 
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अंसम्बन्धता नही कही जा सकती किन्तु तादात्म्य सम्बन्ध परस्पर न होनेसे कथचित्‌ असम्बन्धता 
कही जा सकती है यह तात्पय॑ है। निमित्तनैमित्तिक सम्बन्ध तो लोकमे ( समुदायावस्थामे अशुद्धो- 
पयोग तक ) प्राय सभीका है अन्यथा लोकव्यवस्था ही सब बिगड़ जायगी ऐसा समझना चाहिए। 
हाँ, जन्यजनकता परस्पर नही होती, उपादानउपादेयतां नहीं होती यह तात्पये है किम्बहुना | 
परस्पर सापेक्षता इसीका नाम है अर्थात्‌ साथ २ रहना और यथासम्भव एक दूसरेको मदद या 
सहायता देना बाधा या विष्न खड़ा नहीं करना इत्यादि) गौण और मुख्य रूपसे अपनी २ सत्ता 
जुदी २ कायम रखना यह भी उसीमे शामिल है अस्तु | आठो कर्मोका व न्तोकमं, भावकर्मोका 
अनादिसे ऐसा ही तो निमित्तनैमित्तिक सम्बन्ध चल रहा है इति। तथापि भेद दोनोमे रहा है, 
पर्याये भी जुदी २ होती है परन्तु संयोग अवस्थामे वे विकारी पर्याये कहलातो है। खाने-पीने 
आदिके भाव होना जीवके विकारी भाव हैं पर्याय हैं तथा ट्ट्टी पेशाब आदि पुदुगलके भाव 
( पर्याय ) है ऐसा समझना चाहिए किम्बहुना। निश्चय व्यवहार निविचिकित्सित अज्भुक्रा सक्षेप रूप 
नीचे देखो! । 
४--अमृढ्वृष्टि अंगका स्वरूप बताया जाता है 
( अज्ञानता निकालना रूप ) 


लोके शास्त्राभासे समयोभासे च देवताभासे । 
नित्यमपि तच्वरुचिना कत्तंव्यममूढ़दृश्च्वि्त ॥२६॥ 
पय 


रुचिवन्त सम्यग्दष्टि को नहि मूढ़ता करनी कभी । 

हे जोहो कुशास्नत्र क्बषम अरु जो हो कुदेचादिक सभी ॥ 
निमू्ता वह अग है सम्यक्त्वका सूचक तदा। 
इसके विना खण्डित कहा सम्यवत्वका दरजा सदा ॥२६॥ 


अन्वय अय्ये--.] तच््वरुचिना ] वस्तुके स्वरूपमे रुचि या श्रद्धा रखनेवाले--सम्यग्दृष्टि जीवको 
[ छोके शास्त्राभासे समयाभासे देवतामासे च | लोकाचारमे अर्थात्‌ लौकिक प्रवृत्तिमे ( दूसरोकी 
देखा-देखोसे ) तथा खोटे ( एकान्तपक्षी हिंसादि पोषक ) शास्त्रोमे ( कुशास्त्रोमे ) कुधमोमे और 
कुदेवोमे [ नित्यमपि ] हर समय | अमूढ्दष्टित्व कत्तव्यम ] समूढता नहीं करना चाहिये अर्थात्‌ 
परीक्षा और विवेकके साथ ( सावधानी पूवंक ) मान्यता और सेवा करनी चाहिये, तभी उसके 


१. आत्मामे होनेवाछे ( अन्तरग ) रागादि विकारीभावोसे भी घृणा या हेप नही करना कि ये बुरे है 
इत्यादि, निश्वयनिविचिकित्सित अग है ( स्वाश्रित है ) तथा बाहिर पुरीपादि या शरीरादि परदव्यमें 
र्लानि या द्वेष नही करना, व्यवहारनिविचिकित्सित अग है ऐसा खास भेद समझना चाहिए ॥२५॥ 

२. कुधर्स । 
निर्मृढ्ता-मूढताका त्याग करना । अर्थात्‌ अज्ञानता को छोडना व ज्ञानकों उत्पन्न करना । 

१५ 


११४ पुरुपार्थ सिद्धभुुपार्य 


अमूढदुष्टि अज्भध पल सकता है यह व्यवहारनयको अपेक्षा कथन है ॥२६॥०< निरचयनयसे 
अपनी आत्माका अज्ञान ( मिथ्याज्ञान ) निकालना, सम्यग्ज्ञान प्राप्त करना, भमूढ़दुष्टि अज्भ है। 


भावार्थ--जीवनमे छोकाचार ( चाल-चलन ) देव, शास्त्र, धर्म ये चारों बाते वड़े महत्त्व 
की है। इनके सम्बन्धमे कभी असावधानी या देखा-देखी वर्त्ताव नही करना चाहिये, यह साधारण 
शिक्षा ( उपदेश ) है, जो सभी भव्य जीवोको मानना चाहिये। किन्तु सम्यर्दृष्टि जीवके लिए तो 
खासकर यह निषेध ( प्रतिबन्ध ) है कि वह उक्त चारो वातोमे पर्याप्त सावधानी रखे, मू्खंता या 
अज्ञानता न करे अर्थात्‌ विना परीक्षा किये ( सत्य असत्यका निर्णय न करके ) यद्वातद्वा प्रवृत्ति च 
करे तभी वह सम्यर्दर्शनकी रक्षा कर सकता है अन्यथा नही यह विशेष उपदेण है । 


( १ ) निरचयनयसे आत्माके शुद्ध ( वोतराग ) स्वरूपमे भूल नही करना चाहिये अर्थात्‌ 
उसको समझकर यथासभव निविकल्प होकर उसीमे उपयोगको लगाना चाहिए वैसा करनेका नाम 
ही निश्चय अमूढदुष्टि अज्भ है। यह स्वाश्रित है। 


(२ ) व्यवह्ा रनयसे वाह्म पदार्थोमि अर्थात्‌ लछोकप्रवृत्तिमे गछती ( मूढता ) चही करना 
( मनमानी स्वच्छन्द प्रवृत्ति नही करना ) अर्थात्‌ छोकविरुद्ध काये नही करना, लोक मर्यादाको 
बनाये रखना ( भज् नही करना ) शिष्टता बुद्धिमत्ता व सदाचार है। इसी तरह सच्चे सुमाग 
प्रदर्शक श्ास्त्रोका अभ्यास करना, उनकी वातको मानना । सच्चे धर्मंको अपनाना ( कुघमंको 
छोड़ना ) सच्चे देव ( वीतरागी सर्वज्ञ ) को पुजना मानना आदि ( झूठोकों नही पूजता मानना ) 
उनका त्याग करना, अर्थात्‌ उनका त्यागना, यह सब पराश्चित होनेसे व्यवहारकोटिका अमूढ 
दृष्टि अद्भध है ऐसा समझना चाहिए। समय समयपर योग्यतानुसार दोनो उपयोगी होते है किन्तु 
अन्तमे निरचयके आलूम्बनसे ही कल्याण होता है--दूसरेंसे नही यह निष्कषे है। 


अमृढ़ता ( निम्त्‌ ढ़ता ) के दो सेंद 


( १ ) निए्चय अमृूढता--वस्तुके शुद्ध स्वरूपमे नहीं भूलना, ज्यो-का-त्यो जानना व 
श्रद्धाच रखना । जैसे कि अध्यात्मकी भाषा ( बोली या शैली ) मे आत्माके शुद्ध स्वरूपको जानना 
स्वाश्वित या स्वाधीन मानना व कहना नि३चय अमूढ़ता है। अर्थात्‌ सम्यग्दशंत स्वय होनेवाला 
( स्वाश्वित ) आत्माका गुण ( स्वभाव ) है, वह पराश्चित ( निमित्ताधीन ) नही है इत्यादि सत्य 
है। अपने स्वरूपमें अज्ञानवाको निकालना रूप है, अन्य या परके बावत अज्ञानताको निकालनेकी 
बात्त नही है मस्तु। हु 

( २ ) व्यवहार अमूढता--अन्य वस्तुके स्वरूपको आगमकी भाषामे पराश्चित या निमित्ता- 
घीन कहना व्यवहार अमूढता है, क्योकि लछोकमे वैसा मानते हैं । अर्थात्‌ जैसे सम्यग्दर्शन, दर्शेन- 
मोहकमंके उपशमादि होनेसे ही होता है अन्यथा नही होता इत्यादि | छोक व्यवहारमे जैसा चछन 
व्यवहार है वसा ही मानना व करना सब व्यवहार अमूढता है--उसको भूलना नही चाहिये। 


> कापथे पथि ढु खाना कापस्थेण्प्यसंमति । असंपृ क्तिरनुत्कीत्तिरमूढा दृष्टिचच्यते ॥ १४।।--रत्न० श्रावकाचार । 





सम्यग्दशन बृपृण 


लेन-देद रिश्तेदारी आदि जैसो मानी जाती है वसी ही मानना, लोकमे असत्य नही मानी जानी 
सत्य मानी जाती है। इसका नाम व्यवहार कुशलता है। सम्ण्ग्दुष्टि दोतो नयोको समझता व 
वत्तंता है कदाचित्‌ भूल हो जानेपर पछताता है, उसमे दुःख मानता है, भूलको मिटानेका प्रयत्न 
करता है इत्यादि। व्यवहारमे लोकव्यवस्था व आस्था नही बिगडती वह लोकव्यवहारी चतुर 
जीव, सबको ज्यो-का-त्यो ( हेय उपादेय ) समझत्ता हुआ प्रवृत्ति करता है ( श्रद्धा जुदी २ रहती 
है--उसीका उसे फल लगता है क्रियाका नही ) किम्बहुना । मूढता अज्ञान है अपराध है और वह 
बन्धका कारण है। लेकिन वहॉपर व्यवहा रनयसे अमूढता रखना अर्थात्‌ मूढता नही करना | इसका 
मतलब, कुदेव, कुगुरु, कुधम, कुशास्त्रके ( परके ) बाबत भूल या अज्ञान निकालनेका है, जिससे 
उनका आदर आदि न किया जाय, छोड़ दिया जाय--सम्यग्दशंनभे दोष न लगे इत्यादि वचत 
होती है जो इष्ट है ऐसा समझना इति | 


५--उपगूहन अगका स्वरूप बताते है 
५. ८ ३ भेवड्धनी २ ७ ० 
धर्मोडमिवद्धेनीयः सदात्मनो मादवादिभावनया । 
कप ८ विभे ढ़ (५ 
परदोष॑निगृहनमपि. विभेयसुपच्ृंहणगुणा्थम्‌ ॥ २७ ॥ 
पद्च 


आतम धर्म बढ़ाना निश्चय उपगृहन कहलाता है। 
माहंव आदि भावना बरसे परके दोष दबाता है !॥ 
वह उपगूहन व्यवहारनयक्रा--दोनों भेद जान करके । 
सम्यग्दष्टि. अपनाता है--यथायोग्व पदर्में रहके ॥ २७ ॥ 


अन्वय अर्थ--आचार्य कहते हैं कि [ सदा आत्मधसः वर्द्धनोयः ] सम्यग्दृष्टिको हमेशा 
आत्मधघरंको--वीत रागता रूप भावको बढाना चाहिये। तथा [ मार्दवादिभावनया उपदुंहणगुणार्थ 


१ वीतरागताष्तप, निश्चय घर्म तथा कषायकी' मन्दतारूप शुभ धर्म, व्यवहार धर्म | 


२. मान या अहंकार न करनेसे विनय प्रकट होनेसे-धर्मानुराग होनेसे । 

३. ढकतना-प्रकट न करना, यह भी कषायकी मन्दतामे हो सकता है । अपने गुणोको प्रकट या जाहिर नही 
करना, माच कषायकी मन्दताका फल है । और दूसरोके औयगृणोको प्रकट नही करना यह भी कषाय 
की मन्दताका फल ( कार्य ) है--दोनो ही कषायकी भन्‍्दतासे होते है । 

४ विकार या दोष 

५ आत्मघर्म । 

६ बढाना-पूर्ण करना । 

७. पडित विह्ान्‌ । 

८  उपगूहन अग पालना । 


११६ घुरुषाथसिर्धयुपाय 


परदोषनियूहनसपि विधेयस्‌ ] सानादि कषायको छोड़कर गुण या धर्मको बढानेके लिये ही--दूसरो 
के दोषोंको भी ढकना चाहिये, जिससे अपना व पराया घम््मं वढ जाय या वढ सके ॥| २७ ॥ 


यहाँ पर निव्चय उपगृहत व व्यवहार उपगृहनका निरूपण किया है ( स्वाश्रित व 
पराश्चित ) इति ॥ 


भावार्थ--परण्यवंघका कारण विज्युद्धता रूप धर्म ( व्यवहार धर्म) मानादि कषायोकी 
मन्दतासे ही बढ़ सकता है अन्यथा नही | कारण कि जवतक मान आदि कपषायोंका तीत्र उदय 
रहता है तबत्क वहुत अहकार ( गवे॑-घमंड ) आदि विकारीभाव जीवके होते रहते हैं। वह जीद 
संसारमे नामवरी उच्चता ख्याति आदि वहुत चाहता है एवं अपने सामने दूसरोको तुच्छ ( नगण्य ) 
लेखता है अर्थात्‌ मानके पहाड़ पर चढ्ा रहता है। ऐसी स्थितिमे तीन्र मान कंपायवण अपने 
से मौजूद व गैर मौजूद गुणोकों प्रकट करता है--उन्हे दूसरोंसे प्रकट करवाता है तथा 
अदेखसकाभावसे दूसरोके थोड़ैसे दोपोको चढाबढ़ाकर प्रकाशित करता है, उन्हें चीचा दिखाता 
है, जिससे दोनोमेसे किसीके भी गुण या घर्मं नही बढ़ पाते, कारण कि पापकर्मेका वध होनेसे 
विघ्न आ जाता है इत्यादि हानियाँ होती हैं। भर्थाव्‌ चाह या चिन्तवनके अनुसार पदार्थोका 
परिणमन या कार्य कभी नही होता यह तात्पय॑ है । 


(१) कषायकी मन्दतारूप धर्मकों उपयूहन अज्ध कहना व्यवहारनयका विषय है। ( वह 
पराश्चित है )॥ 


(२) निरचयनयकी अपेक्षा कपायोका अभाव होना वीतरागतामे स्थिर होना सच्चा उप“ 
॥ । जिससे जीवकी पाप व पुण्य दोनोंका वध न होनेमे पूर्ण रक्षा होती है ऐसा समझना 
चाहिये! | 


घ्मंके दो रूप माने जते हैं 


( १ ) निश्चय रूप--वीतरागतामय, पुण्यपाप परिणामोस्ते रहित पूर्ण शुद्ध । ( मोक्षका 
कारण ) 


(२ ) व्यवहार रूप--शुभरागमय, पुण्यपरिणाम सहित, अपूर्ण झुद्ध। ( सस्ारका कारण ) 
फलतत. मोक्षका मार्ग एक ही हैं और वह निचय रूप पूर्ण चुद्ध है ऐसा समझना चाहिये | 


१. स्वयशुद्धन्य सार्गस्य बालाक्मन्जवाश्षया। वाच्यचा यत्प्रमार्जन्ति तद बदत्त्युपगृहनम्‌ ॥ १५ ॥ 
ब- “टन ० ल्रा० 
ऊअर्थ॑ स्थभायसे शुद्ध दोष रहित बीसराग मोजझके मार्यमें ( न्‍न-तय ) से यदि किल्‍्ही अन्नाती था 
हपमर्थ औोगोगे दायर दोष ( बात्यवा ) रूय जाय या न्यया दिया जाय तो छस मो दूर कारता सा हक 
दिया उपगन्‍ास “गे आहजाता है । यहा पर भी हापने दोपगेशो दर एरनसा दीवरागवा धारण परना, 
निए ये पक्यान है | स्वाधिह 3 छोर दरसेजे दोषोगो दूद परना सा बैंसी भावना स्सग, धागशार 


हि 2 मी, श्र हट ब्र श्भ्सःाना आलनिए 
कपराएन है | पराखि के ) यह भेद समणाना चाहिये ता ५ पा 


सम्यरदशन ११७ 


उसको कलकित करना महान्‌ अधर्म है या धर्मका व्याघात है। उसकी शुद्धि करना धर्मात्माओ 
का कत्तेव्य है। धर्म स्वभावको ( वस्तुस्वभावों धम्म ) कहते है तदनुसार स्वभाव ( प्राण- 
भूत गुण ) का घात यथासभव नही करना चाहिये अथवा विभावभाव ( विकारी परिणाम ) नही- 
करना चाहिये और उसके लिये आत्मबलका प्रयोग करना चाहिये। अन्यथा पुरुषा्थहीनता 
समझी जावेगी किम्बहुना । सोक्ष पुरुषाथैको हीनता जोवनका सबसे बड़ा अपराध है, इसको कभी 


नही भूलना । 
सासाजिक व्यवस्था या लोकिक व्यवस्था का स्थान 


धामिक व्यवस्थासे भिन्‍न रहता है। उसमे निग्रहानुग्रहका समावेश रहता है ( रागद्वेषका 
भाव रहता है ) तथापि उसमे भी विवेकी जीव शुद्ध भावसे भाग लेते है। लोकरीतिके अनुसार 
सच्चा न्याय ( शासन ) करते है । अर्थात्‌ शुद्ध हृदयवाला जीव शकाभय, लोभलालूच, उच्चता- 
नीचता ( जातिपाति ) अज्ञानता, भरक्षा ( कठोरता या निर्दयता ) स्वार्थपरता ( लापरवाही ) 
अप्रीति, अनुन्नति ( उपेक्षा ) आदि निम्न या क्षुद्र विचारोसे सर्वंथा दूर रहता है, तभी वह श्रेष्ठ 
व आदरणीय बनता है। सत्य निर्णय करनेके लिये कोई दवाउरा या स्वार्थ नही होना चाहिये, 
न भय व घृणा होना चाहिये । तभी समाजोन्नति व देशोन्‍नति कर सकता है व हो सकती है। 
अर्थात्‌ उसके लिये भी बाहिर आठो अद्भ होना चहिये इति। 


समाजश्यास्त्र ( लोक शासन ) मे भी दडव्यवस्थाका होना अनिवाय॑ है अन्यथा वगावत 


या गडबबडी ( अराजकता ) का होना सभव व दशकक्‍य है। धामिक व्यवस्थामे भी ऐसा ही 
नियम है! । 


( १ ) निरुचय उपगृहन--अपने छुद्ध वीतरागतारूप धर्मको बढाना--उसमे चित्तको 
लगाना दृढ रखना, उपयोग हटने पर पुनः पुत आत्मबल द्वारा उसीमे लगाना । बस, यही निरचय 
उपगूहन अग कहलाता है । इसके विषयमे पुृज्यपाद स्वामी कहते है यथा-- 


अविद्याश्याससस्कारैखश क्षिष्यत्ते मनः, तदेव ज्लानसस्कारैः स्वतस्तत्त्वेउवतिष्ठते ॥१४२॥ 
( समाधिशतक ) 


अर्थात्‌--अनादिकालके अज्ञानका संस्कार ( वासना ) होनेसे जीवोका चित्त स्थिर नही 
होता बार २ चल चूक हो जाता है, अतएव भेदज्ञानके द्वारा ज्ञानका सस्कार डालनेसे तथा 


१ दंसणचरणविवण्णे जीवे दट्ठूण घम्मभत्तीए। 
उपगूहणं करितों दंसणसुद्धों हवदि एसो ॥६४॥ पंचाचार अधि० मूलाचारे | 

अर्थ---जो जीव अपनी आत्मामे या दूसरोकी आत्मामे मौजूद दर्शन वा चारित्रगुणको मलीन (विवर्ण) 

यथा अछुद्ध देखकर, उसको निकाल देता है--शुद्ध व निर्मल कर देता है ( दोषरहित बना देता हैं ) अर्थात 

अपने आात्माकी अशुद्धतासे रक्षा करता हैं वहो जोब शुद्ध सम्यग्दृष्टि अर्थात्‌ उपगूहन 


क अंगका पालनेवाला होता 
हैं ऐसा जानना ॥६४॥ 
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६85 संस्कार हटानेसे ही उपयोग स्थिर हो सकता है--दूसरी तरहसे नहीं यह नियम है, 
सो करो। 


( १ ) व्यवहार उपगूहन--शुभ रागरूप है, मादंव आदि घर्मकी भावनारूप है अर्थात्‌ 
कपषायकी मन्दतारूप--पुण्यबन्धके कारणरूप है ऐसा मेद समझना चाहिए । परन्तु इसमे भी हेय 
बुद्धि रखनेवाला ही मोक्षमार्गी कहलाता है किम्बहुना सर्वेत्र विरागभाव और रागभावका ही 
मूलभेद है ऐसा समझना, परन्तु सयोगीपर्यायमे दोनो तरहके भाव होते हैं कोई नई या अपूर्व॑ या 
अनहोनी चीज नही है । अत. कोई भ्रम या संजय नही करना चाहिये, सभी नियत है--अनियत 
कोई नही है। वस्तुका स्वभाव व परिणमन सब स्वतन्त्र है सम्यग्दुष्टि, इस सवको आगम द्वारा 
जानता व श्रद्धात करता है क्योकि वह केवलछीकी वाणीका पूर्ण श्रद्धालु होता है अस्तु । इस प्रकार 
निश्चय व व्यवहार उपगृहनका कथन किया गया है ॥२ण॥ 


६. स्थितिकरण अंगका स्वरूप बताते हैं 


कामक्रोधमदादिषु चलितुम॒दितेष॒वर्त्मंनो न्‍्योयाव्‌ । 
श्रुतमात्मनः परस्थ च युक्‍त्या स्थितिकरणमपि कार्यस्‌ ॥२८॥ 


पा 


घ््म सा्ग से विचलित करने वाले कामादिक होते । 
उदय अवस्था होने पर वे चिचलित धर्महि से करते ॥ 
उसी समय जो युक्ति से यथा श्ास्त्रदेशना से करते । 
स्थिर निज पर को धर्महि में, छट्यां अंग पाल सकते ॥* ८॥। 


अन्चय अर्थे--आचायं कहते है कि [ न्‍्यायाद्‌ वत्मंनो ] न्‍्यायमार्ग अर्थात्‌ धर्ममार्गं से [चल्ति ] 
विचछित करनेके लिए या विचलित करने वाले [ कामक्रोधमदादिषु उद्तिपु ] वेददत्रय, क्रोध मान 
आदि कपायोके उदय होने पर, परिणामोमे विकार हो ही जाता है अतएव सम्यन्दृष्टिको [ भाव्मनः 
परस्थ च ] स्वयं अपनी आत्माको तथा परकी आत्माको [ श्व॒त॑ युकत्या भपि ] शास्त्र या आयमके 
उपदेश हारा अथवा युक्तिके द्वारा अथवा आर्थिक सहायता द्वारा [ स्थितिफ्रण कार्यम्‌ ] न्‍्यायमार्गंमे 
स्थिर करना चाहिये। तभी छटवाँ स्थितिकरण अद्भ पछ सकता है ऐसा जानना? ॥२८॥ 
१ वेंदबय ॥ 
धर्म था स्थभाव 
दर्शनान वरणाडायि पहला अमवसर्द ) प्रत्यवम्थाप् प्राज़ स्थितियरणमृच्यत वर छा र० शा० 
फर्म त शान सारिक्रणाप धर्म ( स्याय ) से विचाटिस जोसेयान लौसेगो पर्स प्रौि रखोवारि 
चोषोश हारा ”प का मे हिधर शिया जाता 6, ठुमके गिदानोने श्थिविरुण अर करत है झैसा समानता 
॥५ 


ब्४॑ एऐ 
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यहाँ पर निरचय व्यवहार दोनों भेद केहे गये है । 
भावार्थ--जब ससारी जीवोके कर्मोका और खासकर मोहनीय कमका या उसके भेद क्रोधादि 
२५ का तथा भिथ्यात्त्वादि ३ का कुल २८ का उदय आता है तब जीवोके मन या क्षयोपश्म ज्ञान 
उपयोगमे विकार उत्पन्न होता है अथवा रागादिरूप विकारीभाव प्रकट होते है ( सत्तामे रहनेपर 
कुछ नही होता यह नियम है )। ऐसी स्थितिमे जीव, धर्म ( स्वभाव-त्याय ) से विचलित या भ्रष्ट 
अवश्य हो जाते है। उस समय विवेकी जीवोका कत्तंव्य हो जाता है कि वह स्वयं अपनेको आगमके 
स्वाध्याय या तत्त्वचिन्तवनके द्वारा ( परिणामोकों ) सुधारे--उपयोगको विकारकी ओरसे हटाकर 
स्वभावमे लगावे और दूसरे जोवोको भी समझावे ( उपदेश देवे ) अथवा आवश्यकताके अनुसार 
विपत्तिकालमे धनादिक ( पूँजी ) की सहायता देकर धमंमे स्थिर करे, यह एक उपाय धर्म साधन 
का है। कारण कि सयोगीपर्यायमे कम उदयमे आते है--शरीर वेकाम होता है धनादिक समाप्त 
हो जाता है तब रागीदेेषी मोही जीवको आकुलता हो जाती है चित्त विक्षिप्त हो जाता है गृह- 
स्थाश्रमके चलानेकी जिम्मेवारी उसपर रहती है इत्यादि, अत' सब द्वारे बन्द हो जाने पर चिन्ता 
व धर्मे शिथिकाचार होना सभव है। तथा 'न धर्मो धामिकेविना' धर्मके चलानेवाले धर्मात्मा 
जीव ही होते है उनके बिना धर्म नही चल सकता | ऐसी कठिन परिस्थितियोमें धर्मवत्सल दयालु 
धर्मात्माको धर्ंसे एबं उसके पालनेवाले धर्मात्मासे निरपेक्ष वात्सल्य होना ही चाहिए। तभी वह 
स्थितिकरण अज्भुको पालनेवाला हो सकता है इत्यादि । सवंत्र विवेककी महती आवश्यकता है। 

सूत्रकार उमास्वामी महाराजने भी 'परस्परोपग्रहो जीवानाम्' ऐसा सूत्र लिखा है। 


स्थितिकरण अंगके २ भेद 


( १ ) निश्चय स्थितिकरण--रत्नत्नय धर्ममे निविकल्प होकर उपयोगको लगाना अर्थात्‌ 
यथासंभव वीतरागतारूप स्वभावमे दत्तचित्त होना, निश्चय स्थितिकरण कहलाता है यह स्वाश्रित 
है। वास्तवमें वस्तुका स्वभाव उत्सगंरूप' है अर्थात्‌ परके त्यागरूप परसे भिन्न रहना" है, अपवाद 
वस्तुका स्वभाव नही है विभाव है ऐसा जानना चाहिए। कदाचित्‌ कर्मोदयके समय परिणाम 
घर्मसे विचलित हो तो उन्तको धर्ममे पुत रूगाना स्वकीय स्थितिकरण है वह अनिवाय॑ व निरचय 
रूप है अस्तु 

(२ ) व्यवहार स्थितिकरण--जव जीवका उपयोग शुद्ध स्वरूपसे हटता है तव जो कोई 
दूसरा धर्मात्मा, धमंसे च्युत हो रहे अन्य जीवको देखकर उसके निवारणा्थे मनमे एक करुणाभाव 
या दयापरिणास उपस्थित करता है वह शुभराग हूप है। उसके बलसे प्रेरित होकर वह उन अन्य 


१. प्रवचनसार गाथा २२४ देखो । 
कि किचणत्तितक्क अपुणक्सकामिणो5्वदेहेवि । 
सगत्ति जिणवरिंदा अप्पडिकम्मत्तिमुहिद्दा ॥२२४॥ 
अर्थ--जब देह भी साथी आत्मासे भिन्न है--आत्मा अकेला हैं तव अन्य चीजोंकी भिन्नताफा क्या 
प्रषत या तर्क है ? वे तो सब प्रत्यक्ष जुदे हैं हो ऐसा सत्य समनना चाहिए यह जिनेन्द्रदेवका कहना हैं ।२२४। 
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जीवोको धर्ममें लगानेका जो प्रयत्न करता है, उसको व्यवहार स्थितिकरण अद्भ कहा जाता है 
यतः वह पराश्षित है पुण्यवन्धका कारण है। इसमे विराग व शुभ रागका असली मेद है किम्बहुना। 
स्वाश्वित पराश्चितका भी वड़ा भेद है अस्तु ॥२८॥ 


७--वात्सल्य अद्भूका स्वरूप बताते है 


अनवरतमहिंसायां शिवसुखलक्ष्मीनिवन्धने धर्मे | 
सर्वेष्वपि च सघर्मियु प्रम॑ वात्सल्यमारूम्बबस्‌ [[२९॥ 


पद्ध 


मोक्ष लक्ष्मी संगस) कारण-घर्म जहिसारूप हि है। 
अरु उसके पालनहारें सी, प्रीति योग्य कत्तंव यह हैं ॥ 
अज्च॒सातवाँ सम्बग्द्शंत, रक्षक वत्सलरः होता हैं। 
इसीलिए वह घरण योग्य हे-सम्यस्दष्टि घरता हैं ॥२९॥ 


* अन्वय अर्थ--आचाये कहते हैं कि [ जनचरत॑ं ] निरन्तर सम्यग्दृष्टिको [ शिवश्ुखलक्ष्मी- 
निलन्धने अहिसायां धर्म ] मोक्ष रुक्ष्मीके सुखको प्राप्तिके कारणभूत अहिसा परम ध्मेसे [ अपि | और 
[ सर्वेषु सघर्मिषु परम वात्सल्यं जालम्ब्यस्‌ ] अहिसा धर्मके पालनेवाले धर्मात्मा जीवोमे नि.स्वार्थ 
वात्सल्य करना चाहिए ( प्रीतिका बर्त्ताव या प्रदर्शन करें ) यही वात्सल्य भद्भ कहलाता है ॥२०ा। 


भावार्थ--साधारणत: वात्सल्य, प्रेस या प्रीति करनेको कहते हैं | परन्तु उसके दो रूप होते 
हैं। (१) प्राणिमात्रसे प्रीति करना । (२) धर्मात्माओं व घमंसे प्रीति करना। साधारण श्रीति तो 
स्वार्थ था रागादिके कारण संसारी जीव किया ही करते हैं--स्त्री पुरुपसे पुरुष स्त्रीसे, तन धच 
जन सभीसे यह प्राकृतिक है। परन्तु यह अजगुभराग ( प्रीति ) कहलाता है जो पापबंधका कारण 
साना गया है। किन्तु जो घर्मानुराग नि स्वार्थ होता है, उसको शुभराय कहते हैँ, उससे प्रुण्यवन्ध 
होता हैं। अत वह अशुभकी अपेक्षा अच्छा माना जाता है। इसी अभिप्राय ( दृष्टिकोण ) को 
मुख्यता देते हुए आचाय॑ महाराजसने मोक्षके या उत्तम खुखके कारणभूत अहिंसा घमंम अथवा उसके 
सेवकोमे रुचि या वात्सल्य करनेका उपदेश सराग अवस्थामे दिया है जो उचित ही है | ससारमे 
और तन-घन आदि सयोगी पर्बायमे रहते हुए यदि ८कोई पापवन्धसे वच जाय यही वडा छाभ व 
हित है । आजकल अधिकाश छोगोकी विपय-कपायको वढानेको प्रवृत्ति हो गई हैं। चर्म और सच्चे 
घर्मात्माओंसे प्रीत्ति हटतीं जा रही है। ऐसे अज्ञानी जीव, इस असार संसारसे ही मोक्षका व सुखका 
ख्वाब ( स्वप्न ) देख रहे--ल्यातिलाम पूजा आदिकी चाहमें हो मग्न हो रहे हैं यह बडे ढु.खकी 
वात हैं, कैसे उद्धार हो ण्ह् चिन्ता है । जवतक विपरीत ठ॒द्धि ( विचारवारा ) नही छूटती तवतक 





१. प्राप्ति। 
२. सच्त्चेपु मैत्रीम्‌ । 





& 
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कल्याण होना असम्भव है! । सम्यग्दरशनके प्राप्त हुए बिना तथा उसके अद्भ पाले विना कल्याण 
कदापि नही हो सकता यह नियम है। आत्म-कल्याणका कर्त्ता उसका स्वभाव या धर्म ही है जो 
उसीमे रहता है और वह 'उत्सगंरूप' है। अर्थात्‌ सबके त्यागरूप अथवा सबसे पृथक्‌ स्वतन्त्ररूप 
सदा स्थायी ( नित्य ) स्वस्थ--हर वस्तुमे रहता है, वह कभी अपवादरूप नही होता ( पराश्रित 
या बदनाम नही होता ) ऐसा नियम है। आत्माको लक्ष्य करके कहा जाय तो, आत्मा भी जबत्तक 
अपवाद मार्गको ( शिथिरू व सदोष मार्गंको ) अपनाये रहता है-- उसकी छोडकर अपना शुद्ध या 
उत्सगग सनातन मार्गको नही अपनाता, त्बतक वह संसारमे ही भटकता रहता है किम्बहुना वह 
मार्ग छुद्ध अहिंसा या वीतरागतारूप है अन्य रूप नही है इति | 


उसके निशच्य और व्यवहार रूप 


( १) वीतरागतारूप या अहिसारूप निजस्वभावमे रत या लीन रहना उसीमे दत्तचित्त 
रहना तन्‍्मय होना, निदचय वात्सल्य है वह उपेक्षारूप है । तथा स्वाश्वित या स्वाधीन है। 


(२) साधक धर्मात्माओसे अनुराग करना, उनमे भक्ति, आदरभाव रखना उनके प्रति 
उत्सुक होना--हष मनाना, इत्यादि व्यवहार वात्सल्य है जो उपेक्षारूप है ( पराश्चित है )। इनमे 
से पद व योग्यताके अनुसार पालन करना उचित होता है। परन्तु विवेकदुष्टि जागृत रहना 
चाहिये अस्तु ॥ इस प्रकार निरचय और व्यवहार दो रूप वात्सल्य अद्भ कहा गया है इसको सम- 
झना चाहिये ॥२९।। 


८--प्रभावना अद्भका स्वरूप बताते है 


अत्मा प्रभावनीयः रल्नत्रयतेजसा सततमेव | 
दानतपोजिनपूजाविद्यातिशयेश्व. जिनधर्मः ॥३०॥ 


- पट 
रत्नन्नय सम्पादन करके जीच' प्रभावित होता है। 
दानादिकके करनेसे, जिन घम प्रभावित होता है ॥ 
निरचय अरू व्यवहार प्रभावन ससक्ष करो निश दिन प्यारे । 
अतिशय नाम प्रभावनका है, उससे ब्रोत करम च्यारे ॥३०॥ 


क्षन्वय अर्थ--आचार्य कहते है कि विवेकीको चाहिये कि वह[ सचतमेव ] निरन्तर [ रत्न- 
त्रयतेजसा आत्मा प्रभावनीय: ] रत्नन्नय अर्थात्‌ सम्यग्दर्गन, सम्यसज्ञान और सम्यकचारित्रका 
उजेला करके अर्थात्‌ उन्हे प्राप्त करके अपनो आत्माकी प्रभावना करे, अर्थात्‌ मिथ्यादर्शन 
है 


१. आतमके अहित विषयकपाय, इनमें मेरी परिणति न जाय । --प० दौलतरामजी कंत विनती 
२. निज आत्तमाकी प्रभावना होती है--आत्मामे अतिशय या विशेपता प्रकट होती हैँ । 
१५६ 


श्र पुरुषपाथसिद्धयुपाये 


सिध्याज्ञान, मिथ्याचारित्रके द्वारा अनादिकाल्से व्याप्त प्रवल अन्चकार को नष्टकर स्वच्छ बनावे, 
( तिल करे ) [ च ] और [ दानतपोजिनपूजाविद्यातिशये- जिनघस. प्रभावनीय: ] बड़े २ दान देकर 
अर्थात्‌ चारो" प्रकार के अनुपम दानोसे, पचकल्याणकादि *चतुविध महापूजाओसे तथा उच्चकोटि 
का तपरचरण घारण करके, उच्च ज्ञान प्राप्त करके या मन्त्रादि विद्या साधन करके 'जैन घर्मं' या 
जैनगासनकी प्रभावना ( महत्त्व ) संसारमे प्रकट करे--वढ़ावे। इसीका नाम आठवों प्रभावना भद्भ 
है। लोकमे अपने उत्कृष्ट धर्मको हर तरहसे जाहिर करना प्रभावना कहलाती है, गृहस्थका या 
अनगारका यह भी कत्तंव्य है ॥३ग। 


भावाथ--दाचादि देनेके भाव व क्रियाएँ सब शुभराग हैं। कषायकी मन्दता होनेपर वे 
हुआ करते हैँ, उससे लछोकमे प्रतिष्ठा बढ़ती हैँ--नामवरी होती है, परकोकमे सहायक पुण्य बन्व 
होता है, मनमें प्रसन्‍तता होनेसे पापका आखस्रव नहीं होता, इत्यादि छाभ होता है*। 
यद्यपि यह भी हेय माना गया है किन्तु पदके अनुसार उसका होना अनिवाय॑ है। समय २ पर सभी 
तरहका विकास आत्मामे होता है कोई आइचर्यकी वात नही है। सम्यर्दुष्टि सरागी और विरागी 
दोनो तरहके होते हैं फलत- सराग अवस्थामें पुण्य भी कथब्न्चित्‌ उपादेय है ( पापसे वचनेके लिए 
भौर संसारमे सुखद जीवन वितानेके लिए ) अनादिसे ऐसा ही होता चला बा रहा है। पुण्यको 
उपादेय मानना यह व्यवहारनतय का कथन है--निश्चयनयका नही है । जो बन्धका कारण और 
अपवादमा्यरूप हो वह अकिचनरूप ( परिग्रह रहित ) कदापि नही हो सकता इत्यादि, वह उत्सग 
भार्गी नही साना जा सकता इति 


आठवें अज्भा के दो प्रकार ( भेद ) 


(१ ) निव्चय प्रभावना--वीतराग सम्यग्दर्शनादिकी प्राप्ति करना रूप निविकल्प द्शा 
( पक्षपात रहित अवस्था ) का होना है जो निरचय प्रभावना कहलाती है । उससे निजघर्म 
( आत्मच्म ) की प्रभावना होती है तथा अप्रमावना ( मिथ्यात्त्वादि ) नष्ट होती है इत्यादि | यह 
स्वाश्रवित ( अपनी ) प्रभावना है। 


(२ ) व्यवहार प्रभावना--छोकमें जिनधर्मं या जिनशासनकी प्रभावना करना और उसके 
लिए दान, तप, जिनपूजा करनेरूप शुभरागका आत्मामें होना यह सव शुभ उपयोग और शुभ योग 
दोनों व्यवहार प्रभावनाके अद्भ ( सूचक ) हैं ऐसा समझना | यह पराश्चित होने से व्यवहारख्प 
प्रभावना है। दान, परद्रन्य ( धनादि ) से होता है तप, शरीररूप परद्वन्यसे होता है, पुजा, अष्ट- 
द्रव्य ( जलादि परद्रव्य ) से होती है इत्यादि समझना । 


१. आहारदान, भीपधिदान, दास्वदान, अमयदान । 

२. नित्यपूजन, आष्टाक्तिक पूजन, चतुर्मुख पूजन, कल्पद्रुम पूजन ॥ 

3. आअकीर्त्या तप्यतें चेंतबचेंत्रस्तापोज्णुभाखव ॥ तत्तत्यसादाय सदा श्रेयस्े कीत्तिमर्जयेत्‌ ॥८५॥॥ 
--उ्षागारवर्मामृत २ अध्याय 
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उपसंहार रूपमें--( इस प्रकरणसें इछोक नं० २३ से ३० तक ८ इलोक है ) 


सम्पर्दृष्टिसि रागद्रेष मोहका ही भिन्‍न २ प्रकार से त्याग कराया गया है यथा पहुंले 
इलोकमे सोहका त्याग करना बतलाया गया है। २--इलोकमे रागका त्याग करवाया गया है। 
३--श्लोकमें द्ेघका त्याग करवाया गया है। ४--इलोकमे अन्य घर्मियोसे सम्पकं छोड़ना बताया 
गया है ( उसमें रुचि करनेका नि्षघ है)। ५--वे इलोकमे धर्मरक्षा करना बतलाया गया है 
( रागह्रेष छुडाया गया है। ६--श्छोकमे अठलछ या दृढ रहनेको कहा गया है ( धबडाने का निषेध 
है )। ७--श्छोकमे धर्म और धर्मात्माओसे निष्काम प्रीति करनेका उपदेश है | ८--वें इलोकमें 
प्रभावना करनेका उपदेश है। विना प्रभावनाके उत्कर्ष नही हो सकता इत्यादि। सबका साराश 
आत्मोननति करनेका हो है--अवनतिके कारणोको छोडनेका है किम्बहुना | इस प्रकार आचाय॑देवने 
बज्जी सम्यग्दर्शनके प्रत्येक अद्धों ( निशकितादि ८ ) का वर्णन बहुत ही महत्त्वके साथ निदचय 
व्यवहार द्वारा किया है जो एक अनुपम चीज है, परन्तु उसका अनुगम हर एक मुमुक्षु जीवको 
होना चाहिए, तभी वह अभीष्ट सिद्धि कर सकता है। अन्यथा नही यह नियम है। हमने यथा- 
शक्ति रहस्यको समझ कर कुछ प्रकाश, विशेषार्थक हूपमे आगेके पेजमे डाला है सो समझना 
चाहिये ॥३०।॥ , 


इति सम्यग्दर्शन अधिकार ( श्रावकघर्मान्तगंत )। 
विशेषार्थ ( सीसांसा ) 
सम्यग्दृष्टिके सम्यग्दशंनसे निदपुचयपना व्यवह्रपना किस तरह घटित ( सिद्ध ) होता है? 
इसका खुलासा किया जाता है। 
तथा 
वेसा न माननेसे क्या हानि व लाभ होता है यह भी बताते हैं । 
मूल या प्रारंभमे, मोक्षमार्गके उपयोगी सात तत्त्वोकी अपेक्षा ( आधार ) लेकर या उनके 
सस्बन्धसे विचार करना अनिचायें है, कारण कि उन्हीके माध्यमसे निश्चय और व्यवहारका निर्धार 
मुख्य है और लाभदायक भी है। उनसे भिन्‍न लौकिक तत्त्वोकी अपेक्षा विचार करनेसे अभोष्ट 
सिद्धि नही होती । अतएवं उन्नका विचार करना गौण माना गया है अस्तु | 
सम्यम्दशंनका लक्षण 
पतत्वाथश्रद्धान सम्यग्दशनम्‌ ॥ २।।.. सूत्र, उमास्वामी आचार्य ।! 
अर्थ---जीवादि सात तत्त्वोका सम्यक्‌ अर्थात्‌ विपरीत अभिप्राय या श्रद्धान रहित ( यथार्थ- 
भूतार्थ ) श्रद्धात होना या करना 'सम्यग्दशेंन' कहलाता है। इसीका नाम नि०चय सम्यर्दरंन है। 
तथा इसके विरुद्ध या अतिरिक्त प्रकार श्रद्धान करना, मिथ्यादशन कहलाता है यह साराश है। 


इसी प्रसण या सिलूसिलेमे, तिश्वयपना और व्यवहारपत्ता-सम्यरदर्शनमे निम्त प्रकार साना 
जाता है-- 


पृ२छ पुरुषार्थसिदद्युपाय 


( १ ) जिस समय जीव ( आत्मा ) को विपरीत अभिप्राय रहित ( सम्यक्‌ ) तत्वोका पूर्ण 
अर्थात्‌ आठ अंगों ( नि.जकित्तादि ) सहित अष्टांगी ज्योका त्यो श्रद्धाच होता है उस समय उसको 
निएचय सम्यग्दशंन अथवा अष्टागी सम्यग्दर्शन वाला सम्यग्दष्टि जीव कहते हैं यह निष्कषे 
है। तथा है ] 

(२ ) जिस समय जीवको विपरीत अभिप्राय रहित उक्त सात तत्त्वों का ही अपूर्ण अर्थात्‌ 
कुछ अंगों सहित या एक दो अंगो सहित सम्यग्द्शंन होता है, उस समय उसको उपचार या 
व्यवहारसे सम्यरदर्शन वाछा ( अष्टाग विन्ा भो ) सम्यग्दृष्टि कहते है। अर्थात्‌ आशिक सम्यर्दर्ंन 
के समय भी पूर्ण सम्यरदुष्टि जेसा उसको कहना या मानना, यही सम्यर्दरंनमे व्यवहारपता या 
उपचारपना है। जेसे कि मोक्षमार्गोपयोगी तत्त्वोमे अकेला संशय ( हांंका ) न होने पर या अकेली 
गाकाक्षा न होने पर या दोनोके न होने पर भी वह सम्यग्दुृष्टि तो कहलायेगा ( सम्यक्‌ श्रद्धा मूल 
में होनेसे ) किन्तु आंशिक सम्यर्दर्शन होनेसे उसका नाम व्यवहार सम्यरदृष्टि होगा। यह खास 
भेद समझना चाहिये। इसी तरह सम्यशज्ञात व सम्यक्चरित्रमें मी निश्चय और व्यवहारका 
रहस्य ( प्रयोजच-अर्थ ) समझना अनिवायं है। 


भावा्थ--जबतक पूर्ण या सर्वाय न होवे तबतक अपूर्णतामे अगी कहना या मानना, 
उपचार या व्यवहार है। और जब पूर्ण या सर्वागी हो जाय, तव अंगी कहना नि३चय या भृताथथ 
है। इस तथ्यको हृदयगम करना विवेकी या सम्यग्दृष्टिका कत्तंव्य है। देखो, इसी सिद्धान्तको 
लेकर चौथेसे तेरहवें गुणस्थानके पहिले तक ९ गुणस्थानोमे पूर्ण मोक्षमार्ग ( सम्यग्दर्णनादिन्नय ) 
नही होता अपितु आंशिक या अपूर्ण होता है, परन्तु वह आंशिक निज्चय होनेसे प्रामाणिक होता है-- 
माना जाता है। फलत उसको व्यवहारनयसे पूर्ण मोक्षमार्गवाला या मोक्षमार्गी कहा जाता है। 
इस तरह सम्यग्दर्शनादि तीनोमे निशचचय-व्यवहारपना घटित होता है। उसके माननेसे घोखा 
नही होता--भ्रम या मिथ्यात्त्व मिट जाता है यह लाभ तो वरावर होता है किन्तु जबतक पूर्णता 
न हो ( अघूरापन रहे ) तव तक कार्य सिद्ध नहीं होता यह नियम हैं। तदसुसार व्यवहार या 
अधूरापनका मिटाना अनिवाय॑ है अर्थात्‌ पूर्णता ( निःचयपना ) क्रो प्राप्त करना परम कर्तव्य है 
या सिद्धिका मावक है। फलत निश्चय उपादेय है और व्यवहार हेव है किम्बहुना इसे समझन। 
चाहिये । 

इसके पहिले भी भेद बताया गया है 

झ्त्रेक नं० ५ आदि मे व ब्लोक सं० २२ में खासकर निःव्चय व्यवहार्के मेंद बनाए गये 
गये हैं कि व्यवहार त्तीन तनहया होता है ( १) भैदाशित अर्वात्‌ सं तप था बसंउमें रद फरना 
रूप। श्थवा सएफो पूर्ण ठस्नु मानला रूपत पसाश्चिस अर्थात्‌ बस्मकों पराधयीन सानमें रूप | 
(३) पर्मायाश्चित अर्थात सर्यायनी भेदसे वस्लज़ों भेद सानने रूप॥ उत्पादि सत्र उपचार था 
पल्पना साथ ह#, सत्य रही है] डिक्‍्लू उवाव स्थान व ज्ञायले होते का यटि सेस्ग धिकस्प हो सी 
हा बाहर २प साया जाता | दसमे शेप दशि रनों के ला था कथित उद्नद् सप # । 


हम] 


के ड, (२ का ने इतनर मिलन था हि 3." ० 
उावद थे दे वफर खम्टान ज्ञाननप ही तो दंगों म्थ्यानप # साया किपच है :नवनिकक्‍्र है 
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ऐसा समझना चाहिये इंत्योदि, निश्चय और व्यवहार तथा सम्यग्व्यवहार व मिथ्या व्यवहारमें 
“फरक जानना सम्यग्ज्ञान है। सवंत्र सगति या एकार्थंताका बिठालना बुद्धिमानी है। निश्चय 
ओर व्यवहारके स्वरूपमे एवं निर्धारमे बहुधा छोग भूले हुए है जेसा कि इलोक न० ५ में आचार्य॑ 
देवने कहा था, अस्तु । पुनः संक्षेपमे एक बार दोनोका स्वरूप ऐसा है कि-- 


१--जो पदार्थ जेसा या जितना है, उसको वेसा या उतना ही जानना व मानना निरचय 
है। उपचार और व्यवहारमे अभेद विवक्षा मांती गई है यथा 


२--जो पदाथ॑ जेसा व जितना है, उससे कमको भी वेसा उतना मानना व्यवहार है। और 

३--जो पदार्थ जेसा है, उससे उल्टा ( विपरोत ) उसको मानना मिथ्यात्त्व है, इसमे मिथ्या 
श्रद्धांन मुख्यतया पाया जाता है यह भेद है किम्बहुना लोकाचारका निश्चय व्यवहार दूसरे तरहका 
होता है। 

« नोट--निरचय सम्यग्दर्शनके निश्चय रूप आठ अंग होते है और व्यवहार सम्यग्दशंनके 
व्यवहार रूप आठ अग होते है। ऐसी स्थितिमे व्यवहार सम्यग्दशंनको निश्चय सम्यग्दर्शन मानना 
भी उपचार है तथा व्यवहार सम्यग्दर्शनके एक अगसे सम्पूर्ण व्यवहार सम्यग्दर्शन मानना भी 
उपचार है एव निरचय सम्यग्दर्शनके एक अगसे सम्पूर्ण निश्चय सम्यग्दर्शन मानना भी उपचार है 
इत्यादि सवंत्र जानना चाहिये । साराश थोडेको बहुत मानना या बहुत को थोडा मानना यह सब 
उपचारका रूप है अस्तु ॥ ३० ॥ 


(२ ) सम्यग्ज्ञान अधिकार 


॥ आचाय॑, आठ अग सहित सम्यग्ददनका निरूपण करनेके पश्चात्‌ आठ अग सहित सम्यग- 
ज्ञानका कथन प्रारंभ कर रहे है क्योकि वह मूलभूत है उसको पहिले प्राप्त करना चाहिये 
( अवश्य प्राप्तव्य है ) यह बताते है-- 


इत्याश्रितसम्यच्चैः सम्यण्ज्ञानं निरूप्प यत्नेन | 
आम्नाययुक्तियोगैः समुपास्यं नित्यमात्महिते; ॥३१॥ 
प्खे ५ 
पूवेविधि से सम्यग्दशंन, प्राप्त जिन्हों को हो जाता । 
फिर भी अपने हित के खातिर, सम्यम्ज्ञान शेष रहता ॥॥ 


अत उसे भी प्राप्त करत वे, स्वरूप निश्चित कर पेंइतर । 
घृ 
आस्नायादिक द्वारा उसका स्वरूप होत है अतिदढतर ॥३१॥ 


अन्वय अर्थ--आचाय॑ कहते है कि जिन्होने [ इत्याश्नितसम्यच््चै. आत्महिते ] पुर्वोक्त आठ 
अग सहित सम्यर्दर्शन को प्राप्त कर लिया है और आत्मकल्याण के इच्छुक हैं, उनफो चाहिए 
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कि | आम्नायबुक्तियोगे सम्यण्ज्ञानं निरूष्य ] पे्दर आगम ( आस्ताय ) अनुमान ( युक्ति ) प्रत्यक्ष 
( योग-स्वानुभव ) इन तीन प्रमाणोके जरिये सम्ण्ज्ञानका निर्णय ( निदचय ) करके, [ यत्नेन 
नित्य समुपास्यम्‌ | बड़े प्रयत्न या पुरुषार्थके साथ उसको हमेशा अपनावें अर्थात्‌ उसकी आराधना 
या सेवा अवश्य करे यह जरूरी है क्योकि उसके बिथा आत्मकल्याण ( साक्ष्य ) की सिद्धि नहे 
हो सकती ॥ ३१ ॥ 

भावार्थ--विश्वके सम्पूर्ण पदार्थोमे ज्ञानका दर्जा और महत्त्व सबसे ऊँचा है कारण कि 
उसके बिना कोई व्यवस्था हो ही नही सकती । कौन पदाथ्थ॑ किस प्रकारका है, किस कामका है ? 
इत्यादि बातोका पता लग ही नहीं सकता। तब अन्धकार मे रहना जैस्ता लोक में रहना सिद्ध 
होता है। अतएव ज्ञान तो उत्कृष्ट है ही किन्तु उसमे भी 'सम्यग्ज्ञान' सर्वोत्कृष्ट वस्तु है, जो 
अभीष्ट ( साव्य ) सिद्धि करता है क्योंकि उसके सिवाय अन्य किसी भी पदाथ्थ॑मे यह॒झक्ति 
( सामथ्य॑ं ) नही है कि वह अभीष्ट सिद्धि कर सके इत्यादि | अतएवं उस सम्यन्ज्नान की प्राप्ति 
करना अनिवाय॑ है, परन्तु उसकी प्राप्तिका उपाय क्‍या है ? उसके उत्तर में आचाय॑ महाराज कहते 
हैं कि 'युक्ति” अर्थात्‌ प्रमाणव नयसे अथवा अनुमानसे सम्यग्ज्ञान उत्पन्न होता है अथवा 
आम्ताय' से अर्थात्‌ पू्ब॑ परम्परासे ( गुरु आदिके उपदेण द्वारा ) अथवा “ोगोंसे' अर्थात्‌ प्रथमाचु- 
योग आदि चार अनुयोगोके द्वारा अथवा स्वानुभव प्रत्यक्ष द्वारा उत्पन्न होता है इत्यादि अनेक 
साधन है, जिनसे सम्प्ज्ञान उत्पन्न होता है । युक्ति आदिका स्वरूप नीचे टिप्पणी मे देखो' | ऐसा 
समझना चाहिये। 

नोढ---इस ब्लछोकमें मुख्यतया सम्यग्ज्ञानके उत्पादक निमित्त कारणोका उल्लेख किया गया 
है भेदोका उल्लेख नही है तथापि थोड़ा प्रकाश डाल देना संगत प्रतीत होता है, उससे आगे छाभ 
ही होगा, अतएव निम्न प्रकार भेद समझना चाहिये । सम्यग्ज्ञानका लक्षण भी आगे इलोक नं० रे५ 
में कहा जायगा सो जानना । 


सम्यग्ज्ञानके २ भेद 
(१) भत्यक्ष भेद, (२) परोक्ष भेद, अथवा (१) निव्चयसम्यग्ज्ञान (२) व्यवहार सम्यग्न्ञान । 
“भ्रत्यक्षज्ञानके २ भेद 
(१) सकल या सर्वप्रत्यक्ष, जैसे केवजज्ञान) (१) विकलू या १एकदेश् प्रत्यक्ष, जैसे 





१. नयप्रमाणान्या निवचय “युक्ति !। त्तत्त्वोल्लेस्ि ज्ञान “स्मृति ” । इन्द्रियग्राहिवत्तमानफाकावच्छिन्रपदार्स- 
ज्ञान मिनुमव.। एतदुआय्य संकल्तात्मकं जान॑ 'प्र्यभिज्ञान!। व्याप्तिमान तर । व्याप्यव्यापव- 
सम्बन्धों हि 'व्याप्ति '। 

ए० जो मिर्फ आात्माती सहायताये उन्पत्त हो, उसको प्रत्यद् क्टते है । जो इन्द्रिय पे मनी सह्रायत्ता से 
दपान हो, उनको परोत बहने /# 

३. जिगमे मनरी अडेडियोी कुछ खटायता दो ये कुछ अरे दे आन्माती सहायता दो, उसको शगरेश (आदित) 

प्रायन बटवे है। जिसे खडे छार्माती सहायता हो, बढ़ सर्वइथ [ संवाद ) फ्रयल वहदावा # । 
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अवधि व मन.पर्ययज्ञान | जिनमे थोडी सहायता इन्द्रिय व मनकी रहती है और थोडी सहायता 
आत्माकी रहती है, उन्हे एकदेश प्रत्यक्ष कहते है। जिसमे ( केवलज्ञानमे ) सिर्फ अकेले आत्माकी 
ही सहायता रहती है, वह स्वदेश या सकल ( पूर्ण ) प्रत्यक्ष कहलाता है, यह भेद है। अथवा 
प्रत्यक्षके दूसरे भेद-- 

( १ ) पारमाथिक प्रत्यक्ष, ( २) साव्यावहारिक प्रत्यक्ष । 


( क ) जो ज्ञान अपने विषयभूत पदार्थोको अपनी ही ( आत्माकी ही ) सहायता से स्पष्ट 
जाने या जानता हो, उसको पारमार्थिक प्रत्यक्ष कहते है । 


( ख ) जो ज्ञान इन्द्रियादिक की सहायतासे वत्तं मान अवस्थामे मौजूद पदार्थोको कुछ स्पष्ट 
जाने या जानता हो, उसको व्यवहारनयसे प्रत्यक्ष कहते है अर्थात्‌ वह साव्यावहारिक प्रत्यक्ष 
कहलाता है। जेसे कि हमने उस चीजको प्रत्यक्ष देखा है ऐसा लोकमे कहा जाता है, जो सच 
( सत्य ) माना जाता है ।. ऐसे ज्ञान, मति और श्र॒त्त दोनो है। जो इन्द्रिय और मनकी सहायता 
बिना नही हो सकते यह नियम है। 


( १ ) निशुचय सम्यग्ज्ञान--परद्रव्यो से भिन्‍न पुष्करपलाशवत्‌ निर्लेप अपनी आत्मा मात्रका 
यथार्थ ( विपरीत अभिप्राय रहित ) ज्ञान होना, नि्चयसम्यग्ज्ञान कहलाता है । यत यह स्वाश्रित 
है, विषय-विषयीका भेद नही है । शुद्ध स्वरूपका स्वानुभव रूप है इति। 


(२ ) ब्यवहार सम्यर्ज्ञान---अपनी आत्मासे भिन्‍त परपदार्थोका यथाथी ज्ञान होना, व्यव- 
हार सम्यग्ज्ञान कहलाता है क्योकि वह पराश्चित है--विषय-विषयीका भेद है। 


नोट--नयोका स्वरूप पेह्तर ( इलोक नं० ५ मे ) कहा जा चुका है अतएवं उसको पुन 
न कहकर अभी प्रमाणोका स्वरूप व भेद कहा जाता है। सम्यग्शञान ( प्रमाण ) के ५ भेद हैं 
उनमेसे पहिले--- 

( १ ) मतिज्ञान--विषय और विषयीके सन्तिपात ( सनन्‍्मुख या सयोगो ) होनेपर जो 
इल्द्रिय और मनकी सहायतासे विशेष ज्ञान होता है, उसको मतिज्ञान कहते है । वह परोंक्ष ज्ञान 
है। उसके चार भेद ( अवग्रह्ादि ) होते है। यथा-- 

(क ) अवग्रह ज्ञान--विषय और विषयी ( इन्द्रियादि ) के सन्निपात होनेपर जो प्रथम 
( आद्य ) ज्ञान होता है, उसको अवग्रह ज्ञान कहते है। जैसे 'यह मनुष्य है” इत्यादि । 

( ख ) अवग्रह ज्ञानसे जाने हुए पदार्थों विशेष जाननेको इच्छा ( जिज्ञासा ) का उत्पन्न 
होना उसे ( २) ईहाज्ञान कहते है । जैसे कि यह ननुष्य कहाँका है इत्यादि । 

( ग ) विशेष लक्षणोसे उस जिज्ञासित पदार्थका यथार्थ ज्ञान हो जाना ( ३ ) अवाय ज्ञान 
कहलाता है, जैसेकि बोली या रहन-सहनसे ऐसा निरचय होजाय कि यह मनुष्य दक्षिणी है या 
गुजराती है इत्यादि | 

( घ ) पक्के या मजबत ज्ञान होनेको ( ४ ) घारणा ज्ञान कहते हैँ, जो बहुत काऊतक न 
भूछे ( विस्मृुत न हो ) इसमे आत्मबलूकी विशेष आवष्यकता रहती है इत्यादि ।॥ 


4२३८ पुरुषाथसिद्धचुपायय 


नोट--ये सब ज्ञान वोर्यान्तराय कम, व ज्ञानावरणी कर्मके क्षयोपशम होनेपर ही होते. हैं, 
विना उनके नही होते ऐसा नियम है अस्तु । 

(२ ) श्रुतलज्ञान--मतिज्ञानसे जाने हुये पदार्थोकी विशेषताओकों जाननेवाला ज्ञान श्रुतत- 
ज्ञात कहलाता है। जैसे सूर्यका ज्ञान होनेपर दिनका ज्ञान होता या चन्द्रमाका ज्ञान होनेपर 
रातिका ज्ञान होना इत्यादि । 


अतज्ञानके दो भेद 
( १ ) अक्षरात्मक ( शब्दज )॥ (२ ) अनक्षरात्मक ( लिगज )।॥ 
अक्षरात्मक श्रुतज्ञानके दो भेद 
( १ ) अंगवाह्म ( अनेक भेद रूप ) (२ ) अंगप्रविष्ट ( १२ सेद रूप )॥ 
अथवा 
(१ ) दव्यश्रुत्त (२) भावश्वुत 
नोट--इसका विशेष कथन इसी इलोकके अन्तमे किया गया है सो समझ छेना। 
( ३ ) अवधिज्ञान--जो ज्ञान, द्रव्य क्षेत्र काछ भावकी सीमा सहित रूपी पदार्थोको एकदेश 


स्पष्ट जाने या जानता हो, उस ज्ञानको अवधिज्नान कहते हैं । उसके सामान्यत- रे तीन मेद होते 
हैं ( १) देशावधि (२) परमावधि (३ ) सर्वावधि। 


अथवा 


(१ ) भवप्रत्यय अवधि क्षयोपशम निर्मित्तिक अवधि।॥ 

( क ) भवप्रत्यय ( निमित्तक ) अवधि--देवनारकी और किसी २ मनुष्य तिय॑चके भी 
होता है । 

( ख ) क्षयोपणम निमित्तक अवधि--मनुष्य और तिय॑चोके ही होता है। उसके ६ छह 
भेद होते है यथा वरतंमान-हीयमान-अनुगामी-अननुगामी-प्रतिपाती-अप्रतिपाती इति 

( १) जो समय २ बढ़ता ही जाय, उसको वर््धमान कहते हैं । जेसे सुर्यका प्रकाग ॥ 

(२) जो समय २ घटता ही जाय, उसको हीयमाच कहते हैँ । जंसे आयु कर्मके समय। 

( ३ ) जो एक भवसे दूसरे भवमे भी साथ चला जाय, उसको अनुगामी कहते हैं जेसे कर्म । 
.. (४) जो साथ न रह जाय, उसी पर्यायमें साव छोड देवे, उसको अननुगामी कहते हैं 
जेसे शरीर 

(५) जो नष्ट हो जाय अर्थात्‌ छूट जाय, उसको प्रतिपाती कहते हैं, जेंसे रागादिक । 

(६ ) जो चष्ट न हो अर्थात्‌ छूटे नहीं, उसको अप्रतिपाती कहते हैं, जेंसे जानादिकगुण । 


सम्यर्ज्ञान १२५० 


नोट--उपयुंक्त विशेषता सिफ अवधिज्ञानमें बतछाई गई है । अतः वह पूर्वोक्त अनेक 
प्रकारका होता है दृष्टान्त तो समझनेके लिए दिये जाते है। अवधिज्ञानमें स्वय वेसा परिणमन 
होता है सो जानना । 


(४ ) मन"पर्ययज्ञान--जो ज्ञान, दूसरेके मसमे स्थित रूपी पदार्थको जाने व जानता हो, 
उसको मनःपर्यय ज्ञान कहते हैं | यह देश प्रत्यक्ष कहलाता है। इसके (१) ऋजुमति मनःपर्येयज्ञान, 
(२) विपुलमति मन पर्येयज्ञान, ऐसे दो भेद होते है । 


नोट--मन पर्ययज्ञानमे अवधिज्ञानसे अधिक विशुद्धता ( निर्मेलता ) होती है और उत्कृष्ट 
देशावधिसे लेकर मनःपर्ययज्ञान व केवलज्ञान सयमी जीवोके ही होते है तथा वे तद्भव मोक्षगामी 
भी हुआ करते है। भागे २ के ज्ञानोका विषय सुक्ष्म २ है इति । 


(५ ) केवलूज्ञान--जो ज्ञान तीन लोक स्थित सम्पूर्ण ज्ञेयो ( पदार्थों ) को उनकी त्रेका- 
लिक पर्यायो सहित युगपत्‌ स्पष्ट हस्तामलककी तरह जाने या जानता हो, उसको केवलज्ञान कहते 
है, वह अनुपम व अद्वितीय सदा स्थायी है ऐसा समझना चाहिये। इसके निश्चय और व्यवहार दो 
भेद होते है । अपनेको जानना निश्चय और परको जानना व्यवहार है ऐसा समझना चाहिए। 


परोक्षज्ञानके ५ भेद 


(१ ) स्मृति, (२) प्रत्यभिज्ञान, (३) तके, (४) अनुमान, ( ५) आगम। परन्तु ये 
श्रुतज्ञानमे अन्तर्भूत होते है ऐसा समझना चाहिये" । इसके दूसरे नाम भी नीचे लिखे गये है। 


लक्षण व स्वरूप 


( क ) स्मृतिज्ञान--पूर्वमे जाने हुए पदार्थका स्मरण होनेपर जो वतंमानमे ज्ञान होता है 
उसको स्मृत्तिज्ञान कहते है। वह स्मरण सस्कारके रहनेपर होता है--विना संस्कार पडे नही होता-- 
जैसे हमने उसे देखा है इत्यादि । 


( ख ) प्रत्यभिज्ञान--जो ज्ञान स्मृति और अनुभव ( प्रत्यक्ष ) दोनोके मेलसे जोडरूप होता 
है, उसको प्रत्यभिज्ञान कहते हैं । जैसे किसीके मुँहसे यह सुना था कि गवय ( गुरायपशु ) गायके 
समान होता है । उसके बाद किसी जंगलमे गवय ( नीली गाय-गुराय ) को देखा, देखते ही पहिली 
बात याद आगई कि अहो | यही गवय है या होना चाहिये जो पहिले सुन रखा था इत्यादि । 

यहाँपर 'वह' स्मृतिज्ञान है 'यह' अनुभव ज्ञान है। ऐसा जानना अथवा किसीको छटपनमे 
देखा था फिर बहुत समयके बाद मिलाप हुआ उस समय 'यह तो वही है जिसे छटपनमे देखा था 
ऐसा जोडरूप ज्ञान, प्रत्यभिज्ञान कहलाता है। उसके सादृइ्य प्रत्यभिज्ञान भादि अनेक भेद होते है । 


१ भत्ति स्मृति सज्ञा निन्‍्ताभिनिवोध इत्यनर्थानतरम्‌ ॥१३॥ 


४ “जएयत भथम बध्याय, ये दूसरे नाम मतिज्ञानके हू । 
७ 


१३० पुरुषा्थंसिद्धचुपार्य 


(ग ) 'तर्कज्ञान--व्याप्ति ( अविनाभाव ) के ज्ञानको तर्कज्ञान कहते हैँ। व्याप्तिका अर्थ 
अविनाभाव है, अर्थात्‌ एकके बिना दूसरा न रह सके ऐसे सम्बन्धको व्याप्ति कहते है, उसका ज्ञान 
हो जाना 'तकज्ञान, कहलाता है। जेैसेकि अग्निके विना धूम नहीं रहता, आत्माके बिना चेतना 
नही रहती यह व्याप्ति है। इसीका नाम साहचर्यनियम या अविनाभाव है ऐसा समझना | 

( घ ) अनुमानज्ञान--साधन ( हेतु ) से साध्य ( अभीष्ट ) की ज्ञान होना, अनुमानज्ञान 
कहलाता है जैसेकि घुआँसे अग्निका ज्ञान हो जाना कि यहाँ अग्नि अवश्य होगी इत्यादि । 

( & ) आगमज्ञान--आप्तके वचनो ( उपदेशो-गब्दों ) को आगम कहते हैं, और उत्त 
वचनोका ज्ञान होना, आगमज्ञान कहलाता है। अथवा उत्त वचनोके निमित्तसे वाच्यो अर्थात्‌ 
पदार्थोका ज्ञान होना भी उपचारसे आगमज्ञान कहलाता है। उसीके (१ ) थब्दागस ( शब्दरूप 
सलिकलना ) ( २ ) अर्थायम ( पदार्थोको बताना ) (३ ) ज्ञानागम ( उससे ज्ञानकी उत्पत्ति होना ) 
ऐसे तीन भेद होते हैं । 


दर्वाचचेतना ( उपयोग ) के भेद ४ 
१--चक्षुदर्णन, २---अचक्षुदर्शन, ३---अवधिदर्शन, ४--कैवलदशेन । 


नोट--मन पर्ययदर्शन, नही माना गया है, कारण कि उस ज्ञानके होनेमे उपयोग नहीं 
जोड़ना--लछगाना पडता है, अर्थात्‌ उस ओर उन्मुख नही होना पड़ता है यह विजेषता पाई जाती 
है। अवधिज्ञानमे उस ओर उपयोगको लगाना पड़ता है तब वह जानता है अतएवं उपयोगको 
लगानेकर-नाम ही 'अवधिदर्शन, कहलाता है यह मेद समझना अर्थात्‌ अवधिज्ञानमें उपलोग लगाना 
पड़ता है और मत्त.पर्यंय ज्ञानमें उपयोग नही लगाना पड़ता यह विशेषता रहती है अस्तु । 


चेतना या ज्ञानके २ भेद ( चेतनाएं ) 


ज्ञानका नाम चेतना है, उसके अनेक नाम हैं--जैसे ज्ञान, चेतना, मनुभव, निजचय, अध्यव- 
साय इत्यादि | तदनुसार चेतना ( ज्ञान ) के हे भेद कहे गये हैं यथा-- 

( १ ) कर्मफल चेतना--अर्थात्‌ वँघे हुए क्ोके उदय आनेपर जो फल ( सुख-दु खादि 
अवस्था ) प्रकट होता है, उसको वेदना या जानना या भोगना अनुभव करना, केवल इतनी 
गक्ति उसके रहती है, प्रतीकार या उपाय करनेकी जक्ति नही रहती कारण कि साधनोका अभाव 
रहता है । ऐसे एकेन्द्री जीव होते है ( सथावर जीव )॥ 

(२) कर्म चेतना--अर्थात्‌ सुख दु खादिको जानकर उसके संयोग वियोग करनेका उपाय 





१. अन्यथानुपपन्नत्व यत्र सत्र तयेण कि। नान्यथानुपपन्नत्त्व यत्र तत्र चयेण किम्‌ ? 
अर्थ--जहाँपर निश्चित अन्वय ज्यत्तिरेक होता हैं, वहापर और किसीकी ६ पक्ष, हेतु, साथ्यकी ) 
आवशध्यऊता नहीं होती, वही सबसे बडा साध्यका साधक ( सूचक ) नियम हूँ ऐसा सिद्धान्त है समझना 


चाहिये । 


सम्यश्ज्ञान १३१ 


सूझना व यथासम्भव उपाय कर सकना, यह शक्ति जिसके पाई जाती है उसे कमंचेतना कहते 
है । ऐसे द्वीन्द्रयादि जीव होते है । 
( ३ ) ज्ञानचेतना--अर्थात्‌ अपनी आत्माका ज्ञान होना अथवा स्वपरका भेद विज्ञानका 


होना ज्ञानचेतना कहलाती है। यह सज्ञी पञ्चेन्द्री जीवोके ही होती है अन्यके नही होती यह 
नियम है। यहाँपर ज्ञानका अर्थ आत्मा' होता है ऐसा पचाध्यायीमे कहा गया" है। 


नोट--( १ ) सक्षेपमे दो भेद होते है ( १ ) शुद्ध चेतना (२ ) अशुद्ध चेतना । कर्मफल व 
कमचेतना अशुद्धचेतना कहलाती है और ज्ञानचेतना शुद्धचेतता कहलाती है क्योंकि वह पदार्थके 
शुद्ध स्वरूपको बतलातो है। 


(२ ) ज्ञानगुण सर्वोत्कृष्ट पदार्थ है अतएब उसकी साधना आराधना करना प्रत्येक समझ- 
दार विवेकी मनुष्यका कत्तंव्य है, उसके बिना उद्धार ( कल्याण ) नहीं हो सकता यह नियम है.। 
उसके लिए ज्ञानी पुरुष पञचाचार आदि पाछते है। उनमेसे ज्ञानाचारके आठ अज्च होते है जिनके 
पालनेसे ज्ञानगुणमे वृद्धि होतो है अर्थात्‌ वह विशेषरूपसे प्रकट होता है ऐसा व्यवहारनयसे कहा 
गया है। यथा-- 


१-शब्दाचा र, २-अर्थाचार, ३-उभयाचार, ४-कालाचार, ५-विनयाचार, ६-उपधानाचार, 
७-बहुमानाचा र, ८-अनिक्लुवाचार, इनका यहाँ नाम मात्र लिखा जाता है आगे इछोक न० ३६ मे 
आचार्य स्वय कहनेवाले है किम्बहुता । 


सम्यग्जानीकी विचारधारा 


सम्यर्दुष्टि सम्यग्ज्ञानी विचार करता है कि अहो | जबतक यह जीव शुभोपयोगकी भूमिका 
मे रहता है तबतक यह वैसा ( शुभ ) व्यापार ( क्रियाएँ ) भी किया करता है अर्थात्‌ शुभोपयोगके 
उदय ( आवेण ) कालमे पण्च्चाचारोका पालना अर्थात्‌ ज्ञानकी ऊपरी ( बाह्य ) विनय करना, 
पञव्न्चमहात्रतोका पालना, ( धारण करना ) पाँच समितियोंका पालना, तीन गुप्तियोका पालना 
बारह ब्रतोका पालना, बारह तपोका धारण करना, वाईस परिषहोको सहना, आदि सभी प्रशस्त 
कार्य उसके हुआ करते है, जो शुभरागके उदयका फल हैं अर्थात्‌ औदयिक भावोकी महिमा है ऐसा 
समझना चाहिये। घारण या पाकन करनेकी प्रवृत्ति सब शुभभावोकी सूचक है--शुद्ध भावोकी 
सूचक नही है किन्तु लक्ष्य उसक| यही रहता है कि जबतक जुद्धोपयोगकी प्राप्ति नही होती त्बतक 
वीचके लिए यह आलम्बन है किन्तु यह हेय अवश्य है। शुद्धभावोकी सूचक निवृत्ति है, जो छोडना 
रूप या त्याग करना रूप है यह न्याय है अस्तु॥ 

जब शुद्धोपयोगकी भूमिकामे जीव रहता है तब उसके सभी व्यापार बन्द हो जाते है 
अर्थात्‌ वह शुभ या अशुभ सभी व्यापारोसे निवृत्त हो जाता है, सिर्फ वह बुद्ध स्वरूपमे ही 
लीनता करता है, वाहिरी त्याग-ग्रहणकी प्रक्रिया सब बन्द हो जाती है। परन्तु यह सब कार्य 
गुण स्थानोके क्रमानुसार होता है। वेसे तो सम्पः्दृष्टि सम्यग्ज्ञानीके चतुर्थ गुणस्थानमे ही जान 
१. अनात्मा ज्ञानशब्देन इलोक् नं० १९६, उत्तरार्घ पञ्चाध्यायी । 
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दृष्टिसे ( ज्ञाता भेदज्ञानी हो जानेके कारण ) या सभीका त्याग जैसा मनोभाव हो जाता है अर्थात्‌ 
सभीसे उसकी विरक्ति या अरुचि हो जाती है क्योकि भेदज्ञानके साथ वेराग्य व सुख अवब्य होता 
है तथा त्यागकी भावना भी अन्तरमे प्रबकू प्रकट हो जाती है--वह हमेशा परसे भिन्‍न होनेकी 
प्रतोक्षामे जागरूक रहता है। कमी सिर्फ शक्तिकी रहती है, जो क्रमश प्रकट होती है। त्याग 
करनेके लिये उसको आत्मवल चाहिये जो कर्मोपाधि ( रागरादि ) के वियोग होने पर ही होता है। 
फलत. बलके विना विना रुचिके भी विगारीकी तरह वह दुनियके कार्य करता है, उनके करनेमे 
उसे उत्साह व हपष नही होता किन्तु वह दु.ख ही मनाता है, यह विशेषता उसके पाई जाती है, जो 
मिथ्यादृष्टि अज्ञानीके नही होती । वह सम्बग्दृष्टि विवेकी निरन्तर औदयिक भावोंके त्यागनेका 
पुरुषार्थ करता रहता है चाहे वे शुभ रूप हो या अशुभ हो, उनमे उपादेयता कतई नही रखता 
तथा पुरुषार्थ करनेको वह निमित्त कारण ही मानता है, वस्तुका परिणमन उसके आधीन नही 
समानता । अतएव वह वुद्धिमान कार्य सिद्ध न होने पर भ्रम या दु ख नही करता, और पुरुषार्थ 
करना भी बन्द नहीं करता, कारण कि बसा भाव संयोगी पर्यायमें हुआ ही करता है कि किसी 
कार्यको करनेकी इच्छा होना, जो कमंघारा या कषाय भाव है वह उसके मौजूद रहता है। परन्तु 
अटल श्रद्धान यहो रहता है कि 'जो जब जेसा होना है वेसा ही होगा अन्ण्था नहो' इत्यादि | 
देखो ! अविरल सम्यरदुष्टि चतुथथ गुणस्थानवाला, संयम धारण नहीं कर सकता किन्‍्तु 
संयम घारण करनेकी छटपटी ( प्रबछ इच्छा ) उसके सदेव रहा करती है यह उसका मानसिक 
चित्र है। बाहिरमे त्याग संयम नही दिखता है यह सत्य है, उसका कारण बीर्यान्तराय कर्मका 
क्षयोपशम कमती रहता है तथा रागादिका उदय प्रवल रहता है, जिससे, त्याग करनेकी हिम्मत व 
उत्साह उसके नही होता, क्योकि सयोगी पर्यायमे सभी कारणकूट चाहना पडते है। तब आत्मा 
से हिम्मत व वल आवरणके अभावसे होता है यह यथार्थ है। तदनुसार ज्यो २ रागादिक व 
उसके संस्कार मन्द पड़ते जाते हैं व उत्साह बढता जाता है तथा वीर्यान्तरायका अधिक क्षयोपशम 
होता जाता है, त्यो २ त्याग व सयम बढ़ता जाता है। बसे तो उसके अपग्रयोजनभूत पदार्थोका 
त्याग होता ही है, जो बडी वात है। भीतरसे विराग तो सभीसे रहता है, जिससे सवर व 
निजंरा प्रतिक्षण हुआ करतो है अत वह मोक्षमार्गी है, संसारमार्गी नही है अस्तु । 


सम्यग्व्शन और त्पागमे अविनाभाव नहीं है 


सम्यग्दर्शन या सम्यग्ञान जिस जीवकों हो जाता है उसके उसी समय पर ब्रव्यका त्याग 
( सम्बन्ध विच्छेद ) भी हो जाना चाहिये ऐसा नियम ( अविनाभाव या व्याप्ति ) नही है न कोई 
बल्गत्कार रूप सम्बन्ध है जो जबद॑स्‍्ती त्याग करा ही देता हो । दोनो ( ज्ञान व त्याग ) स्वतनर 
गुण हे व समय २ पर होते है । जिस प्रकार ज्ञान का, वेराग्य-सुख-त्यागयकी भावनाके साथ गठबंधन 
( व्याप्ति ) है, चेंसा त्यागके साथ नही है । कारण कि त्यागके लिये विशेप शक्तिकी आवश्यकता 
होतो है, वह जबत्तक उत्पन्न न हो तबतक इच्छा रहते हुए भी त्याग नहो कर पाता । बुराईका 
ज्ञान हों जाना अलग बात है और बुराईका त्याग करना दूसरी वात है, अतएवं ज्ञानके साथ 
त्यागका नियम बताना जज्ञानता है चेसा कदापि नहीं होता। हाँ यह वात अवच्य है कि सम्य- 
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जानोके ही सम्यक त्याग हो सकता है जो मोक्षके लिये उपयोगी है। मिथ्याज्ञानीके लिये वह 
असभव है, उसका त्याग, संसारमार्गी है वह अधिक-से-अधिक पुण्यबध कर सकता है किन्तु ससार 
छेद नही कर सकता ऐसा समझना चाहिये अस्तु। सम्यग्दृष्टिके तत्काल त्यागका भ्रम निकालना 
अनिवाय॑ है। किम्बहुना भावोकी अपेक्षासे वह सबसे बडा त्यागी है, जिसने ससारकी जड 
मिथ्यात्त्वका स्याग कर दिया है किन्तु बाहिर चरणानुयोगकी अपेक्षासे अत्यागी व असयमी ही 
रहता है अस्तु । 


त्यागी व परिग्रहोका निर्धार 


लोकव्यवहारमें जो बाह्य परिग्रहका त्याग कर देता है वह त्यागी-ब्रती कहाता है और 
निशचयमे जो अन्तदुष्टि ( भेदज्ञानी ) होता है वह त्यागी कहलाता है। यह दृष्टिभेद पाया जाता 
है। परिग्रहका अथ 'ममत्त्व” होता है अर्थात्‌ 'यत्र २ ममत्त्व तत्र २ परिग्रहत्त्वभ्म' ऐसी व्याप्ति है। 
तदनुसार सम्यग्दुष्टिके रुचिपू्वंक परमे एकत्त्व ( हिस्सेदारी स्वामित्त्व ) न होनेसे वह॒परिग्रह 
रहित यथाथत. है परन्तु सयोगी पर्यायमे शरोरादि परका सयोग अवश्य रहता है अथवा परिग्रही 
माना जाता है । इसके विपरीत बाह्य परिग्रहका त्यागी होकर भी यदि सम्यग्दुष्टि ( अन्तदुंष्टि ) 
नही है तो वह नि३चयसे परियग्रही है, जो परमे हिस्सेदारी अर्थात्‌ स्वामित्व व राग करता है। 
भावलिंगी मुनिके यद्यपि शरोरमात्र परिग्रह देखनेमे आता है, तथापि ममत्त्व ( हिस्सेदारी 
स्वामित्त्व व राग ) न होनेसे वह निरचयसे परिग्रही नही है। सबूतमे वह शरीरका संस्कार आदि 
कुछ नही करता निर्मोही रहता है। इस्‌ तरह व्यवहारदृष्टि व निरुचयदृष्टि भिन्‍त २ प्रकारकी 
रहती है कभी एक नही होती, भौर तत्त्व निर्णय भी भिन्‍न २ प्रकारका होता है, परन्तु तत्त्व या 
वस्तु नही बदलती चांहें उसका निरूपण या कथन कोई किसी प्रकार करे यह ध्यान रहें । अत्एव 
'सत्य हमेशा सत्य ही रहता है” ऐसा न्याय है। फलत निश्चयका निर्धार सही माना जाता है, 
उससे हट करना भिथ्यात्त्व है। सम्यग्दुष्टिकी विचारधारा सत्य रहती है, आचरण विवणतामे 
अन्यथा व असत्य भी हो सकता है, जिसे वह अपनी कमजोरी या गरूती समझता है ऐसा समझना 
चाहिये। साराश--ममत्त्व वाला त्यागी नही है, और ममत्त्व रहित त्यागी है, यह भेद है। परसे 
अपना कुछ हिस्सा मानने वाला महान्‌ परिग्रही है ( मिथ्यादृष्टि ) और परमे अपना हिस्सा न 
मानकर सिफे उसमे कुछ राग करनेवाला “अल्प परिग्रही” है, यह तात्पय॑ है। लोकमे बाह्य 
परिग्रहको त्यागने वाला त्यागी कहलाता है और शास्त्रमे अतरग परिग्रहको त्याग करने 
वाला त्यागी कहलाता है तथा दोनोका पूर्ण त्याग करनेवाला परिग्रह रहित “निष्परिग्रही' मोक्ष- 
गामी होता है दूसरा कोई नही यह नियम है। फछत करणानुयोगसे सम्यग्दृष्टि गृहस्थ भो 
कथचित्‌ त्यागी कहा जा सकता है, क्योकि उसके पर पदाथमे रुचि व स्वामित्त्व नही रहता 
इत्यादि ॥] ३१॥ 
१. ममत्त्वके दो अर्थ है ( १) राग करना या ममता करना (३) मेरा कुछ हिस्सा इसमें 


है ऐसा 
मानना । 
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प्रदन होता है कि सम्यग्दशंन्त व सम्यग्शान जब एक ही साथ ( यूगपत्‌ ) होते है तब दोनो 
को पृथक्‌ २ कहनेकी क्या आवश्यकता है ? आचार्य महाराज युक्ति सहित इसका उत्तर देते हैं-- 


प्रथगाराधनमिष्टं दशनसहभाविनो5पि बोधर्य | 
लक्षणभेदेन यतो नानाचं संभवत्यनयो; ॥३२॥ 


पञ 


सहभावी होते भी कोई एक रूप नहीं होते हैं । 
रूप रसादिक पुद्ूगल के क्या एक कभी भी होते हैं ? ॥ 
बछडे के दो सीग साथ ही होकर जुदे-जुदे रहते । 
छक्षण सेद जुदा करता है--लक्षण सेद्‌ उौसय घरते ॥३२॥ 


अन्वय अर्थ--आचार्य कहते है कि [ दशनसहभाविनोंडपि वोधस्य ] यद्यपि दर्शांन या सम्यग्‌- 
दर्शनके साथ २ ( युगपत्‌ ) ज्ञान या सम्यग्ज्ञान होता है, काल भेद नही है तथापि दोनोको 
[ श्थगाराधनमिष्टं ] पृथक २ ( भिन्न सत्तावाछा ) कहा गया है और उनको पृथक २ प्राप्त करना 
भी बतल्‍राया गया है [ यत॒ लक्षणसेदेन अनयो' नानाच््चं संभवति ] कारण कि दोनों का लक्षण 
पृथक २ होनेसे दोनोमे भेद पाया जाता है, दोनों एक नही हो सकते । ऐसा न्याय है* ॥३२॥। 


भावाथें---सब पदार्थोका परस्पर सयोग रहने पर भी सभी पदाथ, परस्पर अपना २ लक्षण 
जुदा २ होने से पृथक्‌ २ माने जाते हैं, वे कभी एक ( समवायरूप या तादात्मरूप ) नही होते 
यह नियम है। इसी तरह एक साथ उत्पन्त होने पर भी सभी एक नही हो जाते, जैसे कि पुद्गल 
द्रव्यमे रूपरसादिक एक साथ उत्पन्न होते हैं तो भी लक्षण उनका जुदा २ होनेसे वे जुदे २ ही 
माने जाते है। अथवा गायके बछड़ेके दोनो सीग साथ २ प्रकट होते है किन्तु दोनो अपनी सत्ता 
जुदी २ रखते है | तब सम्यग्दशंन और सम्यरज्ञान एक साथ २ प्रकट होनेसे वे केसे एक हो सकते 
हैं ? कदापि नही हो सकते, क्योकि उनका लक्षण जुदा २ पाया जाता है। सम्यग्दर्शनका लक्षण 
तत्तवोका सम्यकृश्रद्धान करना है! और सम्यग्ज्ञानका लक्षण 'तत्त्वोका यथा जानना” है। इत्यादि 
लक्षणमेद दोनोका है तथा दोनो आत्माके गुण हैं व जुदे २ हे। फलत: दोनोको जुदा २ मानना 
अनिवाये है । इसके बावत बड़े २ प्राचीन ग्रन्थोमे अच्छा प्रकाश डाछा गया है सो देख लेना 
किम्बहुना आगेके इलछोकोमे “'कार्यकारण भाव” और दीप और उसके प्रकाशका दुष्टान्त देकर 
खुलासा किया गया है इति। 

नोट---कोई-कोई एकान्ती, दर्शान-ज।नका एक काल होनेसे दोनोको जुदा २ नही मानते, 
एक मानते हैं, अतएव असलमे उनका खण्डन करनेके लिए यह ब्लोक लिखा गया है ऐसा 
समझना चाहिये। 








न्‍ननन--तननिनननननिनान-++3नननिननी न ियानतन--3वन-म+१मक<3++>+ननन«++«»»«««म«मन+ «मा ५७७++न ५ निनीनीनन- न न न-+प नमन न-नम-+« 





२१, दर्शन व ज्ञान दोनो । 
२. सर्वे पदार्था; भिन्ना लक्षणभेदात | यन्न २ लऊक्षणमेंद्र तत्न २ पदार्थनेंद इति। 
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जैन्मत ( दर्शन ) के अनुसार कालद्रव्यकी समय पर्याव बहुत सूक्ष्म है, उससे सूक्ष्म 
और दूसरी पर्याय नही है अतएवं उसका पृथक २ ज्ञात होना क्षयोपशम ज्ञानियोंको असम्भव 
है वह बड़ा जल्दी बदल जाता है जैसे कि कौआके आखोकी गोलक जुदी २ है किन्तु पुतली एक 
है और वह॒ इतनी जल्दी घूमती बदलती है कि मानो एक ही समयमे वह बदल गई ऐसा भान 
( प्रतीत ) होता है किन्तु उसमे समय भिन्‍न रूूग जाता है। हा, स्थूलदुष्टिसे एक ही समयमे 
बदलना मालूम पडता है। अथवा कमलके सौ पत्रोके छेदने जेसी बात है, वे भी एक समयमे नहीं 
छिदते, अनेक समय लग जाते है। इसी तरह दर्शन व ज्ञानका समय कथचित्‌ जुदा २ हो सकता 
है सवंथा नही है, अत भ्रममें नही पडना चाहिए किन्तु सत्य निर्धार फरना चाहिये। 


इसके सिवाय एक साथ उत्पन्न होना तथा एक साथ कार्य करना ये दो बाते जुदी २ हैं। 
कार्य करनेका समय भिन्‍त २ हो सकता है यत् क्रमश उनमे अथंक्रिया होती है ऐसा उनका 
स्वभाव है तथा विषयमेद भी पाया जाता है इति। 

नोट--कहनेमे जुदा २ आता है, अतएव व्यवहारनयसे जुदा २ कहना सम्मव है किन्तु 
निरचयनयसे एक काल उत्पन्न होते है अत्तएव कालभेद दोनोमे नही है परन्तु सत्ता दोनोंकी 
जुदी २ है, एक नही है ऐसा खुलासा समझना चाहिये ॥१२॥ 

आचाय॑ आगे सम्यग्दशन और सम्यग्ज्ञानमे कारणकायेरूप विशेष सम्बन्ध बताते है। 


( खाली विशेषण बदलते रूप, उत्पाद्य-उत्पादकरूप नहीं 
' विवक्षाभेदसे पौर्बापर्यपना ) 
सम्यणज्ञानं काये सम्यकत्वं कारणं वदन्ति जिनाः । 
ज्ञानाराधनमिष्टं. सम्यकक्‍त्वानन्तर तस्मात्‌ ॥३३॥ 


पा 


सम्यग्दशनज्ञान उभय में कारणकायपना जानो। 
श्री जिनदेव कहत हैं ऐसा, तुम मी उसे सत्य मानो ।॥ 
कारण सम्यग्दद कहा है--सम्यर्ज्ञान कार्य जानो । 
इससे पहिले “दुश साध्य है, पीछे ज्ञान साध्य सानो ॥३३॥ 





१९१ सम्यर्दर्शन । 

२ सम्यग्दर्शन पूरा नाम । वामैकदेशें नामसात्रग्रहणमिति न्याय । 'सम्यक्‌” यह विशेषण है, सो वह पहिले 
दशशनमें लगता है, पीछे ज्ञानमे लगता | अतएवं विदश्येपण ऊुगनेकी अपेक्षासे सम्यक्‌ दर्शव कारणरूप है 
और सम्यरज्ञान कार्यरूप है ऐसा खुलासा समझना चाहिये किन्तु उत्पत्तिकी अपेक्षा पहिले ज्ञान पोछे 
दर्गन समझना चाहिये । 


8३६ इरुपाथसिद्धश्॒पाय 


अन्वय अर्य--नू मिनाः सस्यग्जानं कार्य सम्यक्यं कारण बदन्ति ] सर्वजदेव कहते है कि सम्यगृ- 
ज्ञान कार्यरुप है और राम्यग्दर्णन कारणरूप है [ सम्मान ] इसीलिये [ सम्यक्‍त्वानन्तरं ज्ञानाराधन- 
मिष्टम्‌ ] सम्परदर्णनके पथ्चात्‌ शम्बस्जानको प्राप्त करना लिखा है क्ग्रोकि सम्यग्दर्णनके विना 
सम्यग्ज्ञान प्राप्त नही हो सकता यह नियम है। ऐसा पौर्वापर्य सम्बन्ध स्वभावत्तः है, कृत्रिम नही है 
अर्थात्‌ चिजेष्यविजेषणकी अपेक्षा यहाँ पर कथन किया गया है ॥३३॥ 
भावायें--वस्तु स्वभाव बदल नहीं सकता क्योकि वह पारिणामिक भाव है औपाधिक भाव 
अर्थात्‌ न॑मित्तिक भाव नही है। जीबद्रव्यमे ही दोनो पाये जाते हैं, कारण कि चेतना गुणके ये 
( दांत व ज्ञान ) दोनो भेद है। उनका कार्य पृथक्‌ २ है तथा आवरण भी इनके पृथक २ है 
दर्णनका कार्य पदार्थ ( ज्ञेय | का सामान्य ज्ञान कराना है, और ज्ञानका कार्य पदार्थका विशेष 
ज्ञान कराना है ( पदार्थ सामान्यविद्येपात्मक होता है )। दर्णन या श्रद्धाचकों आवरण करनेवाला 
दरांनावरण कर्म माना जाता है और ज्ञानको आवरण करनेवाला ज्ञानावरण कर्म माना जाता है। 
जब दोनोका क्षयोपणम होता है तब क्रमश. सामान्यज्ञान अथवा दर्शन व श्रद्धान ( प्रतीति- 
विव्वास ) होता है तथा विश्येपज्ञान प्रकट होता हे । अतएवं परस्पर पौर्वापय भाव तो है किन्तु 
उत्पाद्य उत्पादक भाव नही है। ऐसी स्थितिम कार्यकारण भाव मानना गरूत है। सत्य बात 
इतनी ही है कि दर्शन मोहकर्मके क्षयोपणमादिसे विपरीत्तता हटकर यथार्थता या सम्यकपना प्रकट 
होता है जिससे पेश्तर दर्शन या श्रद्धान-सम्यक होता है, पश्चात्‌ उसके साथ ही ज्ञान भी सम्यक्‌ 
हो जाता है अर्थात्‌ दोनोके मिथ्या विशेषण हटकर सम्यक विशेषण छमग जाते हैं। उसमे पहिले 
कारणता 'दर्शंन' को है क्योंकि पहिले उसीमे 'सम्यक्‌” विद्येपण छगता है भर्थात्‌ पहिले दर्शन य। 
श्रद्धान ( इत्थंभूत प्रतीति ) ही सुधरता है और उसीकी बदौलत ज्ञान भी सुधरता है यह खुलासा 
है । फलत*' विशेषण छगनेकी अपेक्षा कारणकार्यभाव समझना चाहिये गौर कुछ नही, अन्यथा 
कल्पना करना मिथ्या है। उत्पत्तिकी अपेक्षा पहिला नम्बर ज्ञानका ही है, इसका खुलासा आगे 
किया जाता है सो समझ लेना ॥ 
ज्ञान और श्रद्धान ये दो पृथक्‌ २ गुण है, परन्तु साथ २ एक आत्तामे रहते है सामान्यज्ञान 
और सामान्यश्रद्धान सभी अवस्थावालो के हर समय रहता है किन्तु विशेष ज्ञान और विदेषश्रद्धान 
दर समय नही रहता यह नियम है। अत्त विना ज्ञान ( सामान्य ) के श्रद्धान मांचना तथा विनचा 
श्रद्धान ( सामान्य ) के ज्ञान मानना भ्रम व अज्ञान है। विता ज्ञानके भी श्रद्धान होता है, यह 
कहना विजेषज्ञान या प्रत्यक्षज्ञानसे सम्बन्ध रखता है अर्थात्‌ प्रत्यक्षज्ञान न होने पर भी ( परमाणु 
वगैरह सुक्ष्म पदार्थोका ) उन्तका श्रद्धान जिनवाणी के ह्वारा हो जाता है। परन्तु यह विशेष ज्ञाचकी 
चर्चा है--सामान्य ज्ञानकी नही है किम्बहुना विवक्षाको हमेशा समझना चाहिए अस्तु। 


नोढ--कोई गृण किसी गुणको उत्पन्न नहीं करता, सभी गुण अपनी २ योग्यता या भवि- 
तब्यतासे प्रकट्‌ होते हैं। आपसमे निमित्तता करते है परन्तु एकता या उत्पादकता नही करते न 
बल्ात्कारता करते हैं। ऐसी स्थितिमे 'सम्यग्दशंन व सम्यग्ज्ञानमे” विशेषण साथ छूगना रूप कारण- 
कार्यपना बतलाया गया है जो सत्य है । इसके अतिरिक्त भावोमे परिवत्तेन भी तो साथ २ होता है, 
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अतएव सम्यग्दर्शंनरूप भाव, सम्यग्ज्ञानरूप भावके होनेमे निमित्तकारण अवश्य है, फलूत: उक्त 
प्रकारका कारण-कार्यपना मानत्ता छाजमी है, अस्तु । 


_ भावार्थ--ज्ञानगुण आत्माका प्राण या स्वभाव है, सो जब वह ॒ सत्य या सही ( यथार्थ ) 
होता है तभी उसकी यथार्थताका समर्थन करनेके लिए पुष्टिरूप | छाप-शीलरूप ) इत्यंभूत 
प्रतीति' होती है--अर्थात्‌ जो ज्ञानने जाना है वह सत्य है अन्यथा नही है, यह पक्‍कापन ही सम्य- 
कपना या विशेषण है जो पहिले प्रतीति या श्रद्धान या सम्यग्दर्शनमे लगता है उसके पश्चात्‌ उसी 
समय वह सम्यक्‌ विशेषण ज्ञानमें भी लगता है। ऐसी स्थितिमें श्रद्धात मुख्य माना जाता है, जो 
कारणहूप है और ज्ञान गौणरूप माना जाता है, जो कार्यरूप है, यह खुलासा समाधान है। फछत: 
उत्पत्तिकी अपेक्षासे ज्ञानका दर्जा पहिला है और श्रद्धानका दर्जा दूसरा है, किन्तु विशेषणकी 
भपेक्षासे दर्शंनका दर्जा पहिला है और ज्ञानका दर्जा दूसरा है किम्बहुना ॥३३॥ 


आचाय॑ं पूर्बोक्त विषयको दीप और प्रकाशका उदाहरण देकर और स्पष्ट करते है 
( विशेषण विशेष्यकी अपेक्षा ) 


कारणकार्यविधानं समकालं जायमानयोरपि हि । 
दीपप्रकाशयोरिव सम्यवत्वज्ञानयों। सुघटस्‌ ॥२३४॥। 


पत्च 
युगपत्‌ उत्पत्ती होते सी, कारण कायपना बनता । 
दीपशिखा अरु प्रकाशकी ज्यो, नहिं विचाद उनमें उनता ॥ 
तत्व समझकर बात हमेशा करना हो चघतुराई है। 
तिना समझके विवाद करते, होती जग छुबड़ाई है ॥।३४॥ 


अन्बय अर्थ--आचार्य॑ कहते है कि [ द्वि सम्यक्स्वज्ञानयो ससकालू जायमानयोरपि दीपप्रकाश- 

योरित्र कारणकार्यविधान सुघटम ] निरचयनयसे सम्यग्दर्शन और सम्यम्ज्ञानभे, एक ही समयमे प्रकट 

होनेवाले दीपक ( दाह ) और प्रकाश ( उजेला ) की तरह कारणकार्यपना निविवाद सिद्ध हो 

जाता है आर्थात्‌ जैसे दीपकको कारण और प्रकाशको कार्य मान लिया जाता है, उसी तरह सम्य- 
रदर्शतको कारण और सम्यर्ज्ञानको कार्य माननेमें कोई विरोध नही आता, अस्तु ॥रेथा 

भावार्थ--युक्ति, आगस, स्वानुभवसे जो सिद्ध होता है उसमे कोई विवाद नहीं रहता, वहाँ 

किला करना व्यर्थ है। तदनुसार सम्यग्दशेत और सम्यग्ज्ञान ये दोनो एक साथ होते है परन्तु कार्य 

बा होनेसे वे दोनो एक नहीं हो जाते, फिर भी परस्पर कार्यकारण सम्बन्ध रहता है, वह 

॥। कारणकार्य सम्बन्ध अनेक तरहके होते है, जैसे निमित्त नैभित्तिक सम्बन्ध, उपादान- 

उपादेय सम्बन्ध जन्यजनक सम्बन्ध, विशेष्यविशेषण सम्बन्ध, परस्परसयोग सम्बन्ध, व्याप्यव्यापक 

पाबन्ध इत्यादि। इनमे भूलना नहीं चाहिये, अन्यथा गडबड़ी हो सकती है ऐसा निर्घार करना 


चाहिये किम्बहुना १ 
श्८ 
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प्रत्येक कार्य अर्थात्‌ पदार्थंको कार्यपर्याय, बिना कारणके ( उपादान या निमित्तके अभावमे ) 
नही हो सकती ऐसा नियम है, तब सम्यग्दर्शन व सम्यरज्ञान ये भी कार्य पर्याएँ है, अत' उनके 
होनेमे भी कारण चाहिये। तदनुसा र, सम्यग्दर्शन, सम्यग्ज्ञानके होने में निमित्त कारण बनता है और 
सम्यग्दशनमे, सम्यकश्रद्धान कारण पडता है किन्तु कारण शून्य कोई नही है, ऐसा सिद्धान्त सम- 
झना चाहिये, द्वीप व प्रकाशका दुष्टान्त उपयुक्त है इत्ति ॥श४॥। 


आचार्य सम्परज्ञानका स्वतन्न्न लक्षण बताते है 
( अर्न्तानहित भेद व आठ जज्भ सहित ) 


कत्तव्यो5ध्यवंसाय; सदनेकान्तात्मकेपु तच्चेषु । 
की ७ का कर 3 हें 
संशयविपय्ययानध्यवसायविविक्त मात्मरूप तंत्‌ ॥३५। 


पच्य 


अनेकान्तसय द्र॒व्योंसे जो अध्यवसाय उपजता है। 
सम्यरज्ञान नाम है उसका, संशयादि विन होता है ॥ 
आत्साका वह रूप कहा है, ज्ञान विना नहि आातम है । 
ज्ञान प्राण आतमका जानो, अत्तः स्वभाव बखाना है ॥३७॥। 


अन्वय अर्थ---आचारय कहते हैं कि [ सदनेकान्तात्मकेछु तच्वेषु संशयविपययानध्ययसायविविक्त 
अध्यवसाय कत्तज्यः ] सत्रूप ( उत्पादव्ययश्रौव्यरूप ) एवं अनेकान्तरूप ( अनेकधर्म सहित ) 
पदार्थोमि जो शशय विपर्यय अनध्यवसाय ( दोषो ) से रहित यथारथ ज्ञान होता है, उसको 'सम्य- 
रज्ञान' कहते है | [ तत्‌ आत्मरूपं ] और वह आत्माका स्वरूप या स्वभाव है, अतएव उसको प्राप्त 
करना ही चाहिये। अर्थात्‌ सम्पु्ण पदार्थोकी यथा जानकारी करना मनिवायं है ॥३५॥। 


भावार्थ--ससारमे या सयोगी पर्यायमे रहकर जिस जीवने सम्यग्ज्ञान ( मेदज्ञान ) अर्थात्‌ 
पदार्थोकी यथाथें ( सशयादि रहित सम्यक्‌ ) जानकारी प्राप्त नही की, उसका जन्म या जीवन 
निष्फल है ऐसा समझना चाहिये । हीराकी कीमत या आदर तभी होता है जब वह मडसान पर 
चढकर शुद्ध हो जाता है। इसी तरह आत्मा या जीवकी प्रतिष्ठा पुज्यता तभी होती है जब वह 
सम्यन्दर्गंनादि र॒त्नवय सण्डित हो जाता है, अन्यथा नही, यह तात्पय॑ है। प्रत्येक पदार्थ अनेक 





अध्यवसाय, निरुचय ( जानकारी ) | 

सशायय, विपर्यय, अनष्यवसायरूप भिथ्याज्ञान । 

आत्माका स्वभाव या स्वरूप | 

वह सम्यग्ज्ञान । 

( उभयकोटिस्पशिज्षाच सणय , एककोटिस्पशिज्ञान विपर्यय , अनिश्चितज्ञानमनध्यवसाय )॥ 


ब्द्‌ू 0 0 ल्‍3 
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धर्मवाला है ऐसा जैन शासनमें सर्वज्ञ केवलीने बतलाया है, और यह वात हर तरहसे अर्थात्‌ 
प्रमाण-लय-निक्षेपोंस बराबर सिद्ध की गई है। अतएब सम्यर्दुष्टि सम्यग्लानीको इसमें कोई भ्रम 
नही रहता, उसकी श्रद्धा व ज्ञान अटल रहता है। मिथ्यादृष्टि वस्नु ( पदार्थ ) में अनेक धर्म नही 
मानते एक ही कोई धर्म वस्तुमें मानते है, अतः वस्तु व्यवस्था नहीं बनती, सब कल्पनारूप 
या एक ईइ्वरादिके आधीन सबको मानते है, तब वस्तुकी स्वतन्त्रता नष्ट हो जाती है इत्यादि 
अनेक दोष ( आपत्तियां ) आते है। फलतः सरागी अल्पन्ञानियोंके द्वारा कहा गया तत्त्व” सब 
निरथंक व अधूरा है किम्बहुना" । 


सम्यज्ञानकी आराधना या साधना केसे करना चाहिये अर्थात्‌ उसका 
क्या उपाय है ? यह आचार्य बताते है। ( व्यवहारनयापेक्षा ) 


ग्रन्थाथोभयपूण काले विनयेन सोपधानं च॒ । 
बहुमानेन समन्वितमनिहवं ज्ञानसाराध्यम ॥| ३६ ॥ 


प्य 


जानसाधना आठ विधि, होती है यह' सार । 
शब्द अर्थ अरू उभय का, ज्ञान कहा अनिवार ॥ 
काल विनय अरूु घारणा, जआादर ग्रुरु का नाम । 
इन आाठों अगन सहित--सिद्ध होत अभिराम ॥ ३६ ॥ 


अन्वय अर्थ--आचाये कहते है कि [ काछे ] योग्यकालूमें अर्थात्‌ अनध्याय-प्रदोष आदि 
कालोको टाकूकर शेष सुकालके समयमे तथा [ घिनयेन वहुमानेन समन्वितं ] विनय ( नम्नता ) 
के साथ बहुमान या उच्च स्थान देकर [ अन्यार्थोमयपूर्ण अनिह्नच ज्ञानमाराध्यम्‌ ] शब्दका, अथे 
( वाचक-वाच्य ) का, और शब्द, अर्थ दोनो का, जञानपुर्वेक गुरू आदिका नाम सहित 'सम्पग्ज्ञना' 
को प्राप्त करना चाहिये। अर्थात्‌ उक्त आठ ज्ञग या निमित्ति सिकाकर सम्यग्ज्ञानक्री आराधना 


उपासना या सेवा करना चाहिये, क्योकि ऐसा करनेसे ज्ञानकी प्राप्ति विशेष रूपमे होती है ये बाह्य 
साधन हैं ॥। ३६ ॥। 


भावार्थ--ज्ञान या सम्यग्ज्ञान आत्माका गुण है, उसका प्रकाश या उत्पत्ति निरचयसे 
अपनी ही सहायतासे होती है अर्थात्‌ ज्ञायक स्वभाव आत्माके ही आल्म्वनसे होती है किन्तु व्यव- 
हारसे शब्दादिक जो आठ बाह्य निमित्त है, उनके आलम्बनसे होती है। ऐसी स्थितिमें प्म्यक 
( यथार्थ ) ज्ञान होनेके लिये शब्दोका ज्ञात, ( पदों व वाक्योका ज्ञान, वाचकोका ज्ञान ), अर्थों 





१ अन्यूनमनतिरिक्त याथातथ्य वित्ा च विपरोतातू, नि सन्देह बेद यदाहुस्तज्ञानमागमिन ॥४शा। 


--रत्न० श्रावकाचार 
२, अभीए-टाष्य । 


थंसिद्धय 
१8४० पुरुषाथसिद्धयुपाय 


( पदार्थो-वाच्यो ) का ज्ञान, एवं शब्द, अथे दोनोंका ज्ञान, होना अनिवाय॑ं है। इसी तरह अकाल- 
सुकालका ज्ञान होना व सुकालके समय शास्त्र पढना, विनय सहित पढना, धारणा ( स्मृति ) 
सहित पढ़ना, उच्चासन देकर पढना और गुरू आदिका नाम जाहिर करके पढना, ये सब शिष्यके 
कत्तंव्य हैं। तभी उस शिष्यको विशेष ज्ञान उत्पन्न होता है--उसकी प्रतिभा अतिशयवाली होती 
है, ऐसा समझना चाहिये ॥ ३६ ॥ 


सम्यग्जञानके आठ अंग और उनका खुलासा 


(१ ) शब्दोका ज्ञान होना ( २) पदार्थोका ज्ञान होना (३ ) शब्द और बर्थ दोनोका 
ज्ञान होता (४) सुकालमे अध्ययन करना (५ ) विन्यके साथ अध्ययन करना ( ६ ) धारणा 
सहित अध्ययन करना (७ ) उच्च स्थान देकर अध्ययन करना (८ ) गुरु आदिका नाम नही 
छिपाना, ये आठ सम्यग्ज्ञानके अग हैं । 


नोट---इनमे मुख्यता हृदय साफ होनेकी है, कोई छलकपट या मिथ्यात्त्वादि रूप भाव नहीं 
रहना चाहिये, तभी वह सम्यग्नान गुण प्रकट हो सकता है अन्यथा नही । 


अंगोफा ही इसरा नाम आचार है यथा 


( १ ) शब्दाचार--शब्दशास्त्र ( व्याकरण ) के अनुसार अक्षर-पद-वाक्यका पठनपाठन यत्न- 
पूर्वक शुद्ध करनेको कहते हैं। इसीका नाम व्यंजनाचार, श्रुताचार, अक्षराचार, ग्रन्थाचार आदि 
सब एकार्थ॑वाचो हैं । 


(२ ) आर्थाचार--यथाथे जुद्ध अर्थंथकं अवधारण करनेको कहते हैं । 
( ३ ) उभयाचार--शब्द और अर्थ दोनोके शुद्ध पठनपाठन करनेको कहते हैं । 


.. (४ ) काछाचार--शुभ घडी शुभ भुद्त्तेमे स्वाध्याय अध्ययन ( पठनपाठन ' करनेको 
कहते हैं। प्रदोषकाछ, उपसर्गकाल, दुर्दिन, उल्कापात, वज्चपात, ग्रहण आदिके समय पठनपाठन 
आदि वर्जनोय है अर्थात्‌ सूत्नोका--सिद्धान्तश्ास्त्रोका पठनपाठन निषिद्ध है, नही करना चाहिये । 
सूत्र ४ प्रकारके होते है (१) गणघरसूत्र (२) प्रत्येकवुद्धरचित सूत्र, (३) श्रुतकेवली- 
रखित सूत्र (४ ) अभिन्‍नदशपूर्वंधारी रचित सूत्र | ऐसा समझना चाहिये । 


(५ ) विनयाचार--शुद्ध जल्से हस्तपाद आदि धोकर शुद्ध स्थानमें नमस्कार आदि वित्तय 
करके पठन करनेकोी कहते हैं । 


॥॒ (६ ) उपघान!/चार--स्मरण सहित अध्ययनादि करनेको कहते हैं। अथवा वेष्टन आदि 
वाँधकर सुरक्षा करना भी उपघानाचार कहलाता है। 


(७ ) वहुमानाचार--ज्ञान, पुस्तक, गुरुका पूर्ण सन्‍्मान (सत्कार ) करके याने उनको 
उच्च स्थान देकर पढेनेको कहते है । 


सम्पच्ज्ञान १४१ 


( ८ ) अनिहक्नवाचा र--गुरु या शास्त्र आदिका नाम न छिपाकर खुलासा बताकर अध्ययन 
करनेको कहते है। अस्तु। 
इसी प्रसगमे अन्य ग्रंथोमें भी खुलासा कथन किया गया है! । तथा पं० कविवर द्यानतराय 
जीका यह मन्‍्तव्य है कि--- 
आप आप जाने नियत, अन्थ पठन व्यवहार । 
संशय विभ्वरम मोह विन, आठ अक्ल गुनकार। ॥ पूजा 


अथे :---निर्चयनय ( नियत ) से स्वय ही अपनी भआत्माको संशय विपर्यय अनध्यवसाथ 
रहित जानना 'सम्ग्यग्शञान! कहलाता है। इसमें आत्मासे भिन्‍न पर ( शब्दादिक व इन्द्रियादिक ) 
की सहायताकी आवश्यक्रता नही रहती । और व्यवहारनयसे शास्त्रोका सुकाल आदिमें विनयादि 
सहित पढना सम्यग्ज्ञान कहलाता है ऐसा निर्धार समझना चाहिये । अस्तु । 
व्यवहारनयसे या उपचारसे एक २ वस्तुकी अपूर्ण रूप जानने वालेको भी पूर्ण ज्ञानी या 
यथार्थ ज्ञाती कह दिया जाता है, परन्तु वह वास्तविक ( त्तिन्चय ) कथन नही है, आपेक्षिक है। 
फलत' आतमन्ञानी ही सम्यग्ज्ञानी कहा जा सकता है और वह एक ही प्रकारका होता है। जैसे कि 
कोई अकेले द्वादशांग शास्त्रका जानने वाला होकर भी “श्रुतकेवली' नही माना जाता । और 
जिसको श्रुतज्ञानकरे द्वारा 'आत्मज्ञान या सवेदन' हो जाता है वह “श्रुतकेवछी” कहलाता है। ऐसा 
श्री कुंदकुंद आचायें समयसारमें लिखते है। महिमा आत्मज्ञान होनेकी है, उसीसे मोक्षकी प्राप्ति 
होती है, संसारका दु.ख छूटता है किम्बहुना। भिन्‍न २ आचार्योने सम्यग्शञानके लक्षण पृथक्‌ २ रूपसे 
वतलाए हैं किन्तु 'आत्मज्ञान! को सम्यग्ज्ञान माननेमें मतभेद किसी बातका नही है, सब एक मत है 
इत्यादि | उपचार या व्यवहा रका कथन सर्वथा सत्य नही माना सकता। लोकमान्यतासे कथचित्‌ 
उसको सत्य माना जाता है। परन्तु निए्चयका कथन कथंचित्‌ विशेषणसे रहित स्वंथा सत्य 
होता है, यत उसमें त्रिकालमे अन्यथापना नही हो सकता यथावस्थित रहता है! हाँ, यदि उससे 
भी बढ़कर कोई तत्त्व होता तो अपेक्षा लगाई जा सकती थी किन्तु वैसा कोई है हो नही, तब वह 
अन्तिम निर्णय ( फेसलछा ) है ऐसा समझना चाहिये । जहाँ पर अपृर्णंता हो और उसको पूर्ण कहा 
जाय, वही पर उपचारकी प्रवृत्ति या प्रवेश होता है यह नियम है, सर्वत्र यही नियम ममझना चाहिये। 
सम्यग्ज्ञानीके ३ भेद 
१--उत्तमसम्यण्ज्ञानी, जो शब्द, अर्थ, उभय इन तीनोको भलीभाँति जानता है बह उत्तम- 
सम्यग्ज्ञानो है । 
१, काले विणये उबहाणें वहुमाणे तहेव णिण्हवणे। 
वजण जत्य तदुभये णाणाचारो दु अट्ठविहों ॥ ७३ ॥ मूलाचार पचाचार प्रकरण 
अर्थ--आचारका अर्थ साधारणत श्रवृत्ति या वर्त्ाव होता है। अतएव सम्यग्जञानकी प्राप्तिके लिये 
(१ ) शुभकाल (२) विनय (३ ) उपधान (४) बहुमान (५४) अनिक्नषव (६ ) व्यंजन ( शद्ध- 
शन्दोज्चारण ) ( ७ ) अर्थका ज्ञान ( ८५) उभयका ज्ञान होना अनिवार्य है ऐसा कहा गया है ॥ छ२॥ 


4७२ पुरुपार्थसिदद्यपाय 


२--मध्यम सम्यरज्ञानी, जो जब्द अर्थ दोनोको भलीभाँति जानता है वह मध्यम सम्यग- 
ज्ञानो है। 


३--जधघधन्यसम्यम्ज्ञानो, जो केवल जब्दोको ही भलीभाँति जानता है, वह जघन्य सम्यग्ज्ञानी 
है । वह तोता जैसा जब्दगास्त्री होता है, अतः आत्मकल्याण नही कर सकता । ये सब व्यवहारनयसे 
सम्यणज्ञानी हैं । 
सोट--निश्चय सम्यग्ज्ानी ही आत्मकल्याण करनेवाले मोक्षमार्गी कहलाते है, दूसरे नही, यह 
तात्पर्य है । अस्तु । 


नयोमे ,प्रसाणता सापेक्षतासे आती है-+ 
घट्खंडागस पुस्तक ९ पेज ८० में लिखा है कि-- 


कुत्त. नयानां प्रामाण्य ? उत्त र--प्रमाणकार्यत्त्वादुपचा रत । अर्थात्‌ जो कार्य प्रमाण करता 
है वही कार्य नये भी थोडे रूपमे करती है अतएव गगाजलूकी समान कार्य करनेकी अपेक्षासे वे 
भी प्रमाणिक मानती जाती हैं, परन्तु वे परस्पर सापेक्ष रहती है अर्थात्‌ जितने अंशको वे ग्रहण 
करती हैं, उततनेको ही उस वस्तुमे नहो मानती अपितु और का भी अस्तित्त्व उसमे वे मानती हैं 
जो अज्ञात अंश है । फलत वे मिथ्या नहीं समझी जाती हैँ, यह सारांग है, यदि कही वे अन्य 
अज्ञात अंशोंको उस वस्तुमें न माने तो वरावर मिथ्या हो जायें | उक्त च 


निरपेक्षा नया मिथ्या, सापेक्षः वस्तु तेष्येक्रुत्‌ इति 
अर्थ --पदार्थके एक २ अंजको जाननेवाला नय, यदि पद्ार्थमे और अंज्ञोंका सद्भाव 
( अस्तित्व ) न मानकर सिर्फ उतत्ता ही अंथ माने, तो नि. सन्देह वह चय मिथ्या समझा जायगा 
क्योकि जब पदार्थ अनेक अश या घम्मवाला है, तब उसको उतना ही ( एक अंशवाला ) मानना 
सरासर मिथ्यात्त्व या झूठ है। अतएव पदार्थमे जाने हुए अणोके सिवाय विना जाने हुए अंशोंका 
सख्भाव ( सापेक्षता ) मानना अनिवायं है। तभी वे सव चय अर्थक्रियाकारी या साथक होती हैं 
अर्थात्‌ सम्यक या प्रामाणिक मानो जाती हैं। इत्यादि समझना चाहिए ॥रेश्या 


( दे ) सम्यक्चारित्र अवद्य प्राप्तव्य है। 


आचाय॑ आठ अंग सहित सम्यसज्ञानका निरूपण करनेके पश्चात्‌ अब सम्यक्चारित्रकी 
आवश्यकत्ता वतलाते हैं जो अनिवार्य है-- 


विगलितदर्शनमोीहैः समंजसज्ञानविदिततच्चार्थें: । 
० 5 ग्रकम्पे अप हो 
नित्यमापे निश्रेकम्पें: सम्पकचारित्रिमालम्व्यस्‌ ॥|३७॥। 


१. जिनको सम्बन्द्न प्राप्त हो चुका है, ऐसे सम्यन्दृष्टि जीव । 
२ सम्बन्जानो, डिन्हें सम्पस्मानके द्वारा सम्पूर्ण तत््वोका यथार्थ ज्ञान हो चुका हो । 
३. निर्मम, दृषचित्तवाले मुमक्ष,ज़ोब । 


आअि>अखछ 
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पड 


सम्यग्टष्टि सम्यस्जानी बनकर जो निमंय होते। 
वे ही जीव यथारथ देखो सम्यकचारित्न हैं घरते॥ 
अतः मम्ुक्ष जीवोका, कर्तव्य उसे है अपनाना। 
यतः विना चारित्न सोक्ष नहिं, भव्यों इसे न चिसराना ॥३७॥॥ 


अन्चय अर्थ--आचाये कहते है कि [ विगलितदशनमोहै. समेजसश्ञानविद्तितत्त्वाथं: निः- 
प्रकम्पे: ] जिन जीवोका दर्शानमोहकर्म नष्ट हो चुका हो अर्थात्‌ जो सम्यग्दर्शनको प्राप्त कर चुके 
हों तथा साथ ही सम्यज्ज्ञान प्राप्त हो जानेसे जिन्होंने वस्तु स्वरूपको यथार्थ जान लिया हो, इतना 
ही नही, जो निर्भय या दुढ श्रद्धानी, दुढ विचारी हो चुके हो, उन्तका कत्त॑व्य है कि वे | नित्यमपि 
सम्यकचारित्रमारूम्ब्यस्‌ ] अनिवाय॑रूपसे हमेशा सम्यकचारित्रको धारण करे अर्थात्‌ प्राप्त करे, क्योकि 
मोक्षमार्गमे उसकी महती आवश्यकता है ॥३७॥ 


भावार्थ--सम्यग्दर्शन, सम्यग्ज्ञान, सम्यक्चारित्र, ये तीनों आत्माके गुण (स्वभाव) है परन्तु 
इनका विकास ( प्रादुर्भाव ) या पृूर्णता क्रम २ से होतो है। क्षायोपशसिक अवस्थामें सम्यग्दर्शन 
और सम्यग्ज्ञान ( आशिक ) साथ २ होते है। अर्थात्‌ जिस समय दर्शेनमोहनामक भिथ्यात्त्वकर्मकी 
उपशमादिरूप पर्याय ( अवस्था ) होती है ( उपशमरूप-क्षयोपशमरूप-क्षयरूप, इनमेसे कोई एक 
रूप ) उस समय ज्ञानावरण कमंका क्षयोपशम तो स्वभावतः रहता ही है. लेकिन उस क्षायोप- 
शमिक ज्ञानका आंशिक कार्य यथार्थ होने लगता है। अतएवं वह सम्यर्शान कहलाने रूगता है। 


इस तरह आंशिक ( अपूर्ण ) सम्यग्दशंत सम्यग्ज्ञान दोनों साथ ही होते है ( साथ २ सम्यक्‌ 
विशेषण लगता है ) परन्तु क्रियात्मक चारित्र, जिसको बाहिर त्याग करना या संयमादि धारण 
करना कहते है, उनके साथ ही नही होता । यह चारित्र, निशचयनयसे अन्तरंग परिग्रहके त्यागरूप 
है तथा व्यवहारनयसे बाह्य परियग्रहके त्यागरूप है। तब उसके लिए प्रयत्न या पुरुषार्थ करनेकी 
खास आवद्यकता रहती है, क्योकि उसके बिना मोक्ष नहीं होता यह नियम है, यही वात इस 
इलोकमे दरशाई गयी है। साराश यह कि सम्यग्दरशंन व सम्यण्ज्ञानकी प्राप्ति हो जानेसे चारित्ररूपी 
बीज होनेकी भूमिका तयार हो पाती है, जिस बीजका फल मोक्षरूप कल्पवुक्षका उत्पन्न हो जाना 
है। फलूत बिना सम्यग्दशंन व ज्ञानके सम्यकचारित्र उत्पन्न हो हो नही सकता यह॒नियम है । 
चारित्रका लक्षण और भेद आगे इलोक न० ३९ मे बताये जावेंगे। यहाँ सिर्फ भूमिका या पात्रता 
ही बतलाई जा रही है, इसीका नाम भूमिका शुद्धि है, उसीकी अत्यन्त आवश्यकता है, क्योकि 
विन्ता संयम या चारित्रके जीवन सब निष्फछ है। असयमी जीवन ससारका स्थान है, यह वात 
निश्चित है किन्तु संयमी जीवन भी क्रमासुसार होना चाहिये, व्यतिक्रममे उसका होना निरथेक 
है, उसका संसार निवास ही रहता है। यद्यपि स्वरूपाचरणरूप निर्चयचारित्र, तथा मिथ्यात्वके 
प्यागरूप व्यवहार चारित्र, दोनो ही सम्यर्दृष्टि चतुर्थे गुणस्थानवालेके आणजिक रूप हो जाते हैं 
तथापि ज्षत्तरंगमे वे प्रकट होते है ओर वे भावरूप होते है, किन्तु द्रव्यरूप नही होते--शारीरिक 
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क्रियादिरूप दृष्टिगोचर नही होते अतएवं छोकाचारमे उसको असयमी अचारित्री ही कहते हैं ऐसा 
लौकिक न्याय है। फलरूत* छोकमे ( व्यवहारमे ) उसीकी मान्यता होती है। परल्तु स्थिरतारूप 
निरचयचारित्रके बिना मुक्ति या आत्मकल्याण नहा हो सकता यह निश्चित है, वाहिरका या चर- 
णानुयोगका चारित्र, मोक्ष नही पहुँचा सकता । अतएवं उसका नाम उपचार चारित्र रखा गया है 
किम्बहुना ॥र७॥ 


आचायेने मोक्षमार्गोपयोगी सम्यग्दशंन सम्यग्ज्ञान होनेका क्रम तो वतछाया किन्तु 'सम्यक- 
चारित्र' होनेका क्रम नही बतलाया, उसको बतला रहे है--- 


क्योकि वह भी मोक्षमार्गसे महाच्‌ उपयोगी है और अन्तमे प्राप्त होता है । 


न हि सम्यरव्यपदेशं चरित्रमज्ञानपूर्वकं लभते । 
ज्ञानानन्तरमुक्त चारित्राराधनं तस्मात्‌ ॥ ३८ ॥ 


पद्य 


मोक्षमागंका साधक चारित-सम्यक्रूप कहाता है । 
सम्यक्रूप होता है तब ही जब अज्ञान हटाता है ॥ 
इसीलकिये पीछे वह होता पेइतर दुश-छ्वान होते ! 
लक्ष्यसिद्धिका अन्तिम साधन हुधजन प्राप्त भचश करते ॥ ह८ ॥ 


अन्चय अर्थे--आचाये कहते हैं कि | भज्ञानपूर्वक चारित्न, सम्यग्व्ययदेशं न हि मते | अज्ञान 
गवस्थामे ( मिथ्यात्त्वके अस्तित्त्वमे ) धारण किया गया चारित्र (सयमादि ) सम्यक्‌ चारित्र ( मोक्ष- 
मार्गोपयोगी यथार्थ चारित्र ) नही कहलाता, अत वह मोक्षका साधक नही होता या हो सकता 
[ ठस्मात्‌ क्ञानानन्तर चारित्राराधन उक्तम्‌ ] इसी दृष्टि ( अपेक्षा ) से जो चारित्र, सम्यग्ज्ञानके अन- 
न्तर होता है वह सम्यक्‌चारित्र कहलाता है और वही मोक्षका साधक ( मार्ग ) होता है, अतएव 
उसकी साधना या प्राप्ति सम्प्रकूदर्शन सम्यग्ज्ञान प्राप्त हो जानेके परचात्‌ बुद्धिमानोकी अवश्य करना 
चाहिये तभी लाभ होगा अन्यथा नही, यह क्रम है--जिचाज्ञा है ॥ ३८ ॥ 


भावार्थ--मुमुक्षुके लिये यो तो सामान्यतः सम्यग्दर्शनादि तोनो ही प्राप्त करने योग्य हैं, किन्तु 
उनका विकास ( प्रादुर्भाव ) जिस क्रमसे होता है उसी क्रमसे करना चाहिये तभी छाभ हो सकता 
है। इसके विपरीत जो जीव सम्यग्दशंन प्राप्त होने के पहिले ही ( मिथ्यादशन व स्थ्याज्ञानकी 
अवस्थामे ही ) कषायवश या तीज रागादिके वशीभूत होकर ( लोकेषणावश ) वाह्मचारित्र 
( दरोराश्षितक्रियाकाण्डरूप प्रतिज्ञा ) घारण कर लूते है किन्तु चारित्रकें असली स्वरूप ( मर्म ) 
को नही जानते मर न यह भी जानते है कि चारित्र किसका धर्म है ? आत्माका धर्म है कि शरीर 


१ अधिक कपायोका उदय होनेसे । 
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का धमम है इत्यादि । बहुतसे प्राणी अज्ञानताके कारण, , शरीरसे अनेक तरह॒की क्रियाएं करते है। 
जैंसे कि तरह २ की आसने छगाना, व्यायाम करना, भोजनपान बन्द कर देना, एक ही प्रकारका 
भोजन करना, गॉजा-भाँग आदि नसैली चीजोंका उपयोग करना, यद्वातद्वा जहाँ-तहाँ खाना-पीना, 
दिन रात्रिका भक्ष्य-अभक्ष्यका भेद नही करना, बाउला जैसा वर्ताव करना, शरीरमें धूलि राख लपे- 
ठना, टाटफट्टा-वल्कल या पीताम्बर रक्ताम्बर आदि पहिरना, नग्न रहना, तरह २ के वेष (स्वाग) 
वहुरूपिया सरीखे बनाना, जटाजूट रखना, केश नाखून आदि बढा लेना आदिको ही चारित्र मान- 
कर वैसा कार्य किया करते है। इन्ही सब कामोको मुक्तिका कारण ( साधन ) समझकर दिन रात 
लगे रहते है। कोई २ अन्न छोड़कर फल आदि खानेको ही चारित्र समझते है । तात्पयं यह कि 
आडस्बरको ही चारित्र मानकर ठगते रहते हैं, वे तीत्रकषायी ससारसे पार नही होते। बहुतसे 
जीव ऐसे मन्दकषायी भी होते है कि घरद्वार, राज्य सम्पदा आदि छोड़कर एकान्त वियाबान 
जंगलोमे व गुफाओमे, गुप्त स्थानोंमे अनेक तरहके कष्ट सहते हुए जीवन व्यतीत करते है, 
परन्तु किसीसे कुछ याचना नही करते, न शारीरिक आराम चाहते है, छेकिन चारित्रका यथाथे 
स्वरूप नही समझते । नतीजा यह होता है कि अत्यन्त मनन्‍्द कषाय होनेसे जैन-लिगी हों तो 
नवग्रेवेयिक तकके देव हो जाते है, ३२१ सागर तककी लम्बी आयु पा लेते है किन्तु मोक्ष नही जा 
सकते, संसारमे ही डोलते रहते है। कारणकि वह सब आत्म-अनात्मके ज्ञान विना मिथ्या 
चारित्र है, सम्यकचारित्र नही है। मोक्षकी प्राप्ति होना सम्यक्चारित्रका फल है। सम्यक्चारित्र, 
सम्यग्दर्शन व सम्यज्ज्ञान प्राप्त हुए बिना कदापि नही हो सकता। अतएव पेहतर सम्यग्दर्शन, सम्य- 
ज्ञानको प्राप्त करना चाहिये, तब वह सम्यकचारित्र प्राप्त होकर मोक्षको ले जायगा, अन्यथा नही । 
वह चारित्र आत्माका धर्म है, शरीरका धर्म नही है, तथा कषायोंके अभावरूप है--मन्दरूप है, 
तीत्ररूप नही है, निविकार व अहिंसक परिणामरूप है, सविकार व हिंसक परिणामरूप नही है, 


ऐसा समझना चाहिये, अस्तु । 


रोग और 'रोगकी उपयुक्त औषधिका ज्ञान न होनेपर जेसे कोई उल्टी दवाई या औषधि 
खाकर अच्छा नही हो सकता, प्रत्युत सृत्यु हो सकती है। उसी तरह चारित्रका ज्ञान हुए बिना 
अचारित्रको चारित्र मानकर धारण कर लेनेसे संसार सागरसे पार नही हो सकता । कहा भी है 
कि “विन जाने ते दोष गुणनको कैसे तजिये गहिये' । अनादिकालसे यही तो होता चला आया है 
कि विता सम्यग्ज्ञानके चौरासी लाख योनियोंमे जीव ( आत्मा ) को अनन्ती वार घूमना पड रहा 
है इत्यादि, अतएवं अज्ञान या भूलको मिटाना अति आवद्यक है। क्रियाकाण्ड ओर शरीरके वेष, 
शुद्धोपयोगरूप सम्यक्चारित्रके साधन ( निमित्त ) कदापि नही हो सकते ऐसा समझना चाहिये । 

फलत. मिथ्यादृष्टि उच्चपद ( देवपर्याय ) पाकर भी आत्माकी रक्षा नही कर सकता 
अर्थात्‌ स्वभावका घात होना बन्द नही कर सकता, कारण कि उसके मिथ्यात्त्व व अनन्तानुबन्धीका 
बन्ध निरन्तर होता रहता है। अतएव उसका दर्जा उस मनुष्य या तिरय॑ञ्चसे भी नीचा है, जिसके 
सम्यग्दशंन हो जाता है व आत्मरक्षा करने लगता है ( मिथ्यात्वका वन्‍्ध नही करता ) ॥३८॥ 


१९. अल्प या थोडी कपायोका उदय होनेसे । 
श्थ 


न € 
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सम्यक्चारित्र अधिकार 
आचार सम्यक्चारित्रका स्वरूप बतलछाते हैं। 


चारित्रं भवति यतः समस्तसावद्ययोगपरिहरणात्‌ । 

सकलकपायविमुक्त॑ विशदमुदासीनमात्मरूपं तत्‌ ॥३९।| 
पद्य 

मोह क्‍्म॑ंले रहित योग जब पार्पा रहित हो जाते हैं। 

अरू कषायके नप्ट हुए से निर्मछता पा जाते हैं॥ 

स्थिरता आ जाती है तब-नाम उसीका है “चारिता! । 

चह है आात्मरू्पका दुशन, उदासीनता अवतोरित ॥३९॥ 


अथवा 


सकलक्पाय योगके छूटे, चारित ग्रुण प्रकटित होता । 
चह है विदश्वद्‌ विरागरूपमय, ख्राव्मस्वरूप कहा जाता॥ 
निएचयचारित उसे कहत हैं, स्वाश्वित जो प्रकटित होता । 
परके आश्रित होता है जो, वह व्यवहार कहा जाता ॥३९॥ 


अन्चय अर्थ--आचार्य कहते हैं कि--.] चच्‌ सकलकषायबिमुक्त विशवदं उदासीन॑ आत्मरूप, तत्‌ 
चारित्न भवति ] जो सम्पूर्ण कषायोसे रहित हो, नि हो ( घातिया कर्मोसि रहित हो ), उदासीन 
हो, अर्थात्‌ वोतरागतारूप हो ( राग द्वेघादिविकारो-विकल्पोसे रहित हो ) और आत्माका गुण हो 
( स्वाश्रित हो ) उसको चारित्र कहते हैं! [यत. समस्तसावद्ययोगपरिहरणात्‌ ] इसका हेतु 
( निमित्त ) तीनो योगोका पापक्रियाओसे मुक्त होना या छूटना है अर्थात्‌ पाप कर्मके आख्रव व 
वन्धसे रहित हो जाता है और वह मोह कममके नष्ट हो जानेसे होता है यह सार है ॥३९॥ 


इस इलोकसे चारित्रके भेद भी प्रकट होते हैं जिसका खुछासा किया जायगा अस्तु | 


भावार्थ---चारित्र आत्माका गुण है शरीरका नही है यह मुख्य बात है | उसके दो भेद होते 
हैं (१) निर्चयचारित्र ( स्वाश्रित ) (२) व्यवहारचारित्र ( पराश्चित ) | व्यवहारनयकी अपेक्षासे 
वह चारित्र, कषायोके अभाव होनेपर होता है ( जो पर है) या कषाय रहित योगोंके होनेपर 


आचरण या चृत्ति । 

पापास्षव या पापवन्चरहित योगन्रयकी क्रिया--परिस्पन्दरूप । 

अभाव हो जानेसे । 

पाप कर्म या पाप प्रकृतियाँ, घातिया कर्म साने गये हैं यह विशेषता है । 
पभादुर्भाव या प्रकट होना । 
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होता है या मलोके नष्ट होनेपर होता है ( अतएव पराश्चित है ) और निरचयनयसे उदासीनताके 
आनेपर होता है ( संसार शरीर भोगोसे अरुचि होनेपर होता है ) इत्यादि। ( स्वाधीनता है ) 
यत: पराघीनता उसमें नही पाई जाती है ( स्वाधीनता है ) निरमित्ताधीनता नही है, जो व्यवहार 
की सूचक है। निरचयन्रयकी अपेक्षाके वह सिर्फ स्वविकसित आत्माके ( स्वाश्रित ) धर्मरूप है, 
उसमे कोई भेद नही है । वह एक स्वभाव भावरूप शुद्ध है। 


पापक्रियायोंसे रहित योगका खुलासा 


पापक्रियाओका अर्थ--जिनसे पाप कम अर्थात्‌ घातिया कर्मोका आस्रव और बध होता है, 
उनको पापक्रियाएँ कहा जाता है। वे पापक्रियाए” मुख्यतया ४ चार है--यथा १ मिथ्यादरशंन- 
क्रिया, २ अविरति क्रिया, ३ प्रमाद क्रिया, ४ कषाय क्रिया। ये जबतक रहती है तबतक बराबर 
घातिया कर्मोका आस्त्रव व बध हुआ करता है ऐसा समझना चाहिये | तदनुसार उक्त चार विना 
अकेले योगोसे पाप कर्मोका बंध नही होता किन्तु पुण्य कर्मो ( अघातिया कर्मो ) का बध होता है । 
वह भी प्रकृति-प्रदेशरूप होता है, स्थिति-अनुभागरूप नही होता, अत* निष्फल है। उक्त च-- 


पुण्यफला अरहँता तेसिं किरिया घुणो थि ओद्यिगा । 
मोहादीहिं. विरहिदा तम्हा सा खाइग त्ति मदा ॥ ४५ ॥ 
प्रवचनसार गाथा नं० ४५ 


अर्थ--अहेन्तोंको पुण्य कर्मरूप फल (बंध ) होता है क्‍योंकि पू्वेबद्ध अधातिया ( पुण्य 
कर्म॑ ) कर्मोका उनके उदय पाया जाता है परन्तु वे मोहकर्म॑ रहित होनेसे क्षायिक जैसा कार्य 
होता है या करते है--ससारके कारण नही है यह तात्पयं जानना ॥ ४५ ॥। 


चारित्रके दो भेद 
(१ ) शुद्ध चारित्र ( स्वभावरूप आचरण ) (२ ) अशुद्ध चारित्र ( विभावरूप आचरण ) 
शुद्ध चारित्र, वीतरागतारूप या स्वरूपाचरणरूप--शुद्धोपपोगरूप, माना गया है। और 


१. वृत्ति। 
२ पट्खंडागभ सूत्र २२ पुस्तक ६ वी। 
३ चारित्रपाहुड गाथा नं० ५--जिणणाणदिद्विसुद्ध पढम सम्मत्तचरणचारित्तं । 
विदिय सजमचरणं जिणणाणसदेसियं त॑ पि॥५॥ 

अथ --चारित्रआाचरणको कहते है। वह आचरण दो तरहका होता है (१ ) क्षद्धान रूप 
आचरण अर्थात्‌ शुद्ध सम्यकत्वाचरण ( शुद्ध वीतराग स्वरूपका अनुभव करना---स्वरूपमें लीन होना, स्वरूपा- 
चरणमित्यर्थ ) शुद्ध चारित्र इति (२ ) सयमरूप आचरण, ब्रतादिका पालना आदि रूप, शमरागमय- 
ज्र्यवहास्वारित्र या जअशुद्धचारित्र इति। पहिले भी कहा जा चुका है ॥ ५ ॥ 
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वंह सम्पर्दृष्टि चतुथे गुणस्थान वालेके भी आंशिक होता है क्योकि सम्यन्दर्शन प्रारंभमे शुद्ध 
निदचय रूप ही होता है, यह नियम है अर्थात्‌ उसमें विकल्प था रागह्वेष रूप विकारसाव कुछ 
समय तक नही होंते, उपयोग स्थिर रहता है। पश्चात्‌ विकल्प उठते हैं, जो व्यवहार रूप हैं । इस 
विषयमे मतभेद रखना व्यर्थ है, असंभव नही है, सब संभव है। पचाध्यायीकारने भी ब्लोक न्नें० 
६८८ में स्पष्ट लिखा है-- 


इक सोह्देडस्तगते. उुंसः शुद्धस्यानुभवों सवेत्‌। 
न म्वेद्‌ विध्नकरः करिचच्चारित्रावरणोद्य ॥ ६५७ ॥ उच्तराध 


अर्थ--दर्णनमोह ( भिथ्यात्त्व ) कर्मके अभाव हो जाने पर छुद्धात्माका अनुभव ( शुद्धो- 
पयोग ) अवद्य होता है--उसके होने मे कोई दूसरा--चारित्रमोहनीकर्मका उदय बाघक नहीं हो 
सकता यह तात्पयं है ॥ ६८ ॥ 


अनंतानुवंवी कषाय चारित्रमोहनीका भेद होनेसे वह मुख्यतया 'स्वरूपाचरण चारित्रा' को 
ही घातती है और उसके अभावमे चतुर्थ गुणस्थानमें स्वरूपाचरण चारित्रका होना अनिवाय है 
फिर हठ या इन्कार काहेका ? विवेकीको अवश्य मान लेना चाहिये । 


उत्सय च अपवाद भेंद 


चारित्रके, द्रृब्य चारित्र ( गरीर या योग-मन्त वचन काय, को क्रिया रूप ) और भाव 
चारित्र ( आत्माके परिणाम रूप ) दो भेद होते है ॥ उनमेसे द्रव्यचारिच्रके ( १) उत्समं चारित्र 
( त्याग रूप कठिन था कठोर आचरण करना ) और ( २ ) अपवाद चारित्र ( मुछायम या शिथिल 
आचरण करना ) इन्हीके दूसरे नाम ( १ ) उउपेक्षणीय चारित्र या उपेक्षा सयम तथा (२) अपे- 
क्षणोय चारित्र या अपहृत सयम, ऐसे दो नाम होते हैं इत्यादि। किन्तु घनमें अनेकान्तदृष्टि 
( स्थाह्मद या कथचित दुष्टि ) अवज्य रखना चाहिये--एकान्त ( एक हु पक्षकी ) दृष्टि नही 
रखना चाहिये, यह साथु या सयमीका मुख्य कत्तंव्य है। जैन गासनमे अनेकान्त दुष्टिका रखना 
मूल मच है । उसके बिना स्व व्यर्थ है। सयोगी पर्यायमे पूर्ण शुद्धोपयोग होनेके पेघ्तर अनेकान्त 
दृष्टिका होना अनिवायं है, ऐसा आचारयोका भन्तव्य है अस्तु | व्यवहारनयसे जिस चरणानुयोगर्के 
चान्त्रिका लोकमे महत्त्व है व आदर है, उसको घारण-पालन करते समय साधुके अनेकान्त दृष्टि 
हानी चाहिये। जैसे कि उत्सगं ( कठिन त्याग रूप ) सयमको उत्क्ृष्ठ समझकर धारण करने 
बाला साथु अपने सनसे यहो घारणा रखे कि यह उत्सर्ग संयम” मेरे लिये कबचित्‌ उपादेय व 
हिलया रह है, संर्वध्य नहीं है अर्थात्‌ जबतक इस कठोर सयमको पालते हुए मेरे भावोमे विदार या 
घुनाइता सक्‍लेघता आदि न हो ६ ज्योके त्यो स्थिर रहे ) तवतक हो उपादेव व हितकारीं है। 
जौर पतरागाम बिग जाने पर उपादेव व हितकारी नहीं है। अतएव उत्सर्ग सयस पालनेमे हुठ 
था एबईसली शव हरसा चाहिये फिन्‍तू क्पवाद सप्म ( बझछछुण रूप की अपेक्षा ३ आवश्याता 
पते दर इसशा सहारा लेसा ) नी रमाना, ख्याद्रादाजा हर्लेब्य है। ऐेसा कासमेसखे उसपत संथम 


ओर नव कच्क 


इस जो दमन भधि तब प्सा रह सत्ता है घर सन व्स साहनी 
३ थम इंयम है उस्य जइनभ आधार समय सद पलसा रह सत्या हे खर्चा चते प्य ख्गता । 


सम्यकचारित्न है 


“उदाहरणके लिये मान लो कि किसी साधु मुनिने उत्संगे सयम पालनेका सागे अपनाया 
अर्थात्‌ चारों प्रकारका आहार त्याग कर उपवास धारण किया, दीगर सब काम बन्द कर दिये 
और ऐसा त्याग अनिश्चित काल त्कको किया, किन्तु यदि शरीरकी अवस्था या पराधीनता 
( बीमारी आदि ) के कारण परिणामोमें अश्यान्ति या संक्लेशता होने लगे तो क्या उसको शुद्ध एक 
बार विधि पुवंक थोड़ा-सा भाहार नही ले लेना चाहिये ? क्‍या पूनं॑ प्रतिज्ञा पर ही अटल रहना 
चाहिये ? चाहे शरीर-रहे था नष्ट हो जाय--किन्तु हम उपवास तो नही तोड़ेगे इत्यादि, यह 
एकान्त पक्ष पकड़े रहना क्या उचित है ? नही, न्याय पक्ष तो यही है कि वह, परिणामोको शुद्ध 
पहिले रखे, जो उत्सगं मार्ग है ( त्याग मार्ग है )। यह नही कि उसके बिगड़ने पर भी कोरी हठ 
करके गाठका ( मूल ) शरीर छोड़ कर सदा के लिये ( मृत्यु होने पर असयमी होना पड़ेगा ) संयमसे 
वचित हो जाय, उससे महती हानि होती है। यदि कही थोड़ा-सा शुद्धाहार बतौर ओगनकें 
आवश्यकता पड़ने पर लेता जाता तो उस पर्याय ( भव ) मे भी सयम पलता रहता और कर्मोका 
क्षय करके अधिक लाभ उठा सकता था। मत्तएव आत्म लाभ या कमोसे बचनेके लिये 'अपवाद 
भार्गं' ( भोजन करना ) को ग्रहण करना सर्वथा अन्याय या पाप नही है, कथचित्‌ है, जिसका 
होना सयोगी पर्यायमें संभव है। सिर्फ लक्ष्यच्युत नहीं होना चाहिये ( वीतरागताकी ओर दृष्टि 

रखना चाहिये ) शुद्ध एक बार दिनमे भोजन लेते समय भी साधुका लक्ष्य तप या सयमकों 
( वीत्तरागताको ) बढ़ाने व उसकी रक्षा करनेका रहना चाहिये" | फलछत. 'अपवाद सापेक्ष उत्सग 
सफल माना जाता है अन्य नही । | 


इसी तरह 'उत्सगं सापेक्ष अपवाद' भी सफल माना जाता है। जेसे कि शारीरिक अस्व- 
स्थता आदिके समय शुद्ध अल्प आहार छेते हुए, लक्ष्य उत्सगं--( वीतरागता रूप उपवासादि ) 
मार्गकी ही ओर रखना ( रहना ) चाहिये। अतएवं वह अपवाद मार्ग भी ( भोजन करना भी ) 
कथचित्‌ उपादेय व हितकर है। परिणामोमे शान्ति आती है तथा संक्छेशता मिट्ती है और 
शरीरकी रक्षा रहते हुए सयम पालन किया जा सकता है एवं उसमे अरुचि होनेसे संचर निर्जरा 
भी होती है इत्यादि छाभ है। अतएवं इसमें भो कथचित्‌ उपार्देयतता व हितकरता मानना चाहिये 
यही अनेकान्त दृष्टि है, जो संबम-शरीर--व आहार-विहारमे हमेशा रखना चाहिये किम्बहुना 


यह प्रकरण उपयोगी समझ कर यहाँ विस्तारसे लिखा गया है, जिससे छोग भ्रममें न पड़े, 
न एक पक्ष पकड़ ले, कि 'असमर्थंता या रागादिकी उत्कटता' के सवब सयम न पाल सकनेसे उसकी 
वुराई बताने लगे, उल्टा प्रचार करने छगें, उसका महत्त्व गिरा देवे, उससे अरुचि करा देवें 
इत्यादि। द्रव्यचारित्र द्रव्यचारित्र कह २ कर एक पक्षीय दृष्टि न करा देवे। द्रव्यचारित्र भी 
कथचित्‌ दृष्टिसे उपादेय व हितकर है । जब आत्माका उपयोग शुद्धतासे च्यूत होता है तो गिरते 
समय यदि उसको जुभमे ठहराया जाय और उसके अनुसार योगोको प्रवृत्ति या निवृत्त की जाय तो 
पुण्य बंधका लाभ होता ही है, जिससे पाप बँंवसे बचता है। द्रव्यहिसा आदि पाँच पापोंने बच 


१. 'रें सप बढायन हेतु नहि तन पोपते तज स्तन बो-पे० दौदतरामजी झूव छह्टात्य । 


३७० पुरुषाथसिद्धयुपाय 


जाता है, जिससे कथंचित्‌ अहिसा धर्म भी पलता है, यह भी तो विचार करना अनिवाये है अस्तु-- 
इस पर अवश्य ही हमेशा विचार करना चाहिये--उपेक्षामे नही डालना चाहिये, अन्यथा एकान्त 
दृष्टि ( पक्ष ) समझी जावेगी जो सदेव हेय है--मिथ्यात्त्व है। 


लोट--शुद्ध निश्चयनयकी दृष्टिसे यद्यपि सभी तरह की बशुद्धता हेय है अकत्तंव्य है किन्तु 
अशुद्ध निश्चयनय या व्यवहारनयकी दुष्टिसि कथंचित्‌ शुभभाव उपादेय है--पापवन्धसे बचाता 
है यह विचारणीय है अस्तु | शुद्धका नाम निए्चय और बशुद्धका नाम व्यवहार ऐसा भी माना 
गया है । अथवा जुद्धका नाम परसे भिन्‍त ( त्तादात्म्यरहिंत ) और अशुद्धका नाम परके साथ संयुक्त 
होदा हे । अयवा अखण्डमे खण्ड या मेद करता ( मानना ) व्यवहार, और खण्ड नही करना 
निरुचय है। पर्यायको या पर ( निमित्त ) की अपेक्षासे पदार्थमे भेद करना ( मानना ) व्यवहार 
कहलाता है और पर्याथ या परकी अपेक्षासे पदार्थमे भेद चहो करना निरचय कहलाता है ( पूर्वमे 
पर्याप्त विवेचन किया गया है ) ! तदनुसार योगो व कषायोके भेदसे चारित्रमे भेद करना व 
भानना, सब व्यवहार चारित्र हैं जेंसे कि ( १ ) इन्द्रिय संयम ( चारित्र ) इन्द्रियोंको वशमें करवा 
उनके विषयोको छोड़ना यह एक भेंद है। ( २ ) प्राणिसयम, द्रव्यप्राणोकी रक्षा करना, दया करना, 
बचाना इत्यादि यह दूसरा भेद है। ( ३) कषायोको छोड़ना, उचका त्याग करना, यह तीसरा 
भेद है। ( ४ ) योगो को रोकता, मन-वचन-कायकी क्रियाको बन्द करना यह चौथा भेद है इत्यादि 
वहुतसे भेद होते जाते हैँ। यथासभव उनका आलूम्बन लेना अनिवार्य है । अन्तरंग संयम ओऔर 
वाह्यसयम दोनोका पालना कत्तंग्य है। इसीको सामान्यतः उपयोगशुद्धि व योगशुद्धि कहा जाता 
है अस्तु । 
इन सब बातोंका ज्ञान परमाग्रम ( अध्यात्मशास्त्र ) का ज्ञान हुए विना नहीं हो सकता 
यह नियम है । तदनुसार प्रत्येक मुमुक्षुको अपना समय शास्त्रोके स्वाघ्याय में तत्त्वचर्चा में और 
अध्यात्मश्ास्त्रोके परिशीलनमें ही लगाना चाहिए, व्यर्थंके आडम्वरमे और लौकिक कार्योर्मे 
समयको नही खोना चाहिये ॥ चतुराई यही है कि जो कार्य जिसके जिम्मे हो वही कार्य वह करे, 
साधुको किसीके दवाउरेसे आकर पदविरुद्ध कायें नही करना चाहिये, उसका काम तो मोक्षमार्ग- 
की साधना करना मुख्य है, पदके विरुद्ध कायों करना अनथ्थेदण्डमें शामिल है इसका ध्यान रहे 
अस्तु | साधु या मुनिपद वड़ा उच्च व आदरणीय पद है, उसके बिना मुक्ति नही होती, परन्तु वह 
होना चाहिये आगमके अनुसार, तभी उससे लाभ होगा, यह पद देखा-सीखीका नही है--छोकेषणा 
च कल नही है यह तो खाड़ेको घार है जरा चुके कि गये, वड़ी सावघानी रखनेकी 
जरूरत है । 


साधुओ ( झुनियो ) के ३ भेंद, ससयसार क्षेपक गाया, १८१-१८२ पेज 
( गाया नं० १२५ के जायें ) 


(१ ) परिगहत्यागी साघु--जिसने वाह्म परिश्रह ( १० प्रकार घनघान्यादि ) का त्याग 
क्र दिया हो वह ६७ गुणस्थानवारा पब्यिहत्यागों कहलाता है। इनके प्रमाद व प्रचुत्ति पाई 


सेम्यकचारित्र १५१ 


जाती है तथापि छोग उन्हें साधु, मुनि, यति कहते है जो व्यवहार है। धर्मध्यानकी मुख्यता 
वाले ये है। हे 


(२) जितमोही साधु--जिन्होंने बाह्मयमें मोहकमंका बिलकुल ( नि.शेष ) क्षय कर दिया 
हो, प्रवृत्ति बन्द कर दो हो, ध्यानस्थ हो। ८वेंसे १० गुणस्थानवाले साधु जितमोही कहलाते है । 
अंतरंग परिग्रहसे रहित साधु अथवा ११ वे गुणस्थानवाले भी उपशमकी अपेक्षा साधु कहलाते है 
इनके शुक्लूध्यानका पहिला पाया रहता है व कभी धम्मेध्यान भी हो जाया करता है। 


( ३ ) धर्म संग रहित साधु--जो पु वीतरागी हो चुके हो ( ११-१२ वे से लेकर आगे ) 
तथा जो शुभराग व इच्छाओसे रहित हो गये हो, पुर्वके संस्कार भी बन्द या नष्ट हो गये हो, 
तथा शुक्लूध्यानके दूसरे पाये वाले हों, उन परम व पूर्ण वीतरागियोंको धर्मंसग ( पुण्याचुबन्धी 
शुभराग ) रहित साधु कहते है। उनके पुण्यका बन्ध सिफे योगो द्वारा होता है जो स्थिति-अनुभाग 
शून्य रहता है अस्तु । इन्ही को कषायरहित साधु भी कहते है। इन्हीको 'जघन्य-मध्यम-उत्कृष्ट 
साघु कह सकते है । उक्त च समयसारे! । 'धर्मेरहित साधु होता है' ऐसा नाममात्र सुनकर भड़कना 
नही चाहिये। उसका रहस्य समझकर सतोष करना चाहिये शब्दोके प्रकरणवद अनेक अथ्थ होते है। 
धर्मके विषयमे छोग बहुत भूले हुए है । धरंके अनेक भेद होते है, उन्हे समझ लेना चाहिए इति। 


भोगाकांक्षास्वरूप निदानबन्ध रहित, भर्थात्‌ व्यवहारधमरहित साधु यह उसका तात्पय॑ है । 
शभराग यह धर्मंसंग 'कहराता है--घर्मरूप परिग्रह इसोका.ताम है।. . 


वीतरागताका होना ही, घर्मेंसगका छूटना है। अतएव धर्म ( शुभराग ) को अतरंग 
परिग्रह कहा गया है ऐसा विवक्षाभेद समझना चाहिये | तेरहवे-चौदहवे गुणस्थानवाले, मुनिनाथ 
या स्नातक या देव भी कहलाते हैं। तोसरे-चौथे शुक्कूध्यानवाले, उपचारसे कहे गये है ऐसा 
समझना चाहिये ॥ ३९॥ 


नस 5 
१ अपरिंगहो अणिच्छो भणिदों णाणी य णेज्छदि घस्मं । 
अपरिर्गहो दु धम्मस्स जाणगो तेण सो होदि ॥२१०।॥। 

अर्थ--ज्ञानी बीतरागी-परिग्रह रहित साधु घर्म या पुण्यकी अथवा मोक्षकी भी बाछा नही करता, 

फिर अन्य बातोको तो बात ही क्या है। वह बाछा या इच्छाको अन्तरग परिग्रह समझ कर छोडता है, हाँ 


“हें सबको जाननेवाछ्ा ज्ञाता मात्र रहता है उसीसे मुक्ति होती है अर्थात्‌ जो परिग्रह रहित हो जाता है चही 
मोक्षका पात्र होता है अन्य नहीं यह तात्पर्य है ॥२१०॥ 


तीसरा अध्याय 


[ आचाय॑ महाराजने इस धामिक ग्रन्थमे जिस विचित्रताके साथ ( मूलमे भूल बतलाते हुए ) 
असली घर्मं और उसकी प्राप्तिका उपाय बतलाया है वह विश्वसनीय ही नही अपितु यथाशक्ति 
करणीय भी है। इसीलिये उन्होंने सबसे पीछे “रत्नन्नयधर्म' का पृथक २ स्वरूप बतलाया है और 

उसको ही सुख या मोक्षका उपाय (मार्ग ) बतलाया है। मूल लक्षण, उसके भेद, निमित्त व 
उपादान कारण, अंग, आदि सभी तो पीछे बतलरूा दिया है। अब सिर्फ यह बतलाना हशोष है कि 
उस यथार्थ घमंको पालने या धारण करनेके अधिकारी ( पात्र ) कौन २ है ? इसके उत्तरमे कहना 
होगा कि 'दो अधिकारी' हैं। अर्थात्‌ ( १ ) अधिकारी श्रावक ( अणुब्रतो ) है और (२) अधिकारी 
भुनि ( महान्रती ) हैं। उन दोनोमे से पहिले 'श्रावक धर्म अधिकार, के रूपमे ५ पाँच अणुव्रतोंका 
वे्णंन किया जाता है। कारण कि श्रावकघर्मं अथवा अणुन्नतके १२ बारह भेद हैं।॥ (५ अणुन्नतत 

गुणबन्रत ४ शिक्षात्रत )। अंत*ः क्रमानुसार पहिले अणुव्नतोका ही वर्णन होना चाहिये इत्यादि । 
तदसुसार कथन, आगे है। यहाँ पर घमेका अथ चारित्र' है जो प्रवचनसारमे गाथा न० ७ में--- 
चारित्त खलु धम्मो' इत्यादि कहा गया है अस्तु | ब्रतका नाम भी चारित्र है। ] 


शआवकधर्म अधिकार अर्थात्‌ पंचाणुत्रतका स्वरूप 
( देदाचारित्र ) 


हिंसातो5न्न तवचनात्स्तेयादन्नह्मत३ परिग्रहतः । 
कारस्स्न्येंकदेशविरतेथारित्रं जायतें द्विविधस्‌' ॥॥४०॥ 


पच्च 


हिंसा झड़ चौय अरू परिग्रह परनारी सेचन है पाप । 
इनका सीमित त्याग करेसे एकदेशन्नव द्वोता नाप ॥ 
पूरण सबका त्याग करे से सकलदेशन्नत परूता आप । 
यहो सा है सुखका कारण यथाशक्ति होओ निष्पाप ॥8०॥ 


१. १ हिंसा ( जीवधात ) २ झूठ ( असत्य वोलना ) ३ चोरी ( परवस्तु ग्रहण ) '४ कुशील ( परनारी 
सेवन ) ५ परिग्रह ( अधिक सम्नह करना व आसक्ति रखना ) ये पाँच पाप हैं। इचका थोडा २ त्याग 
करना देशन्नत या अणक़्त कहलाता है । और सम्पूर्ण त्याय करना सकलन्नत यथा महानत्रत कहलाता हैं, 


ऐसे दो भेद चारित्रके है । 
२. परिमाण । 


संम्यकचारि्न १७३ 


अन्वय अर्थ--आचार्य कहते है कि [ हिंसातोडच्वतवचनाव्‌ स्तेयादबह्मतः परिग्रहतः, कार्स्न्यैंक- 
देशविरतेश्रारित्रं द्विविध जायते ] हिंसा, झूठ, चोरी, कुशील, परिग्रह इन प्रसिद्ध पाँच पापोंका त्याग 
करना चारित्र या ब्रत कहलाता है, किन्तु उनका थोड़ा अर्थात्‌ परिमाण-सीमा-मर्यादा सहित त्याग 
करना 'एकदेशब्रत' या चारित्र या अणुन्नत कहलाता है और उत्तका सम्पूर्ण त्याग करना सर्वे- 
देशब््त” या सकल चारित्र या महान्नत कहलाता है। इस प्रकार ब्रत या चारित्रके दो भेद ही जाते 
है। तथा उनके पाछक भी श्रावक और मुनि ( यति ) के भेदसे दो प्रकारके होते है। इसीका 
खुलासा भागेके इलोकमे है ॥॥४०।॥। 


भावाथे--मोक्षका साक्षात्‌ मार्ग ( उपाय ) चारित्र व्रत या धर्म ही है--दूसरा कोई नही 
है और वह अन्तमें ही पूरा होता है इसलिए पीछे कहा गया है, अस्तु ॥ उसके पात्रकी योग्यताके 
अनुसार दो भेद किये गये हैं । अर्थात्‌ पात्र कम शक्तिवाले और अधिक शक्तिवाले दो तरह के होते 
है । अतएव कम शक्तिवाले 'एकदेश' चारित्र ही घारण कर पाते है और अधिक दक्तिवाले 'सकल- 
देश” चारित्र घारण कर लेते है और वे ही मोक्षको जाते व जा सकते है, यह नियम है। ऐसी 
स्थितिमे सर्वोत्कृष्ट व उपादेय सकछचारित्र या महात्रत ही है। यद्यपि उसके भी क्रमझ" 'सामायिक, 
छेदोपस्थापन, परिहारविशुद्धि, सृक्ष्मसाम्पराय, यथाख्यात ऐसे पाँच भेद होते है, जिनका उद्भव 
एक साथ नही होता--क्रमशः होता है। जब परमदरजेका चारित्र परम यथाख्यात' प्राप्त हो जाता 
है तभी मुक्ति होती है, फलतः त्तदूभव मोक्षगामीके लिये वही प्राप्तव्य है। आजकल यहाँ पर वह 
अल्भ्य है अत' मोक्ष जाना भी बन्द है । 


अनादिकालसे जीव परद्वव्यके संयोगसे अशुद्ध हो रहे है अर्थात्‌ संयोगीपर्यायमे रह रहे 
हैं और हिसादि रूप तरह २ के भाव व क्रिया करने रूप उद्यम ( पुरुषार्थ ) हो रहे है, जिनसे 
नवीन कर्मोका बंध होते हुए उदयमे आकर सुखदुःखादि दे रहे है, और भूलवश उनसे छुटकारा 
त्ही पाते, यह श्वूखला बराबर चाल है, बस यही पापबंध या पुण्यबधका कारण है। उसीके 
हिसा, झूठ, चोरी, कुशील, परिग्रह या क्रोध मानादिक सब भेद हैं, कोई पृथक्‌ चीज नही है। 
अतएव जबतक उनसे पूर्ण सम्बन्ध विच्छेद नही हो जाता तबतक संसार नही छूटता, न असली 
चुख मिलता है। अत. वह अशुद्धता दूर होना हो चाहिये। वह अशुद्धता सम्यग्दर्शन' सम्यगू- 
शान, सम्यकचारित्रकी एकतासे दूर हो सकती है यह बार २ पीछे बतलछाया गया है, उसमें 
दो मत नही है, न हो सकते है, यह अवश्य ध्यान रखना चाहिये। सुख-आान्तिकी प्राप्तिके लिये 
लिये सिविकल्प या निराकुल होना अनिवाय॑ है किन्तु जबतक विकारी भावों ( रागादि ) का 
पफान अन्तरगमे मौजूद रहता है तवतक वह असंभव है, किसी भी तरह उत्पन्न नही हो सकत्ता | 
अच्छे निमित्तोंका सिलाना एक उपाय है ( व्यवहाररूप है ), किन्तु वह अविनाभाव नही रखता। 
हां, अन्तरंगमे ज्ञायक स्वभावका आलम्बन लेना एक मुख्य साधन है, उसके संस्कारसे बहुत कुछ 
फाम बन सकता है लेकिन उपादानको नही भुछाया जा सकता | 


मे सम्परदर्शनके कारूमे होने वाली निविकल्प दशामे ही स्वानुभव होता है ( श्रच्चा स्वाद 


५ & 
ब५४ पुरुषाथसिछचुपायं 


जाता है ) जिससे जीव उसीमे विभोर होकर अन्य सबकी ओरसे विमुख हो जाता है। वह निरा- 
कुल सुखका स्वाद रूता है और उसका सस्कार आत्मामे पड़ जाता है अर्थात्‌ वैसी धारणा 
( एकत्त्व-विभक्तरूप ) उसके ज्ञानमें हो जाती है, जिससे सयोगीपर्यायमे उसका उपयोग बदलने 
पर भी अर्थात्‌ रागादिरूप होने पर भी एकत्त्व-विभक्तरूप शुद्ध स्वरूपका स्मरण बराबर हर समय 
आता रहता है और वह यथाथेताकी ओर उपयोगको बारवार लाता है भर्थात्‌ वह भूलछ नही पाता 
है--उसका सत्य श्रद्धान बरावर कायम रहता है, जो हमेशा हेय-उपादेयक्रो बताता रहता है। 
इस तरह सम्यग्दृष्टिका उपयोग बदलने पर भी श्रद्धान नही बदलूता, जिससे सम्यग्दृष्टि बना 
रहता है व वैराग्य ( अरुचि ) साथमे रहनेसे असंख्यात गुणित निर्जरा प्रति समय होती रहती है, 
यह खुलासा है, इसको समझना चाहिये | ज्ञायक स्वभावका आलूम्बन लेना ही हितकारी है 
अतएव उसीका प्रयास करना चाहिये, यही विवेकशीलता है, अस्तु ॥॥ ४० ॥ 


आचाय॑ पाँच पापोंका एकदेश व स्वदेश त्याग करने वालोंका 
नाम व पद बतलाते हैं। 


निरतः कात्स्न्यनिव्वत्ती भवति यतिः समयसारभूतो<्यम्‌ ! 
या त्वेकदेशविरतिनिग्तस्तस्थाम्रपासको भवति ॥| ४१ ॥ 


पतच्च 


सर्वदेशका त्याग करत जो थे यतिबवर कहलाते हैं । 
और उसीमें तत्पर रहते, समयसार पद पाते हैं ॥ 
एकदेशका त्याग करत जो वें श्रावक कद्दाते हैं । 
और उसीमें तत्पर रहते, नास उपासक पाते हैं ॥ ४७१ ॥ 


अन्वय अर्थे--[ कात्स्न्यनिन्वत्ती निरत. अयं समयसारभूतों यति सवति ] पाँचो पापेके 
त्यागनेमे जो हमेशा दत्तचित्त ( तत्पर ) रहता है, वह आशिक कार्य समयसाररूप ( शुद्धोपयोगी ) 
यत्ति हो जाता है ( सकलूब्गती वन जाता है ) [ छ या एुकदेशचिरतिस्तस्या निरत-, उपासको भवति | 
और जो पाँच पापोके एकदेश त्यागनेमे दत्तचित्त ( तत्पर उद्यमशीर ) रहता है, वह उपासक 
( क्लावक-देशब्रत्ती ) कहरूाता है या हो जाता है, यह पदभेद है || ४१ | 


भावाथ--चारित्रका दर्जा सबसे ऊँचा है, यह तो निविवाद है ही, किन्तु उसमे भी पद और 
पालनाके अनुसार भेद पाया जाता है। जैसे कि जो मूलभूत पाँच पापोका पृण्ण त्याग करते है वे 
यति या मुनि छठवें गुणस्थान वाले कहलाते हैं--वे समयसाररूप शुद्धात्माकी साघना करनेवाले 
होते हैं। तथा जो ऐसे जीव है कि वे उक्त पाँच पापोका एकदेश (अल्प ) त्याग करते हैं वे 
उपासक (श्रावक्र ) नामवारी पच्रम गुणस्थान वाले अथवा प्रतिमाधारी होते हैँ । इस प्रकार 
चारित्र और चारित्रवारियोके दो मेंद माने जाते हैं व दोनो मोक्षमार्गी है। और सामान्यत शक्षावक 
( गृहस्थ ) के नाते चौथा, पाँचवाँ, छठवाँ तीनो गुणस्थान वाले मोक्षमार्गी हैं। कारण कि इलोक 


सम्यकचारित्र पृजुण 


नं० २० में धर्मं धारण करना प्रत्येक श्रावक ( शिष्य या श्रोत्ता ) का कत्तंव्य है, चाहे वह ब्रतो हो 
या अब्नती हो उसको रत्नन्नय धर्मका धारण करना अनिवाय॑ है। क्योंकि धमंसे ही उद्धार होता 
है, दूसरा कोई साधन उद्धारका नही है और सबमे नीवरूप सम्यग्दर्शन है ऐसा समझना चाहिये । 
अस्तु ॥ जिन भव्य जीवोंकी जैसी श्रद्धा व शक्ति हो वेसा ही बड़ा छोटा चारित्र अवश्य ही धारण 
करना चाहिये, तभी लाभ होना सभव है। इसके साथ ही अनेकान्त ( स्याह्ाद--कर्थंचित्‌ ) दृष्टि 
रखना भी अनिवाय॑ है, जिससे हानि न हो और साध्य ( अभीष्ठ ) की सिद्धि हो, ख्याल रखा जाय, 
किम्बहुना । 


स्पष्टार्थ ( खुलासा ) 


चारित्रके ( १ ) द्रव्यचारित्र (२) भावचारित्र दो भेद हैं। द्रव्यचारित्र, करणानुयोगकी 
पद्धतिके अनुसार बाह्य आचरण सुधारनेसे सम्बन्ध रखता है, अतएवं वह आचररूप रहता है। 
भावचारित्र, वृत्तिरूप होता है अर्थात्‌ करणानुयोगकी पद्धतिके अनुसार मनोवृत्ति या उपयोग 
सुधारनेरूप होता है। परस्पर दोनोंका निमित्तनेमित्तिक सम्बन्ध रहता है, ऐसी द्रव्यचारित्र और 
भावचारित्रकी परस्पर सगति पाई जाती है जबतक गशुद्धदशा रहतो है, शुद्धदशामे नही । 


इसके थिपरीत 


द्रव्यचारित्र उसको कहा जाता है जो भावके अर्थात्‌ सम्पग्दर्शंनके विना होता है। वह 
कषयकी मन्‍्दता या तीजन्ता दोनोसे होता है, ( उसमे दोनो निमित्त हो सकते हैं ), वह मोक्षका 
मार्ग नही होता, अतः उसकी मोक्षमार्गमे कोई कीमत या गिनती नही है। इस विषयमे बारीक 
छानवीन करनेकी जरूरत रहती है, वह हर एककी बुद्धिगम्य नहीं है। अतएव थह व्याप्ति नही 
मानी जा सकती कि आजकल सब द्रव्यलिंगी जैन साधु होते है इत्यादि, किन्तु भावलिंगी भी होते 
है ऐसा मानना चाहिये, क्योकि उन्का अस्तित्त्व अन्ततक रहेगा लेकिन सभी वीत्तरागी निरत्तिचारी 
नहो है न हो सकते है। अतएवं कषायभावसे वे त्रुटियाँ कर सकते है या उनके त्रुटियाँ होती है 
किन्तु उससे मूल ( सम्यग्दर्शन ) भंग नही हो जाता। हा, जो गलती करके भी उसे गलती न माने 
वह अवश्य हठी व द्रव्यकिंगी है। फलत' सम्पन्दृष्टिका वह मुख्य पहिचानका चिह्न है-कि वह हर 
समय सतके रहे, और अपने दोष गुणोकी उदवेलना ( खतौनी ) करे, तथा गलरूतीपर पदचात्ताप 
करे, एवं उसके सुधारनेका यथाशक्ति प्रयत्न करे, आत्मकल्याणकोी ओर दृष्टि रखे, हाँ एक अशुद्ध 
दृष्टि ही न रखे, शुद्धि दृष्टिको भी लक्ष्यमे रखे, ( उपयोग वैसा करे )। ऐसा करते-करते हो बड़ी 
मुश्किलसे पुराने सस्कार छूटते हैँ, और नये सस्कार जमते है, और उनसे आत्मोद्धार होता है। 
इसके सिवाय अकेले चिन्तवन या विचारसे ही सबकुछ नही हो जाता, करनेसे हो होता है, और 


वह करना अशुद्धताका छोडता रूप है, एवं उसके लिये पुरुषा्थे करना रूप है, प्रसादी असावधान 
रहना उचित नही है, अस्तु। 


सम्यग्दृष्टिको ही पेक्तर पाँच पापोसे अरुचि होती है, उन्हे वह विकार व परद्रव्य समझकर 
छोड़ना चाहता है ( उनसे विरक्त होता है ) तथा बाहिर भी यथाशक्ति योगोक्रे ह्वारा ( मनन-बचन- 
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काय द्वारा ) वेसा आचरण करता है अर्थात्‌ वैसी क्रिया करता है। इस तरह भीतर बाहिर 
दोनोसे शुद्धता ( पृथकता ) करके मोक्षको जाता है। भोतर अरुचि होना वैराग्य परिणामोका 
होना भावचारित्र' है ओर वाहिर सदाचाररूप क्रिया-आचरणका होना 'द्रव्यचारित्र' है ( व्यवहार 
चारित्र है ) ऐसा समझना । यति--श्रावक, दोनो ही पात्र यथायोग्य देश-काल-पदके अनुसार कर्य॑ 
करते है व करना चाहिये--सीमाको उल्घन करना महान्‌ अपराध है, उसको स्वयं देखे, टूसरोकी 
प्रतीक्षा न करे। 'सयम रतन सम्हार, विषयचोर बहु फिरत हैं' यह वास्तवमे कतंव्य है। 


सकलचरित्रके, सामायिकादि ५ भेद हैं जो कहे गये हैं । 


देशचरित्रके ५ अणुत्रत, रे गुणब्रत, ४ शिक्षात्रत भेद हैं। जिनसे ११ प्रतिमाएँ बनती हैं । 
प्रतिमाधारी सब नैछििक श्रावक कहलाते है, उनके ११ भेद होते हैँ। अर्थात्‌ श्रावक के--( १) पाक्षिक 
(२ ) नैप्चिक ( ३) साधक ऐसे तोन भेद होते हैं। पाक्षिक श्रावकका दर्जा जघन्य पक्षका है, वह 
दृढ श्रद्धालु होता है किन्तु ब्रती नहो होता, फिर भी अभ्यास रूपसे वह अतिचार सहित मूलगुण 
वगैरह पालता है। उसकी अधिक सराग अवस्था होनेसे सम्यग्दर्शनमे भी अतिचार लगते हैं, 
तुष्ट दुर्जन न्याय से 'श्रद्धामे न रहते हुए भी” कई कार्य पराधीनतासे इच्छाके विरुद्ध उसे करना 
पड़ते हैं, जिनका वह खेद करता, है। परन्तु नैछ्िक श्रावक हीनरागी होनेसे लोकविरुद्ध कोई 
कार्य नही करता, सबको हेय समझता है। साधक श्रावक, सब काम अन्‍्तमे छोड देता है व 
सल्लेखना घारण करता है। विधिपूर्वक सल्‍लेखना धारण करता कठिन कार्य है, परन्तु वह एक 
अवदय कत्तंव्य है, ब्रती तो करता ही है किन्तु मुमुक्षु अन्नतीको भी प्रयत्न करना चाहिये, वह 
जीवनकी सफलता है। सल्लेखनाका अर्थ समाधिमरण होता है, जो कपायवश नही किया जाता 
अतः वह ॒आत्मघात या आत्मबघ नही हो सकता--आत्मघात तीत्र कषाय वश होता है किन्तु 
समाधिमरणमे कषायका अभाव या मन्दता रहती है वह धर्माथ रागह्वेष छोडनेके अर्थ-- 
अर्थात्‌ वोतरागता प्राप्त करने के अथ ) शरीरादि परियग्रहका त्याग निर्मोह होकर करता है, यह 
भाव है ॥ ४१ ॥ 


अथ लक्षण प्रकरण 

१--हिंसा पापका स्वरूप 
आत्मपरिणामहिंसनहेतुक्चात्‌ सर्वमेव हिसैतत्‌ । 
अनुतवचनादि केवलमुदाहुतं॑ शिष्यवोधाय ॥॥४२॥ 


१ स्वभाव या शुद्धोपयोग । जात्मघातका चाम ही “हिंसा' पाप है--यह निः्चयनयका ( स्वाधश्रित ) कथन 
हैँ । परघातको 'हिंसा' कहना, यह व्यवहारनयका ( पराक्षित ) कथन है । स्वाश्वित-पराश्चितका भेद 
है । इसको अवश्य समझना चाहिये । 
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पद्य 


जिन कार्मोके करनेसमे हा आत्मप्राण घाते जावें। 
चह है हिंसापाप असलमें भूठ न उससें हो पावे ॥ 
झूठ बचन आदिक ये सब ही उसमें शामिल हो जाते । 
शिष्योंको समझाने खाधिर प्रथक्‌ रूपसे बतकाते ॥४२॥ 


अन्वय अर्थ--आचार्य कहते है कि यथार्थमें विचार किया जाय तो ( अशुद्ध निश्चयनयसे ) 
[ एतत्सर्व आत्मपरिणामहिंसनहेत्ुत्वात्‌ हिंसा एव ] हिंसा आदिक सभी विकारी भाव, आत्माके स्व- 
भाव भावोंका धात करते हैं, अर्थात्‌ उनके रहते ( अस्तित्त्वमें ) शुद्धोपपोग नही हो पाता, अतः 
उन सबको हिंसा था घात समझना चाहिये, जो कि नैमित्तिक है। अर्थात्‌ उस शुद्धोपधोगके अभाव 
( घात ) रूप हिसा ( पाप ) का निमित्त अथवा अशुद्धोपादान, हिंसादिरूप विकारों भाव ही है 
( स्वाश्वित है ) यहाँपर कर्त्ता-कर्मंकारकको अपेक्षासे विकारीभाव ( हिसादिरूप ) कर्त्ता है, और 
शुद्धोपयोग का न होना ( घात होना ) कम है, 'यह खुलासा है। अथवा स्वमें स्व निमित्तताका 
उपचाररूप प्रदर्शन है अस्तु ॥ इसके सिवाय [ अन्नतबचनादि केवर्ल शिष्यवोधाय डदाह्नतं ] झूठ चचन 
आदि चारोंको सिर्फ शिष्योको समझानेके लिये पृथक्रूपसे ( व्यवहारसे ) कहा गया है अर्थात्‌ 
वे सभी एक हिंसा पापमें ही शामिल है। फलरूतः मुख्य पाप एक हिंसा” ही है यह तात्पर्य है, 
“निशचयसे वे जुदे पाप नही हैं अर्थात्‌ एकमे ही विवक्षासे 'हिस्पहिसकपना' सिद्ध हो जाता है ॥४२॥। 


भावार्थ--अभेदविवक्षामे विकारी भावोको और हिसाको एकरूप ही बतलाया गया है, 
अत्तएव उक्तप्रकार ( अभिन्नप्रदेशी ) का व्यवहार ही निश्चयका कारण माननेसे परस्पर कारण- 
कार्यपना सिद्ध हो जाता है। जैसेकि जात्माके विकारोभाव ( हिंसादि परिणाम ) कारणरूप है 
और छुद्धोपपोगका अभाव होना कार्यरूप है ऐसा समझना चाहिये | इस तात्त्विक ( निश्चयरूप ) 
निर्णयका उद्देश्य व्यवहारनयका खंडन करना है कि 'परपरिणाम (झारीर ) हिसन, को हिसा 
कहना, केवल उपचार है--निश्चय नही है यह तात्पयें है, भूलना नही । 


नोट--इस इलोकमे निश्चय और व्यवहार दो तरहकी हिंसाओका वर्णन किया गया है, 
इस तथ्यको समझत्ता चाहिये | सामान्याथे इलोकका करना अनभिज्ञता है। अशुद्धावस्था होना ही 
हिंसा है, जहाँ रागादि अज्ुद्ध भाव आत्मामे हुए कि वही हिंसा खुदकी हो गई। सामान्यतः लछोक- 
व्यवहारमें हिसाका अर्थ शरोर व आयुका घात हो जानेको ( मर जानेको ) कहते है किन्तु वह 
सब व्यवहार या छोकाचारकी चर्चा है। असल बात यह है कि जीवद्रव्य तो नित्य है अतः वह 
कभी मरता नही है सिर्फ उसके शुद्धभाव या परिणाम संयोगी पर्यायमे विकारोके होनेसे नष्ट होते 
रहते है, बस, वास्तवमें वही हिंसा है, उसको ही यथार्थमे वचाना है, तभी वह अहिसक हो सकता 
है व हिसासे वच सकता है। इसका अर्थ यह यही है कि--अन्य जीचोंको मारनेकी छुट्टी मिल गईं 
है या उनकी दया ( रक्षा ) आदि नही करना चाहिये इत्यादि भ्रम छोड देना जरूरी है। तत्त्वका 
निर्णय करना व समझना पृथक्‌ वस्तु है और भावोको करना व वनाना पृथक वस्तु है । विवेकीजन 
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पेइ्तर अपने भाव सुवारते हैं ( दचाते हैं ) किन्तु जब भाव नही सुघरते ( उनपर नियंत्रण नही 
रहता ) तब कपायके जावेणमें वह अपसे भावप्राणोको घात करता है तथा विवजणतामें अन्य 
जीवोका भी दु खके साथ घांत करता है ( भोतरसे उसमें अरुचि रखता है ) और भरसक ( यथा- 
सभव ) उन्तकी रक्षा ( करुणा दया ) भी करता है क्योकि परिणामों के गिरते समय वह पुन. रे 
संभलता है--शुभ परिणामोको करके समय विताना चाहता है इत्यादि, नं० २ का कत्तंव्य वही है 
क्योकि वह अशुभसे बहुत अधिक डरता है, उसकी वह मध्यम स्थिति है किस्बहुना। आगे और स्पष्ट 
किया जायगा, गलत घारणा नही करना चाहिये। इस उ्लोकमे हिसाका निर्णय ( निर्घार ) 
किया गया है । आगेके ब्लोकमें हिसाका लक्षण है, अस्तु । 
परिणासवादका खुलाता 
स्वार्थंवण यदि कोई जीव, किसी जीवकों मर डालनेका इरादा ( संकल्प ) करता है या 
किसीसे झूठ वोलछनेका इरादा करता है या किसीकीं चीज चुरानेका इरादा करता है या मैथुच 
सेवनका इरादा करता है ( ब्रह्मचयके घातनेकाः ) या अधिक परिग्रहके संचय ( संग्रह ) करनेका 
इरादा करता है, तो वह नियमसे पाँच पापोंका अपराधी हो जाता है--उसे सजा मिलती है, चाहे 
वह ॒परके प्राणघात ( हिंसा ) आदि कायें कर सके या न कर सके, उससे मतलब नही रहता। 
मथवा वह परजोव दुखी होगा--उसका फल इसे लगेगा, बह भी नही होता, वह न्यायके ग्त्ति- 
कूल है। हर एक जीवको अपने भावोंका ही फल प्राप्त होता है ऐसा न्याय है | तदनुसार परि- 
णामोको नही विगाड़ना चाहिये | हाँ, छोकचिन्दा आदिसे वचनेके लिए यथासम्भव, परजीवोंकी 
रक्षा आदि कार्य करना भी उच्तित है। उस समय त्यागी, त्रती, अन्ती सभीकों शुमरागसे पुण्यका 
वन्ध होता है, पाप कर्मोका स्थिति-अनुभाग घटता है। सो वह भी अजुद्धोपयोगके समय कर्थ॑चित्‌ 
कत्तंव्य है, यह अनेकान्त दुष्टि है, जैनागम या जैनवर्मके अनुकूल है किम्बहुना । किन्तु वह सर्वथा 
अनुकूल नही है, ऐसा समझना चाहिये । न्यायदृष्टिसे हिंत्तापापकी तरह झूठ आदि बोलतेमे भी 
आत्माका स्वभाव ( जुद्धोपयोग ) घाता जाता है अतएव वे सव हिंसापापके उत्पादक और समर्थक 
हैं। जीवोके परिणाम, अगुभ, जुभ, चुद, तीन मरहके होते हैं ॥ उनमेंसे आत्माका हित करने- 
वाला एक णुद्ध परिणाम ही है, जो कर्मंवन्‍्धसे बात्माकों छुड़ाकर मोक्षमे पहुँचा देता है। वह 
उपादेय है। जेपके दो भाव ( अशुभ व शुभ ) कर्मंवनन्‍्वके करनेवाले हैं, छुड़ानेचाले नही हैं, अतएव 
हेय हो है । किन्तु अपेक्षासे शुममावको अशुभकी मपेजा (पृण्यवन्च कारक होनेसे ) कुछ अच्छा कहा 
जाता है, क्योकि उससे ससारमें षणिक सुख घान्ति मिलती है इत्यादि, किन्तु वह है हेय ही ॥४सा 


हिंसाका लक्षण च हेतु 


यत्खलु कपाययोगात्‌ आणानां द्रव्यमावरूपाणाम्‌ | 
ब्यपरोपणस्य करणं मुनिश्चिता भवति सा हिंसा ॥ ४३ || 





१ सझमृदासमें पर बचने ई--चैसे योग ब्यैर कपाय दो हेंनु ( वादा ) है । 
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पचच 
द्रव्यज्ाण भरु सावप्राण दो प्राण होत है जीवॉके । 
उनका घात कियेसे देखो हिंसा होती लोगोंके ॥ 
कारण इसके दो है. भाई योग-कंपाय उभय जानो । 
दोनोंके ध्यागेसे चीरों' धर्म अहिंसा पहिचानों ॥ ४३ ॥ 


अन्चय अर्थ--आचार्य कहते है कि [ खछ यत्‌ द्वव्यभावरूपाणां प्राणानां कपाययोगात्‌ व्यप- 
रोपणस्प करण सा सुनिश्चिता हिंसा भवति ] निश्चयनयसे कषाय जौर योगके निमित्तसे जो द्रव्य 
और भाव दोनो प्राणोका घात ( विनाश्-क्षय ) होता है या किया जाता है असलमे हिसा वही है, 
हिंसापाप उसीको कहते है, यह सक्षेप लक्षण है, इसीमे सब भेद आ जाते है। उससे बचना 
चाहिये ॥ ४३ ॥ 


भावाथे--लोकाचारमें द्वव्यप्राणोके (५ इन्द्रियों, सन वचन काय, श्वासोच्छवास, आयु 
१० के ) घात करनेको अथवा जीवोके मार डालनेको हिंसा ( हत्या ) पाप कहते है किन्तु आगममें 
( भावाचारमे ) परिणामोके खराब होने मात्रको हिंसा कहते है। सिर्फ १--द्रव्यप्राणधातरूप द्वव्य- 
हिसा कहलाती है, और २--भावप्राण ( परिणाम ) घात्तरूप भावहिसा कहलाती है यह भेद है। 
जैन शासनमे भावहिसा मुख्य मानी जाती है, क्योकि आत्मा ( जीवद्रव्य ) का सम्बन्ध साक्षात 
उसीसे है तथा वह स्वाश्रित है। द्रव्यहिसा, इसलिये गौण ( अमुख्य ) है कि भावपूर्वक यदि वह 
हो तो हानिकारक होती है अन्यथा नही | बिना भाव या सकल्पके उसको हिंसा मानना या कहना 
उपचारमात्र है। यही बात पूर्वाचार्योत्ते भी कही है। यथा-- 


अमत्तयोगात प्राणव्यपरोपणं हिंसा [--ठत्त्वाथ सू० ७-१३ | 


अर्थ :--प्रमाद अर्थात्‌ कषायके सम्बन्धसे ( कषायपूर्वक ) योगद्वारा द्वव्यप्राणोका घात होना 
हिंसा कहलाती है ( बिना कषायके नही ) इत्यादि । 


परिणाममेच कारणमभाहुः खल्॒ पुण्यपापयों प्राज्ञाः ॥ २३ ॥ भात्मानुशासन 


अर्थ :--पुण्य और पापबधके कारण अर्थात्‌ अहिसा ( दया ) और हिंसा ( घात ) के 
कारण जीवके परिणाम ( अशुद्ध भाव--शुभ-अशुभरूप कषायभाव ) ही होते है, अन्य नही । ऐसा 
समझना । 


पाप॑ ध्रुव परे दु.खात्‌ , पुण्य च सुखतो यदि । 
अचेंतनाकषायौ च॒ वध्येयातां निमित्तत ॥ ९१ ॥ आप्तमीमांसा 


अर्थ--वित्ता कषघायरूप ( शुभ व मशुभरूप ) अभिप्रायके ( सकल्प या इरादाके पुण्य और 
पापका बन्ध कदापि नही होता । नही तो अचेतन पदाथे और, वोतरागी आत्मा भी मितताओं 


१. जैनो। पट ह 
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अपेक्षासे बंधको प्राप्त हो जायेंगे, यह दोष आवेगा।* कषाय भावोंके होनेपर बाहिर हिसा ( घात ) 
न हो तो भी हिंसा पाप रंग जात्ता है, यह विशेषता है, अस्तु । 


हिसाके सुख्य ४ भेद 
( १ ) संकल्पी हिंसा (२) आरमस्मी हिंसा (३ ) उद्योगी हिंसा (४) विरोधी हिंसा। 
इन सबसमें आत्माका स्वभावघात होता है, अत. हिंसा रूप है। 


१ सकलल्‍पी हिंसा, उसको कहते हैं, जिसमे सिर्फ हिंसा करने या मारनेका इरादा किया जाता 
है। अर्थात्‌ बजुद्ध या विकारमय परिणाम करना, हिंसा करना माना जाता है। यह हिंसा सबसे 
मुख्य हैं। कारण कि परिणासोको ( चित्त या उपयोगको ) रोकता ही बड़ा कठित है। अतएव 
हिंसाका प्रारंभ वहीसे होता है, ऐसा समझना चाहिये । परमपृज्य समन्तभद्वाचायंके छब्दोमे 
उसको हो 'भावहिंसा' कहते हैं । 


स्थुल॒हिसा व सुक्ष्महिसा 

त्रस और स्थावर जीवोंको (द्रव्य हिसा'के आघार पर ऊक्त दो भेद किये गये हैँ । भर्थात्‌ 
दीन्द्रियादि चस जोवोंका घात करना 'स्थूछहिंसा' कहलातो है और एकेन्द्री स्थावर जीवोंका 
घात करना 'सुक्ष्म हिसा' कहलाती है। इस लछौकिक नन्‍्यायमे भो प'पंचेन्द्री और मनुष्य आदि! 
मुख्य लिये जाते हैं, इसोसे राजदड व पंचदड आदिका विधान माना जाता व किया जाता है। 
इसमें खास परिणामोकी अपेक्षा नही रखी जाती, जो जेन धमंमे मुख्य है अस्तु | तथापि पदव 
योग्यताके अनुसार स्थावर व त्रस जीवोका रक्षण क्रमसे किया जाता है जो करना चाहिये। पाप 
हनेशा नुकसान देता है। 


२. आरस्भी हिंसा, उसको कहते हैं जो गमनागमनादि शारीरिक क्रियाओके करनेमे 
जीवघात होता है। त्हाना, कपड़ा घोना, रसोई वनाना, झारना, पानी भरना, आग जलाना, कूटना, 
पीसना, खाना-पोना, ( आहार नीहार करना ) आदि सब आरम्भ कहलाता है। भर्थात्‌ सावद्ययोग 
का नाम आरम्भ है, जिसमे पापास्नव होता है अस्तु । 


हे उद्योगी हिंसा, उसको कहते हैँ, जो व्यापार अदिके करनेसे हिसा होती है व्यापार 
आदि सभी काम गृहस्थकों करना हो पडते हैं उनके विना चलता ( निर्वाह ) नही है। उसमें 
हिसाका होना अवश्यभावी है। अत. उसे उद्योगी हिंसा कहते हैँ। परन्तु इसमें हिंसा करनेका 
सकलल्‍प नही रहता, अस्तु । 

४ विरोधी हिंसा, उसको कहते हैं, जो छडाई-झगड़ेके समयमे या प्रतिरोधके समयमे 


१. उच्चालिदमि पादे शज्जाम मिदस्स णिग्गमड्टाघे । आवादेज्ज छुक्ियों । मरदु व जियदु वजीवो ण हिं तस्स 
तत्गिमित्तो बसी सुटमोधि देखिदों समयें। परिणाममेव कारणमाहु सल् पृण्यपापयों श्राज्ञा ॥ उत्पादि 
घेषय गाया जए्टपाटुट । 
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मारकाट हुआ करती है। गृहस्थाश्रममें ये सभी काये प्रयोजनवश हुआ करते हैं। परन्तु पदके 
अनुसार करनेमे लोकापवाद नही होता, फल भावोके अनुसार छूगता है इत्यादि । 


नोट--विरोधी हिंसाका उद्देश्य भी अधिकतर आत्मरक्षा करनेका है किन्तु शौकिया या 
शिकार खेलनेका नही है, जो अनर्थंदडमे शामिल है। सम्यग्दृष्टि जेन गृहस्थ वैसा कार्य नही 
कर सकता, यदि कोई कहता व करता है तो उसके लिये वह लाझछनरूप है। यद्यपि आत्मरक्षा 
व प्रजारक्षाका उद्देश्य है तो रागपरिणति, किन्तु पदके अनुसार वह वर्जनीय नहीं है, न्यायके 
अनुसार दयाको व्यवहारधम बतलाया गया है। इतने पर भी वह अप्रयोजनभूत हिंसा आदिक 
सभीका त्यागी रहता है, वह नही करता, उसकी न्यायवृत्ति रहती है, वह सदेव पदके अनुसार 
कार्य करता है। श्रद्धा भौर कत्तंव्य दोनोंपर उसकी दृष्टि रहती है । वह एक ( एकान्त ) दृष्टि 
नही रखता यह सब विचारणीय है अस्तु। 


उपसंहार कथन 


कार्यपर्यायरूप ( व्यक्त-प्रकट ) कषाय और योगके रहते समय अर्थात्‌ क्रोधादिकषायोके 

सदभावमे जीव, दूसरे जीवोको कष्ट पहुँचाता है और कभी-कभी अपने ही अगोपागोको कष्ट देता 

है, यह बाह्य हिसा देखनेसे आती है। ( आत्मघात व परघासरूप ), अत. वह छोकमें हिसक 

माना जाता है यह व्यवहार है। किन्तु निश्चयसे कषायोके उदयकालमें जो परिणाम खराब 

हा है उससे ही जीवका स्वभाव भाव नष्ट होता है वही हिंसा कहलाती है, उसीका फल मिलता 
॥ ४३ ॥ 


आचाय॑ संक्षेपमें अहिसा व हिसाका लक्षण बताते हैं 
( स्पष्टीकरण ) 


अप्रादुर्भाव खलु रागादीनां भवत्यहिंसेति । 
तेषामेचोत्पत्तिहिंसेति जिनागमस्य संक्षेप: ॥|४४॥ 


पद 


रागदिक विकार भावोंका होना नहीं “अहिसा है। 
ओर उन्हीं का दो जाना पुन नाम उसी का 'हिंसा' है ॥। 
इससे जिनवाणी कहती है जिसे अहिसा हो प्यारी हो । 
रागादिक से दूर रहे वह मोक्ष सागका अधिकारी ॥9७॥ 


अन्वय अर्थे--आचारय कहते हैं कि [ खल रागदीनां अप्राहुर्भाच जहिं 
५ द्ु सा भचति ] निह 
रागादिक विकारी भावोका आत्मामे नही होना, वही अहिसा है, क्योकि विकारके न रेस विस 
( स्वभावका घातरूप ) नही होतो, तथा [ हेषामेवोत्पत्ति हिंसा इति जिनागमस्य संक्षेप ] रागा- 


दिक डर भावोंकी उत्पत्ति होना ही 'हिंसा' है बयोकि उनसे आत्माके स्वभाव भावका घात्त 
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होता है, ऐसा जिनवाणीका सक्षेप कथन है अर्थात्‌ सक्षेपमे ( सूत्ररूपममे अहिंसा व हिसाका 
लक्षण बताया गया है, इसे समझना चाहिए। यह निरचय रूपसे अहिसा व हिसाका छक्षण जानना 
( स्वाश्वित है ) व्यवहारनयसे द्रव्य प्राणो का घात होना हिंसाका लक्षण है ( पराश्चित है ॥४४॥ 


भावारथे-- असलूमे रागादिक विकारी ( अशुद्ध ) भाव ही स्वभाव भावके घातक होनेसे 
हिंसक व हिसारूप हैं। अतएव महान््‌ पुरुषोने पेइंतर स्वभाव भावका आलम्बन लेकर उन्हीका 
क्षय किया है, जो भावकर्मरूप व आत्माके प्रदेशोमे अवस्थित, ( सयोगरूप ) रहते है। उनका 
आत्माके साथ बड़ी घनिष्ट सम्बन्ध है व पुराना है। उत्हीकी बदौलत यह ससारवृक्ष विराटरूप 
हुआ है। अतएव रागादिरूप हिंसा ही महान्‌ पाप है, ( अधम है ) तथा रागादिकके अभावरूप 
अहिंसा ही महानु धमंं है, ऐसा समझ कर वही अहिंसा रूप परम धर्म प्राप्त करना चाहिए तभी 
कल्याण होगा । इसके विपरीत "'द्रव्यहिसा' ( जीवधात ) और भावहिसा ( क्रोधादिकषाय भाव ) 
ये कभी धर्म नही हो सकते, न उनसे कल्याण हो सकता है यह नियम है। अतएव भ्रममे नही 
पड़ जाना चाहिये, हमेशा सत्यका आलरूम्बन लेना चाहिए, अस्तु। सत्यकी ही विजय होती है 
असत्यकी नही, यह नीति है ॥४४॥ 


आचार्य कहते है कि सदाचारी जीवोके रागादिकके अभावमे, बिना कषायके कदाचित्‌ अन्य 
जीवोकी हिंसा ( प्राणघात ) हो भी जाय तौ भी उन्तको हिसाका फल नही लगता इत्यादि । 


सुक्ताचरणस्यथ सतो रागाद्यावेशमन्तरेणापि | 


न हि भवति जातु हिंसा प्राणव्यरोपणादेव ।|४५॥ 
पतच्च 
योग्य आचरण करने वाका- जब तक राग नहीं करता 
जीवघातके होने पर भी हिंसा पाप नहीं छगता ॥। 
हिंसा मु विभाव कहा है जो स्वमावका घातक है । 
अतः त्यागना उसका उत्तम अन्य त्याग तस साधक है ॥४०॥। 


अन्वय अर्थे--आचाय कहते हैं कि [ कपि थुक्ताचरणस्य सत. राग्ाद्यवेश्मन्तरेण ] और 
खास तत्वकी बात्त यह है कि सावधानीपूर्वक अर्थात्‌ गिथिलाचार रहित आचरण करने वाला 
क्लावक-साथु महात्मा, रागद्रेघादिकपायके विना ( बुरा इरादा न हो तो ) [ थ्रा व्यपरोपरर्देब जात 
हिसा न हि भवतति ] कदाचित्‌ अकेले प्राण घात हो जानेसे कभो हिंसा पापका भागी नहीं होता, 
अर्थात्‌ उसे हिंसा शाप नहीं छगता, ऐसा साराण समझना चाहिये । क्योकि हिसा, बिना कपाय 
( क्रोघादि ) के अकेले योग ( प्रवृत्ति ) ने नही होती ॥४५॥ 





फिर > ॥० व 








|. शोग्य आग सनुद्ञाद सदाचारभप । अर्यात ससिति या सावधानी पूर्वक प्रयृत्ति बरने वात्ग । 
३२ रागदेधादि चार । 
3. निमिशनारशय । 
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भावार्थ--योगोकी प्रवृत्ति तो चौदह॒वे गुणस्थानके अन्ततक विशेष पाई जाती है, जिससे 
हिसाका होना ( श्वासोच्छुवासादिसि जीवधात होना ) कल्पनामे आ सकता है, परल्तु सिद्धान्त 
में ऐसो बात नही मानी व कही गई है, कारणकि वहाँ कषायके न होनेसे सब कल्पना व्यथे हो 
जातो है अर्थात्‌ वहाँ रचमात्र हिंसा नही होती। वहाँ पर योगोसे कर्माकषंण मात्र होता है 
किन्तु विना कषायके स्थिति-अनुभागरूप बन्धन नही होता, अतः हानि नही होती । 


जले जन्तुः थके जन्‍्तुः आकादे जन्तुरेव च्च 
जतुमालाकुछे छोके कथ भिक्षुरहिंसक )--- राजवातिंक । 


इसका उत्तर यही दिया गया है कि कषायभावोंके बिना जीवोसे भरे इस लोकमे विहार 
करते हुए भी भिक्षु या साधुके हिसा नही होती इत्यादि | अतएवं बिना इच्छा या कषायके प्रवृत्ति- 
जन्य हिसा[ किसी जीवके नही होती, चाहे दृश्यमाच किसी जीवका विघात क्यो न हो जाय, यह 
विशेषता है। सब दारोमदार ( निर्भरता ) कषायो पर ही है, किम्बहुना । अतः कषायोका त्याग 
करना अनिवायं॑ है। श्री उमा स्वामी आचाय॑ने तभी तो 'प्रमत्तयोगातु प्राणन्यपरोपण हिसा' 
ऐसा सूत्र लिखा है, केवल प्राणव्यपरोपण नही लिखा है अन्यथा वोतरागी साधुके कदाचित्‌ 
अतिव्याप्ति दूषण आजाता जो अलक्ष्य है। प्रमाद शब्दका अर्थ तीत्रकषायका होना है सो वहाँ 


कषाय नाममात्रकी नही रहती यह तात्पये है। बाह्य द्रव्यहिसासे ही मतलूब नही है असली मतलब 
भावहिसासे है ॥४५॥ 


इसीकी पुष्टिमें आगेका इलोक भो लिखा जाता है 


च्युत्थानावस्थायां रागादीनां वश्म्रवृत्तायाम््‌ । 
प्रियतां जीवो मा वा धावत्यग्रे भूव॑ हिंसा ॥४६॥ 


पय 


रागादिकके तीम्र उदयमें जीव प्रमादी दो जाता। 
खबर नही रहती हैं उसको पागल जैसा वन जाता ।॥। 
जीव भरें या नहीं मरें पर, निज स्वभाव घाता जाता | 
हिंसा पाप वहीं है नि३भचय, उसका त्याग किया जाता ॥४ ६।। 


पे अर्थ--आचाय॑ कहते हे कि [ रागादीनां चशप्रवत्ताया ब्युत्थानावस्थायाम्‌ ] रागादि- 
कपायोके तीन्न उदयमे ( वेगमे ) जोबोकी प्रमाद अवस्था ( विवेकरहित दशा ) हो जाती है उस 





६ जलूचल नभपरे सर्वनन जीव भरे है जब हिंसा नही वना सकती फिर साथु अहिसात्रती कैसे हो सकता है ? 
नही शो सकता इत्यादि भस्न हैं । उसका उत्तर भी दिया है कि भावोके ननुसार सब होता हूँ । 
है असाबग़तदणा ( विवेक रहित चित्तवृत्ति ) होश-हवाश रहित मदोन्मत्त जैसी हालत । प्रमाददणा । 


व ६७ पुरुषा्थसिद्युपार्य 


समय [ जीचो म्रियतां व मा प्रियतां हिंसा बग्मे ध्रुवं घावति ] चाहे अन्य जोव मरेंया न भरें परन्तु 


निजकी हिंसा तो नियमसे आगे २ होतो हो है। अर्थात्‌ पहिले अपने स्वभावका घात होनेसे हिंसा 
टल--वबच नही सकती, जो यथाथ वस्तु है ॥४६॥ 


भावार्थ--हिंसाके प्रकरणमे केवल द्रव्यहिसाकी मुख्यता नही की जाती, न यहाँपर की गई 
है । हाँ, छोकव्यवहारमे वरावर द्रव्यहिसाको मुख्यता या भ्रधानता दी जाती है, जो उपचार है। 
क्योकि परजीवोका घात विना उसकी आयु पूर्ण हुए कोई -कर ही नही सकता, तब वह पापी 
केसा ? वह तो खाली निमित्तमात्र है, सो कोई-न-कोई निमित्त मिल हो जाता है। ऐसी मवस्थामे 
अतिव्याप्ति या जव्याप्ति दूषण, नही बन सकते जबतक कि द्वव्य प्राणोका घात बीचमे न हो या न 
किया जाय इत्यादि | अतएव हिंसाका लक्षण भावहिसापरक है, द्रव्यहिसापरक नही है, कारण 
कि वह पराक्षित होनेसे उपचारमात्र कथन ठहरता है। इसके सिवाय क्रोघादिक करनेसे तुरन्त 
ही पर जीवका मरण नही हो जाता, तब हिंसा काहे की ? यह प्रहत उपस्थित होता है। फलतः 
स्वाश्नित भावरूप हिंसा ही यहाँ ग्रहण या स्वीकार करना है इत्यादि निविवाद जानना । हिंसा या 
घात दो तरहका होता है (१ ) आत्मघात, (२) परघात, सो यहांपर अपने स्वभावका घात्त 
होना ही इष्ट है, किम्बहुना | अन्य या परघात इष्ट नही है। प्रमाद अवस्थाम जीव सावधानीसे 
कार्य नही करता यद्वा-तद्वा करता है, उस समय चाहे कोई अन्य जीव नही भी मरे तो भी उसके 
तीज कषायरूप प्रमादके सज्भावमे अपनी 'भावहिंसा” तो होगी ही--वह वच नही सकती बर्थात्‌ 
उसके स्वभावभावका घात होना निश्चित है। उक्त च प्रवचनसारे-मरदु व जियदु व जीवो 
अयदाचारस्स णिच्छिदा हिंसा | पयदस्स णत्थि वन्धो हिसामेत्तेण समिदीसु ॥२१७॥४६३॥ 


इसीका खुलासा आगे किया जाता है--- 
नि३चयहिसा ( स्वाश्रित ) 
यस्मात्‌ सकपायः सन्‌ हन्त्यात्मा प्रथममात्मनात्मानस्‌ | 
पदचाज्जायेत न वा हिंसा आण्यन्तराणां तु ॥४७॥ 
पा 


जीचब कपाय सहित जब द्ोता, प्रथम घात अपना करता | 
पीछे धोय न होय अन्यका घात उसीसे नहिं फसतावगा 
जग कपाय होती जान्मा में साव प्राण घाता जाता। 
तम्क्षण चह फछ मिएत उसीको जो कप्रायसाव द्वि करता ॥४जा 


अन्वय अर्थ--आलार्य कहते है कि [ यस्मात्‌ आत्मा सकपाय' सन्‌ प्रथम खारमानें आस्मना 
हन्ति ] जब यद आत्मा कपाय भाव सहित होता है तत्र चह पहिस्दे स्वयं अपना ही घात करता है, 
झग्यते प्रगेगन नही रसता अर्थात्‌ उसकी प्रतीक्षा नही करता । इसी यारण ( हेतु ) से [ त पश्ात 


सेम्यकचारित्र १६ 


प्राण्यन्तराणां हिंसा जायेत न वा इति ] आचाय॑ कहते है कि कषायभाव होनेके पश्चात्‌ यदि दूसरे 
जीवोंका घात हो या न हो, उससे हिंसा पाप नही गता, उसका फल उन्हीको लगेगा, जैसे उनके 


कषायमाव होंगे इत्यादि निर्धार किया गया है। अपने भावप्राणोंका घात होना ही यथार्थमे हिसा 
है जो स्वाधीन है ॥४७॥ 


भाषार्थ--कषायका अथे कसनेवाला या बाँधनेवाला होता है । अथवा आत्माकों उकीरने- 
वाला या जुताईकी तरह गड्ढा करनेवाला ( छेद करनेवाला ) या कर्म बीजको उत्पन्न करनेके 
योग्य बनानेवाला होता है अतएव वह विकार है हानिकारक है। उससे उसी समय जीवके स्वभाव 
का घात होता है, अन्य समय नही, उसके पश्चात्‌ कर्मंबन्धन आदिका फल मिलता है। इस तरह 
श्छुंखलछा चाल हो जाती है। यहो विडम्बना है--पही आद्य हिसा है। दूसरे जीवोका घात होना 
न होना हमारे या किसीके वशका नही है, वह उसकी आयुके सयोग-वियोगके आधीन है, जब जो 
होना होगा तभी होगा आगे-पीछे नहों, यह नियम है। यह सब निरचयनयकी कथन्ती है, इसमे 
भूल नही होना चाहिये । इसके विपरीत व्यवहार दृष्टिके समय, अन्य जीवके घात हो जानेको 
हिसा मानना व कहना या करना, गह भी सत्य है, कारण कि बह पराश्चित है--परका आश्रय 
या सहारा लेकर काम चलाता है--लोकयात्रा ( लोकनिर्वाह ) करता है। जौर यह सनातनी 
रोति है कोई सवंथा नई बात नहो है, जनपद सत्य है। उससे जीवरक्षा या दयारूप व्यवहार धर्म 
होता या पलता है जो न्‍्यायके अनुसार 'लोकव्यवहार' या लोकाचारमे सत्य ही माना जाता है | 
जेसा चल पड़ा सो चल पडा, उसमे विवाद नही होता, वह भी एक अपेक्षा है। 


लोकव्यवहारमे अन्य जीवोंके घात करनेको हो ( परघातको ही ) हिसा माना जाता है 
जब कि निरचयमे अपने खुदके स्वभावभावोंके घात करनेको हिंसा माना व कहा जाता है, इस 
त्तरह मह॒दन्तर है तथापि निमित्तनैमित्तिक दुष्टि रखकर कथचित्‌ संगति बैठा लछो जाती हैं, अत- 
एव दोनो वर्जंनीय है । कषायका उत्पन्न होना और उसको पूर्ति करता दोनो अपराध है । कारण 
कि जबतक पूर्ति नही हो जाती, तबतक आकुलता-नचन्ता बनी रहती है, उससे क्षण-क्षण आख्रव, 
व्‌ बच्च होता है, ओर पूर्त्त हो जानेपर इष्टानिष्ट विकल्प उठते हैं, उनमे रागह्वेपादि या हप॑- 
विषादादि भाव होते है, तव पुन. आख्रवादि होते हैं, इत्यादि परम्परा चलनेसे जोव निरपराध नही 
हो सकता १ अतएव निरपराध होनेका यही एक उपाय है कि वह कपाय भावोका त्याग कर देवे 
इत्यादि। अर्थात्‌ पराश्षित व्यवहार या ब्यवहारधर्म ( शुभ रागरूप या करुणा भक्तिरूप ) का 
अभाव होनेपर, एव स्वाश्रितधर्म ( वीत्तरागता ) के प्रकट होनेपर ही सारी झझटे छूट सकती हैं, 
जो अनादिसे संयोगो पर्यायमे हो रही हैं, अन्यथा नही, यह कदु सत्य है--खरा या निवचय कथन 
है। इसीसे इसको ही अन्तमें उपादेय बतलाया है तथा व्यवहारको हेय वतलाया गया है। होन 
दशाके समय ही कथचित्‌ अपेक्षासे व्यवहारकों उपादेव वतलाया गया है, परन्तु शर्तके साथ बताया 


है। आर्थात्‌ उसको वह अरुचिपूर्वक वल्ात्कारसे विगारीकी तरह उपादेय मानता है या मानना 
चाहिये, तभी कल्याण होगा हज 


३६६ पुरुषाथसिद्धदुपांय 


आचायें दूसरो तरहसे स्वाश्ित हिसाका लक्षण बतलाते है 
( रुचि व ग्रहणरूप दो भेद ) 


हिंसायामविर्मंणं हिंसापरिणमेंनसपि भवति हिंसा । 
तस्मात्‌ अ्रमत्तयोगे प्राणव्यपरोपणं नित्यम ४८।| 


पद्ध 


हिंसासे नि्त्त न होना, हिंसारूप एक जानो। 
हिंसामें संलग्न जु होना, दविंसारूप द्वितिय सानो ।। 
दोनों रूप प्रमादयोगमें रहते हैं यह प्रुव जानो | 
प्राणघात निजपयरका होता यद्द उरमें तसुम सरघानो ॥४८॥॥ 


अन्वय अर्थ---आचाय॑ कहते हैं कि [ हिंसायामविरमणं अपि हिंसापरिणमन हिंसा भचति ] हिंसा 
करनेका त्याग नही करना अर्थात्‌ हिंसासे अरुचि नहीं करना ( रखना ) और हिंसामे जब तब 
प्रंवेत्ति करना, ये दो रूप हिंसाके होते हैं ( अनिवृत्तिरूप व प्रवृत्तिरूप ) [ वस्माव ] इसलिये 
[ प्रमत्तयोंगे ] प्रमाददझ्ामें [ नित्य॑ प्राणव्यपरोपर्ण भवति ] हमेशा अपने और अन्य जीवोके प्राणोका 
घात हुआ करता है यह पक्का है। अतएव प्रमाद बड़ा प्रबल व बुरा शरन्रु है, उसे त्याग देना 
चाहिए ॥ ४८ ॥। 


भावार्थ--आचार्य महाराजने अपना ध्यान हिंसा अहिसा के विषयमे केन्द्रित करके अपूर्व॑ 
प्रकाश डाला है, जो ध्यान रखनेके लायक है। इस भ्रन्थकी अपूवंता इसीसे जाहिर होती है। 
वास्तव में जबतक किसी कार्यसे अरुचि ल हो और न उसका त्याग किया जाय तबतक अपराध 
नही छूटता--लगता ही रहता है । फलत्त अपराध छूटनेके दो ही मुख्य उपाय हैं ( १) अरुचि 
करना ( विरक्ति या वेराग्यका होना ) (२) यथाशक्ति त्याग करना ( सम्बन्ध विच्छेद करना ), 
वस ऐसा होना ही ससारसे छूटनेकी निश्ञानी है। ध्रारम्भमे सम्यग्दुष्टिके यही सब हुआ करता है, 
जिससे वह मोक्षमार्गी बनता। इसके विपरीत जिसके उक्त दो कार्य न हों उसको संसारमार्गी 
समझना चाहिये । बिना अरुचिके व त्यागके यदि प्रवृत्ति न भी हो तो भी वह गपराघी रहा करता 
है कारण कि मनमे या भावोमे प्रतिज्ञा न होनेसे, कोई पतयावरा नही रहता कि यह कब क्या 
कर डाले, इत्यादि ख़त्तरा बना रहता है। इससे शक व सन्देह मिटानेके लिए ( धोखा न देनेके 
विरंक्ति या निवृत्तिका नही होना ॥ 
« हिसामें प्रवृत्तिक होना ॥ 
हृदय या चित्त 
त्याग नही होना । 
प्रवृत्ति होना ॥ 
चित्तया दृदय | 
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लिए ) स्पष्ट वैराग्य व प्रतिज्ञा (त्याग ) करना ही चाहिये। तभी कल्याण ( भलाई ) होना 
संभव है, अन्यथा नही, ऐसा खुलासा जानना । लेकिन यह काय॑ सब पक्की नीवके साथ होना 
चाहिए, किम्बहुना । 


रुचि या रागको छोडना ( अरुचि करना ) सर्पको भगानेके समान है और परद्रव्यका 
त्याग करना वामीको मिटानेके समान है। अतएवं दोनोके अभाव हो जानेपर ही आत्मा निर्भय 
और स्थिर होता है व सुखका अनुभव करता है। फलत. आत्मा बलवान है, अत' उसको पुरुषाथे 
बनाम बलका प्रयोग करना ही चाहिए, बली जीव कभी निर्बल बतसके जीवन नही बिता सकता 
वह अपने बलका प्रदर्शन हर तरहसे करता है। यदि बली होकर कोई जीव पुरुषार्थ न करे तो 
मानो वह अपने बलको लजा रहा है वह कायर और ससारी है। अतएव पुरुषार्थ रहित ( पुरुषार्थ- 
हीन ) कभी नही होना चाहिए यह उपदेश है, वह भी उत्तम पुरुषाथे करे, यह ज्ञानीका कत्तंव्य है 
इत्यादि । पुरुषाथं करनेका भाव ( कषाय ) सयोगी पर्यायमे स्वय होता है--, कर्मधारा बहतो है ) 
परन्तु उस समय भी वह ज्ञानदुृष्टि रखता है। अतएव पुरुषार्थंको वह साध्यको सिद्धिमे निमित्त 
कारण हो समझता है, उपादान कारण नही समझता। इसके सिवाय पुरुषार्थ करनेसे एकान्तदुष्टि 
( अकेले उपादान पर ही निर्भरता ) नष्ट हो जाती है अर्थात्‌ अनेकान्तदुष्टि सिद्ध होती है कि 
उपादान व निमित्त दोनो कारण कारयकी सिद्धिमे आवश्यक होते है, एक कारण नही इत्यादि ॥४८।॥ 


आचाये निइवक्‍रयनथ और व्यवहारनयसे हिसा व महिसाका निर्धार करते हैं । 
( अन्तिस निष्कर्ष ) 
खक्ष्मापि न खलु हिंसा परवस्तुनिबंधना भवति पुंसः । 
हिंसायंतननिव्वत्तिः परिणामविशुद्धये तदषि कार्या ॥४९॥ 
पत् 


परजीवॉके घातसात्रसे, हिंसा रंच न छगती है। 
हिंसा द्वोवी आत्मघात से निईचय नय बतछाती है ॥ 
फिर भी छ्ुभभावों के द्वेतु, पर हिंसाको तजना है। 
त्याग आयतन दुया जु करना, अहिंसा व्यचहर पकना है ॥४५९॥। 


अन्वय अथें--आचार्य कहते है कि [ खछ पुंस. परवस्तुनिवन्धना सूक्ष्माप हिंसा न भवतति 
;ध त्त 
निशचयनय से जीव ( आत्मा ) को परपदार्थंके निमित्तसे अर्थात्‌ उसके विघात ( हानि या क्षय | 





निमित्त या सम्बन्धसे । 

अधिकरण या आधार, जिसकी हिंसा होतो है वह वस्तु ( हिस्य )। 
त्यागना-बचाना-रक्षा करना | हु 

शुभ परिणाम या परिणतिके लिए । दयाभावके लिए । 
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होनेसे रंचमात्र ( थोडी भी ) हिंसा या हिंसाका पाप नही होता या नही छगता ऐसा सिद्धान्त है 
[ ठदृपि परिणामविज्लुझये हिंसाथतननिवृत्ति, कार्या ] तथापि (तो भी ) परिणामोकी निर्मछताके 
अर्थ ( शुभ परिणतिके लिए ) हिसाके निमित्तो ( आधारो-स्थानो ) का त्याग करना भर्थात्‌ उनसे 
दूर रहना--सम्बन्ध विच्छेद करना या उन्हे नही सताना, नहो मारना, उनका बचाव रखना, यह 
भी कर्तव्य है ( अनिवार्य व उचित है ) इत्यादि ॥४०९॥। 


भावार्थ --पदार्थे या वस्तुका विवेचन ( कथन-निरूपण ) दो तरहसे होता है ( १) निरचय- 
नयसे ( २ ) व्यवहारनयसे, अथवा सामान्यरूपसे त्र विशेषरूपसे । तदनुसार आचाय॑ महाराज हिंसा 
पापके विषयमे पहिके निर्चयनय ( अशुद्ध निच्चय ) की अपेक्षासे खुलासा ( निर्धार ) करते हैं 
क्योकि प्राणी उसीमे बहुधघा भूले हुए है ( भ्रभमे पड रहे है )। हिसा दो तरहकी होती है 
(१ ) स्वाश्रित या स्वकीय हिसा (२) पराश्चित या परकीय हिंसा । उनमेसे आचाय॑ने ऊपरकी 
लाइन ( इलोककी पहिली पक्ति या लकीर ) मे स्वाश्रित ( निश्चय ) हिसाका प्रदर्शन किया है 
और दूसरी लराइनमे पराश्चित ( व्यवहारी ) हिसाका प्रदर्शन किया है, अतएवं उसीका स्पष्टी- 
करण किया जाता है उसको यथार्थे समझना चाहिए जिससे सब अरम मिट जायगा इत्यादि । 


हिसाका ऊक्षण--आगमंज्ञास्त्रोमे प्राणोका घात ( वध-क्षय-मरण-हत्या आदि ) होना 
हिंसा वतलाया गया है अर्थात्‌ हिसाका लक्षण प्राणोका घात होना है, जो सामान्य है । उसमे 
भाव प्राण व द्रव्यप्राण दोनो गर्भित हो जाते है, अथवा अन्तरग और बहिरिग सब शामिल हो 
जाते है। तदनुसार निरचयनयसे अपने ( स्वाश्रित ) भावप्राणोका घात होना अर्थात्‌ जीवके 
स्वभावप्राण ( ज्ञान-दर्शन आदि ) का घात होता हिंसा” कहलाती है, कारणकि उसीका फूल 
जीवको मिलता है अर्थात्‌ उसी के अनुसार बघ होता है और सुख दु ख, आदि भोगना पडता है, 
तथा वेसी सामग्रो मिलती है ( इष्ट अनिष्ट द्रव्य क्षेत्र कालका संयोग वियोग होता है ) इत्यादि । 


नोट-- यहाँ पर प्राण, परिणाम, भाव, स्वभाव, सबका एक ही अर्थ है ऐसा समझना 
चाहिए | तदनुसार परिणाम ही वंघके निमित्तकारण बतलछाये गये हैं। जैसे परिणाम होते है वेसा 
ही फल लगता है अस्तु, सभी द्रव्यें अपने-अपने भावोकी जिम्मेवार हैं, कोई किसीके भावोकी नही 
यह सिद्धान्त है ; 

ऐसी स्थितिमें अपने भावरूप प्राणोका या स्वभावभावका घात होनेसे ही हिंसा होती हैं 
या हिसा पाप जीवको रूगता है, उसीका वह संयोगो पर्यायमे स्वामी कर्त्ता या भोगता है किन्तु 
अन्यका अर्थात्तु परजीव आदिके घातनेका इरादा या सकल्प या भाव ( परिणाम ) न होने पर 


१ प्रमत्तयोगात्‌ प्राणव्यपरोपण हिंसा | --तत्त्वार्थसूत्र ॥७-१३॥ 
२ परिणामेंव कारणमाहु खलु पुण्यपापयो आज्ञा, तस्मात्‌ पापापचय. पृण्योपचयण्च कर्त्तव्य ॥२३॥ 
--आत्मानुशासन, गुणभद्वाचार्य । 
रागढेपनिवृत्ति हिसादिनिवर्तना कृता भवति | अनपैक्षितार्थवुत्ति क पुरुष सेवतें नृपतीनू ॥४८ा। 
““-रत्नकरण्डावकाचार | 
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यदि उसका किसी कारणवश विघात ( मरण ) हो जाय तो वह उसका हिसक या हिसाका भागी 
स्वामी कर्त्ता या भोक्‍्ता नही है न हो सकता है ऐसा न्याय है, असली निर्धार है। इसी लिये 
निरचयनय ( न्याय ) से, अनिच्छुक या अभिप्राय रहित असंकल्पी जीव, उस हिसा ( प्राणघातरूप- 
द्रव्य हिसा ) का अपराधी या सजावार नही हो सकता यह तात्पय॑ है। हॉ वही जोव उस दशामें 
या उस समय अपराधी हो सकता है या होता है जबकि वह किसी जीवको मारने ( घातने ) का 
इरादा या संकल्प या विभाव भाव, ( विकारी परिणाम ) रखता हो। चाहे वह जीव न मर सके 
तौभी वह अपराधो पापका भागी अवश्य होगा, कारणकि परिणाम ही बधके कारण होते है, 
खाली क्रिया ( भाव वित्ता क्रिया ) बधका कारण या फलदात्री नही होती, निश्चयमे भावही मुख्य 
है, क्रिया नही है तथा दूसरे का पाप पुण्य या हिसा अहिसा दूसरेको नही लगती, अपना अपना 
ही भोगना पडता है जेसे उसके भाव हो। परस्पर निमित्त-नेमित्तिक सबध अवश्य रहता 
है इति। 


आहश्ांका और उत्तर--यहाँ यदि यह आशका की जाय कि जब निश्चयनयसे पर जीव घात 
होने पर ( परजीवके मरण होने पर ) हिसा नही होती अर्थात्‌ हिसा का पाप, जिसके द्वारा 
परजीव मरा है, उसको नही लगता। त्तब तो फिर जीव हिसाका त्याग करना व्यथं है ? अर्थात्‌ 
प्ररजीवोकी रक्षा या दया नही करना चाहिये वह्‌ निष्फल है? इसका उत्तर आचाय॑, 
व्यवहारनयसे देते है कि--परिणामोको विशुद्धि' के छिये अर्थात्‌ निमंठता ( अशुभसे निवृत्ति ) 
या वीतरागताके लिये, बाह्य निमित्तोका भी त्याग करना जरूरी है। बाह्यमनिमित्ताके त्यागसे 
अर्थात्‌ जीवादि परिग्रहोको छोड देनेसे तन राग-ह्ेष होगा, न हिंसा-अहिंसाका विकल्प होगा, 
जिससे कोई बध या अपराध होना असभव है ( पूर्ण वीतरागता प्राप्त होने पर सयोगी पर्यायमे भी 
कुछ नही होता यह लाभ होता है )। फछत- जिन ( व्यापारादि ) से हिसा होनेकी सभावनता हो 
उनका त्याग करना या उनसे सम्बन्ध-विच्छेद करना भी उचित ही है या कत्तंग्य है । 


अथवा 


गृहस्थाश्रममे रहते हुए परिणामोंकी विशुद्धि ( शुभ राग व शुभ प्रवृत्ति ) के लिये पर 
जीवोकी दया या रक्षा करना कत्त॑व्य है। उससे पाप प्रवृत्ति व अशुभ राग छूट जाता है, तब 
जीवकी रक्षा ( पाप बधसे ) होती है, जिससे पुण्यका वधरूप व्यवहारधम होता है। गृहस्थाश्रममें 
सदाचारका पालना, पुण्य कार्य करना ही धर्मकी निशानो है। देव पूजादि सब पुण्य कार्य या धर्म 
कार्य माने जाते है। दया धर्मंका मूल है, यह कहा भी जाता है। फलत: स्वजीव और पर 





१ भावविसुद्धिनिमित्त वाहिर सगस्स कीरए चाओ । 
वाहिरचाओ विहलो अव्यंतरसगजुत्तत्स ॥३॥ . ---भावपाहुड कुन्दकुन्दाचार्य 
भावोकी विशुद्धताके लिए बाह्य परिग्रहका त्याग करना चाहिए किन्तु विना अन्तरग परिग्रहके छूटे वाह्य 
त्याग निष्फक हैं अत दोनों त्याज्य है । 0" 
र्‌२ 


4७० घरुषाथसिद्धयुपायं 


जीवकी रक्षा करना धर्म है, यह सिद्ध होता है। इस तरह सक्षेपमें पुव'ं आशकाका उत्तर समंझ॑ 
लेना चाहिये । 


उपसंहार 


सारांक--वोतरागता या शुद्धोपयोग तो सर्वेत्कष्ट उपादेय ( ग्राह्म ) है ही, अत. उसका 
प्रयतत तो करना ही चाहिये, जिससे राग ह्वेषादिजन्य व प्रवृत्तिजन्य हिसा न हो अर्थात्‌ 'अहिंसा 
परम धर्म' या निदचय धर्म, प्राप्त हो--और उससे मोक्ष प्राप्त हो, क्योकि वही मोक्षका मागे है 
जो रत्नत्रयरूप ( सम्प्रग्द्शंनादिरप ) है । किन्तु जब उससे परिणामच्युत हो ( स्थिर न रह सके ) 
तब परिणामको छुभरागमे लूूगाना भी उचित है--अर्थात्‌ गिरती अवस्थामे वही छामकर है, 
क्योकि अशुभ विषयकषायसे वह बच जाता है ( पुण्यका ) वध होता है पापका बंध नही होता, 
इत्यादि | यत* भूमिकानुसार सभी काये हुआ करते है ऐसा वस्तु स्वभाव है। व्यवहार हेय है 
और निश्चय उपादेय है ऐसा बोध ( ज्ञान ) और भावना ( रुचि ) सम्यग्दशंनके प्राप्त होने पर ही 
होती है? ॥ ४९ ॥ 


पूर्व इलोकमे निरचयकी मुख्यता व उपादेयता तथा व्यवहारकी गौणता व हेयताका कथन 
किया गया है, परन्तु प्रश्न उठता है कि वह कब और कैसे सभव है या प्रभावशाल्ली ( कामयाब ) 
हो सकता है ? इसका सक्षेपमे उत्तर दिया जाता है कि ज्ञान सहित उनका उपयोग करनेसे ( तद्गूप 
बरतनेसे ) छाभ हो सकता है अन्यथा नही । आर्थात्‌ पेशइ्तर स्वरूप जानकर अपनानेसे छाभ 
हो सकता है। 


निरचयसव॒ुध्यमानी यो निरचयतस्तमेव संभ्रयते । 
हे नाशयति करणचरणं स बहि। करणालसो बार) ॥ ५० ॥ 


पय 


निशचयका नहिं ज्ञान जिसे पर निइ्चयधारी सानत है । 
चह क्षज्ञानी और आछमसी जगमें हँसी कराचत है ॥ 
मोक्ष नही मिछता है उसको--झुद्ध छुद्ध चिल्काता है । 
निइचय व्यवहारज्ञान होयच जब मोक्ष महापद पावा है )] ७० ॥ 
कंचक क्रियाकाडकों त्तजना अरू निडरचऊला दो जाना । 
मॉनधारकर आँख मींचना भोजन पान रुचि करना ॥ 





१. सर्वत्राध्यवसानमेबवमखिल, त्याज्य यदुक्त जिने , तन्मन्ये व्यवहार एवं निखिलोज्प्पन्याश्रयस्त्याजित । 
सम्यद्‌ मिद्चयमेकमेव सदमी निष्कपसाक्रम्य कि, शुद्धनानघने महिम्नि न निजे वन्चन्ति सन्‍्तों घृतिमृ॥१७३॥॥ 
“-+समयसारकलणथ | 


- सम्यकचारित्र १७१ 


नहिं व्यवहार छोड़ना चह है, निइ्चयरूप न वह माना । 
अममें पड़कर भूछ यथारथ नकछा स्वांग स्वयं घरना ॥ ५० | 


अन्वय अथे---[ यः ] जो कोई भज्ञानी मुमुक्षुजीव [ निशभ्चयत निरचयमबुध्यमान. ] निरचयसे 
( यथाथंत्त: ) निशचयके स्वरूपको तो जानता नही, ( अनभिज्ञ है ) परल्तु [ तमेव संश्रयते ] निश्चय 
मे ही रुचि रखता है और उसीके पालनेकी प्रतिज्ञा भी करता है [ स. ] वह जीव निशचयके स्वरूप 
को विना समझे [ बहि. करणचरणं नाशयति ] बाहिर इन्द्रियोके व्यापार ( क्रियाकांड--इन्द्रिय 
संयम पालनेरूप ) को व्यवहार जानकर छोड़ देता है, ( बन्द कर देता है और निरचयधारी अपने 
को मान्त लेता है ) ऐसा जीव [ करणालूसो बारः---भवतति ] इन्द्रिय व्यापार रहित महा प्रमादी 
( आलसी ) और अज्ञानी (मखें ) माना जाता या समझा जाता है--मोक्षमार्गी नही हो 
सकता ॥ ५० ॥ 


भावाथे--जिस अज्ञानीजोवने ऐसी रुचि की, कि निरचय उपादेय या ग्राह्म है तथा व्यवहार 
हेय ( अग्राह्य-त्याज्य ) है, क्योकि निक्चयके आलम्बनसे ही मोक्ष होता है, व्यवहारके आल्म्बनसे 
मोक्ष नही होता, ऐसी धारणा या प्रतिज्ञा मात्र करके, तथा नि३चय और व्यवहारके स्वरूपका 
वास्तविक स्वय ज्ञान हुए विना हो, खाली दूसरोके कहने सुनने मात्रसे, ऐसा मानता है कि मेरा 
आत्मा न्िः्चयसे शुद्ध है--मुक्त है इत्यादि । फलत.- ऐसी स्थितिमे हिसादिको छोड़ना--सयमादिको 
धारण करना, पापसे डरना, कष्ट सहन करना अन्यथा सिद्ध है ( निरथंक है ) वे कोई साधक 
वाधक नही है। खाना पीना मौज उडाना यही जीवनका ककत्तंव्य है, सो करते रहना चाहिये, क्योकि 
आत्मा तो मुक्त है ही, उसको अमुक्त या बद्ध कोई कर ही नहीं सकता, फिर डर काहेका इत्यादि, 
एकान्त वह धारण करता है। उसका खडन निम्न प्रकार आचाये करते है कि-- 


निश्चय और व्यवहारके स्वरूपका ज्ञान हुए विना ) सब ऊटठपटाग है, मन गढन्त ( निरा- 
धार ) विचार व कार्य है। देखो निश्चय और व्यवहार दोनो, पदार्थके स्वरूप हे पदार्थ ( वस्तु ) 
की पर्याय है तथा उनको जानने वाली निरचय और व्यवहार दो नये है जो ज्ञानके भेद है, अर्थात्‌ 
निश्चय व्यवहार ( ज्ञेय ) के जायक दोनो नये है। तदनुसार पेइतर अर्थात्‌ प्रयोग या उपयोग करने 
के पु, निएचय और व्यवहारका स्वरूप जानना अनिवाय॑ है। क्या निश्चय है, क्या व्यवहार है, 
इसकी भावभासना स्वय होना दरकार है ( आवश्यक है )। तभी इष्टसिद्धि ( साध्यसिद्धि ) हो 
सकती है, अन्यथा नही, यह सत्य है । 


.. (१) निश्चय, पदार्थंके शुद्धस्वरूपको कहते है, जो परसे भिन्‍्च और अपने गुण स्वभावसे 
संदेव रहता है ।! उसको यथार्थ जानना निश्चय ज्ञान व निर्चयनय कहलाता है। ऐसा ज्ञाता 
जीव ही निरचयज्ञानों तथा निश्चयावलूम्बी हो सकता है, दूसरा कोई अज्ञानी वैसा नही हो सकता। 





१ पदार्थ ( वस्तु ) में एकत्वविभक्त रूपता व स्वाघीनताका रहना निःचयका रूप है तथा शुद्धता हैँ । 
पृदाथम्त परके साथ सयोग रूपताका रहना व पराघोनताका होना व्यवहारका रूप है तथा बशुद्धता हे । 


१७२ घुरुषाथशिद्धग्यपाय 


जैसे कि क्रियाको करना व्यवहार है और उसको बन्द कर देना ( छोड देना निः्चय है, ये दोनो 
गलरूत घारणाएँ है। किन्तु वस्तुका ( आत्माका ) शुद्ध स्वरूप उपादेय है, यह निरचय है और 
अशुद्ध स्वरूप हेय है, यह निश्चय है। तथा अज्ुद्ध स्वरूप उपादेय है अवलूम्वनीय है यह व्यवहार 
( अभूतार्थ ) है। क्रिया निइिचय व्यवहाररूप नही है, भाव है इति । 


(२) व्यवहार, पदार्थके अशुद्ध ( सयोगी पर्याय सहित ) स्वरूपको कहते है । उसको ही 
यथाथे ( सत्य ) जानना व्यवहारनय कहलाता है। जो है तो अशुद्ध ज्ञान और हेय, किन्तु कथचित्‌ 
( सथोगदशामे व हीसदशामे ) उपादेय भी हैं। तदनुसार ज्ञानी जीव योग्यताके अनुसार प्रवत्तत्ता 
है अर्थात्‌ सत्यको जानता हुआ व्यवहार (असत्य ) को छोड़ता है, अथवा विपरीत घारणा (श्रद्धा ) 
को निकालता है किन्तु बाहिरी क्रिया काडको वह न व्यवहार समझता है न, उसके छोड़नेको 
निदचय समझता है, न उसको इकदम छोडता है, वह तो वस्तुका परिणमन है जो होगा ही । 
हाँ उसका आश्रय लेना, अर्थात्‌ उसके द्वारा मेरा अपना कार्य सिद्ध होना मानना मिथ्या है। 
क्योकि वे सव निमित्त कारण हैं जो हमेशा सहायक माने जाते हैं--उत्पादक या परके कर्त्ता नही 
माने जाते, यह सिद्धान्त है। फछूत अपेक्षासे भेदज्ञानको भी व्यवहारज्ञान कहा जाता है, और 
जब वही त्ति्भेद या निविकल्परूप हो जाता है तव उसीका नाम निश्चय ज्ञान पड जाता है। 
अतएव भेद ज्ञान रूप व्यवहार ज्ञान भी सम्यग्दृष्टि जीवको प्रारभममे कथचित्‌ उपादेय है सर्वथा 
नही है। इसके विपरीत परके साथ ( संयोगावस्थामे ) एकता या अभिन्‍लता बताने वाला 
( मनवानेवाला ) ज्ञान व्यवहारज्ञात या मिथ्याज्ञान अभूताथ॑ ज्ञान, कहलाता है जो हेय ही है। 
किन्तु भेदज्ञानरूप अनुपचरित सद्भूतव्यबहारज्ञान या नयरूप ( अशरूप ) ज्ञान ( परस्पर सापेक्ष 
हो तो ) कथचित्‌ उपादेय है ऐसा समझना चाहिए। इस प्रकार निरुचय और व्यवहारका ज्ञान 
हुए बिना कभी भी निरचयावलल्‍ूम्वो नही हो सकता, न उसका उद्धार ही हो सकता है यह साराश 
है। यहो इस इलोकमे बतलाया गया है। निरचय और व्यवहारको स्वय समझे विना, अर्थात्‌ भाव 

भासना या उनका स्वरूपज्ञान या अनुभव ( स्वानुभव ) न होते हुए, ऊपरी ऊपर ( बाहिरसे या 
दूसरो के कहने आदिसे ) नामादि जान लेनेसे कुछ लाभ नही होता, किन्तु जब स्वयही उसकी 
आत्मामे सम्यक्‌ ज्ञानका उदय अर्थात्‌ भेदज्ञानका विकास ( उजेला , होता है निश्चयावरूवी तभी 
वह स्वानुभवी होकर सम्यग्दृष्टि वनता है, और निरचय व्यवहार की सगति व उपादेयता हेयता 
को भो ससझता है, एव निइचय और व्यवहारका यथार्थ ज्ञान भी उसको होता है, तथा आत्म- 
ज्ञानी साना जाता है। फलत समयसारको गाथा न० १२ की क्षेपकगाथा “जइ जिणमय पविज्जड़, 
तामा ववहार णिच्छस-मुयह। एक्केणविणा छिज्जड तित्थ, अण्णेणए उण तच्च , के अनुसार सम्यम्ज्ञानी 
गात्मा का दणा होती है। अर्थात्‌ वह अपनी योग्यतानुसार ही अपनी बुद्धिसे हमेशा कार्य करता 
है | साथक़ अवस्थामे रहते हुए वैसा हो गक्य व सभव है। साराण--पम्यग्दुष्टि विवेको अनेकान्ती 

आत्मज्ञानी हो निश्चय व्यवहारका ज्ञाता हो सकता है, अन्य एकान्ती अनात्मज्ञानी, निरुचय- 
व्यवहारका ज्ञाता नही हो सकता यह नियम है। इसीलिए वह॒निशचयको स्वाश्रित | स्वाधीन ) 

मानता व जानता है, और व्यवहारको पराश्चित ( परावीन ) माचता व जानता है । किन्तु क्रिया 


सम्यकचारिच्र १७३० 


कांडको जो कि शरीरादि परके अधीन है स्वाधीनव हितकारी नहीं समझता-मोक्षका साधक 
नही मानता, सिर्फ निमित्त मात्र मानता है। इसके सिवाय वह ब्रव्यदुष्टि ( निश्चयनय ) से. 
आत्माको सिद्ध समान शुद्ध ( परसे भिन्‍न-रागादिरहित ) मानता है और पर्याय दुष्टिप्तै अर्थात्‌, 
सयोगी पर्यायके समय, आत्माको व्यवहारनयसे भशुद्ध भी मानता है, ऐसा निर्धार करता है, और 
भतादि की भूल मिदाता है। भूल मिटनेपर वह मोक्ष-मार्गी हो जाता है और भूल रहने तक बही 
ससार-सार्गी बना रहता है। अस्तु यह सब कथन सयोगी पर्यायमे रहनेवालें जीवोको अपेक्षासे है 
अर्थात्‌ अशुद्ध व संसारस्थ जोवोकी यथाथे ज्ञान करानेके लिए है, इतना मात्र प्रयोजन है । फलत: 
निएचयका आलूम्बन ( ग्रहण ) करना और व्यवहारका आलूम्बन छोडता अनिवाये है। निर्चयके 
आलूस्बनसे सम्यग्दुष्टिके ऊपर ( उसकी आत्मामे ) बड़ा भारी श्रभाव पड़ता है, भर्थात्‌ ससार 
शरोर भोगादि सब परसे व उत्तके सयोगसे इकदम अरुचि करने लगता है व यथाशक्ति उनसे 
पृथक्‌ भी होता है, अर्थात्‌ उनका त्यागकर परिग्रह रहित वीतराग दिगवर मुनि बनता है इत्यादि। 


निदचय ओर व्यवहार के भेद ( प्रकार ) 


(क) निरचय के दो भेद--(१) शुद्ध न्िर्च॒य, द्रव्यग अखडता, पर से भिन्‍नतारूप, (२) 
अशुद्ध निश्चय, पर्यायगत, सयोग रहते हुए भी सयोगी पर्यायमे भिन्‍नतारूप, अर्थात्‌ तादात्म 
रहित अवस्था । यहाँ पर, परद्रव्यका सयोग होना अशुद्धता जानना और पराकर तादात्मरूप न 
होकर पृथक्‌ रहना, शुद्धतारूप निश्चय समझना चाहिए । ४ वि 


(व) व्यवहार के भेद-- (१) द्रव्यगत व्यवहार, अर्थात्‌ अखड द्रव्यमे भेद कल्पना करना 
इसीका नाम भेदाश्चित व्यवहार है। (२) पर्यायगत व्यवहार, अर्थात्‌ पराश्चित व्यवहार व पर्याया- 
श्रित व्यवहार (भेद) | इसतरह भेदाश्षित, पराश्चित, पर्यायाश्चित ऐसे तीन तरहके व्यवहार शास्त्रो 
में कहे गये है | यहाँ पर आश्वित का अथे अधीत्त या अपेक्षा समझना और व्यवहार का अर्थ भेद 
ससझना चाहिए इत्यादि । - 


(ग) पर्यायके भेद--(१) शुद्ध पर्याय, सयोगी पर्यायसे रहित द्वव्यकी स्वतत्न पर्याय, 
अथवा रागादि विकार रहित शुद्ध पर्याय । (२) अशुद्ध पर्याय, अर्थात्‌ परके संयोग सहित पर्याय, 
अथवा रागादिविकार सहित पर्याण, ऐसा जानना । 


आघचार्यंक्ा अन्तिस लक्ष्य ( प्रयोजन ) 


मूलसे भूल मिटाने एवं आत्मोद्धार करने करानेका रहा है। सबसे वडी निश्चय व व्यवहार 
की भूल--मूल भूल--उसके मिटाये विना ससारी जन यह समझ ही नही पाता कि यह ससार 
( शरीर धनादि ) क्या है और इसका सवध हमसे क्या है ? वह भूछा हुआ जोब सभी संयोगी 
चीजोको अपना मानता जानता है और उनमे एकत्त्व बुद्धि करके रागह्रेषादि विक्रारभाव किया 
करता है एवं उनके सयोग वियोग होने पर सुख दु.ख मानता है, जिससे उसका ससार या परि- 
अमण और बढता ही जाता है, घटता नही है, इत्यादि सब गलूतोका फल है। आत्मा ( जीव ) 
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चेत्तन और शरीरादि जड, इनकी एकता ता अभेद क्या कभी त्रिकाल में हो सकता है या कोई 
दूसरा शक्तिधारी भी इनको एक कर सकता है ? हरगिज नही | फिर भूलता क्यो है, यह आइचय॑ 
है। यह भूल या गलती तभी मिटती है, जब भेद ज्ञान जीव को हो, और निव्चय व्यवहार का 
ज्ञाता हो। वह भेद ज्ञानी, निर्चयनयके द्वारा सब पदार्थोको अपनेसे तथा सबको सबसे च्रेकालिक 
भिन्‍न मानेगा जानेगा और व्यवहारनयसे सबका अपनेसे व परस्पर सबका सयोग सम्बन्ध मानेगा 
व उस अपेक्षासे कथचित्‌ अभेद भी मानेगा इस प्रकार तत्त्वनिणंय और वैसा ही वर्ताव था आच- 
रण भी करेगा, तब उसका उद्धार होगा, अन्यथा ( बिना यथाथे जाने ) नही होगा । उस दशाका 
प्रदर्शन या नमूना निम्न प्रकारका होता है । 


येषा भूषणमंगसगतरजा, स्थान शिक्तायास्तऊू 
शय्या शक रिला मही सुविहित गेह गुहा द्वीपिनास्‌। 
आत्मात्मीयविक्ल्पवीतमतयरुध्युटधत्तमोअन्थय 
ते नो ज्ञानचना सनासि पुन्तां सुक्तिस्एहाः निरुप्ृह्दा, ॥२७५९॥ 
( आत्मानुशांसन ) 


भावाथे--मोक्षमार्गी साधुके अन्तरग बहिरिय परिग्रहका त्याग, ( निग्नैन्थगुणभद्राचाय॑पना ) 
सम्यग्दशंन, निविकल्पता, ये तोन चोजे अवश्य होना चाहिये, ये पहिचानके चिह्न है या नमूना 
है । इसीका विवरण इलोकमे जुदा २ बतलाया गया है। 


अर्थ--जिनकी हमेशा यह वृत्ति ( चर्या ) रहती है कि हमेशा जगलमे रहते है, शरीरमे 
मैल लगा रहता है जो उनका भूषण है। पत्थर या घट्टानें बैठने को हैँ--वही आसन है। ककरोली 
घरती सोने को है वही सेज्या है। चीते आदिकी गुफाओमे रहते है वही घर है। हमारा व पराया 
विकल्प नही--निर्विकल्प या निद्िचन्त रहते है | अज्ञानाघकार ( मिथ्यात्त्व ) से रहित है--सम्यग- 
दृष्टि है। ज्ञान ही जिन्तके घन है मुक्ति सत्रीकी जिनके गन ( दृष्टि ) है, ऐसी अलौकिक मुद्राघारी 
सद्गुरु मोक्षमार्गी होते है उनको नमस्कार करते हैं वे आदरणीय हैं । 


इनमें सबसे पहिले आवश्यकता किसकी है? 


इसका उत्तर---तत्त्वज्ञानकी है अर्थात्‌ पहिले पदार्थ व उसके निरचय व्यवहार स्वरूपको 
जानना व समझना जरूरी है, ( सम्यग्झञानका होना अनिवायें है )। पश्चात्‌ सम्यक्चारित्रका होना 
जरूरी है। किन्तु बिना जाने समझे चारित्रको प्राप्त करना असम्भव है। जबतक सम्यक्‌ ज्ञान न 
हो, तबतक क्‍या छोडेगा और क्या ग्रहण करेगा ? यह विचारणीय है। करनेपर मुख्य ध्यान 
देना गलती है क्योकि जवतक भीतर कपायोको विकार जानकर नही छोडा जाय, तथा अज्ञान 
( मिथ्पात््व ) को विकार जानकर न हटाया जाय, त्वतक ऊपरी त्यागसे क्या होता है? कुछ नही, 
वेकार है। पेब्तर हिंसाको व अहिंसाको ( चारित्र व अचारित्रको ) समझो तव उसके लिये वैसा 
उद्यम ( उपाय ) करो, सावन मिलाओ तव छाभ होगा, अक्रम का करना ठोक नही होता । 
सम्यग्दर्शन, सम्यग्ज्ञानको तो प्राप्त न करे और सम्यक चारित्र प्राप्त करनेमे लग जाय, ऐसा क्रम 
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'भंग कैसे हो सकता है ? तब वेसा उपाय करता मूखंता है, तथा वह चारित्र नही है, किन्तु वह 
सिथ्याचारित्र या कुचारित्र कहलायगा, इत्यादि दोष ( आपत्ति ) आयगा। देखो अज्ञान न 
कषायके रहनेपर चारित्र नही होता, अत* सम्थग्दर्शंनके विना तप महान्नतादिका पालना सब 
भिथ्याचारित्र नाम पाता है। चारित्र पालनेका उद्देश्य कषाय भावोको घटानेका है--बह निमित्त 
कारण है। तत्त्वज्ञानका अर्थ वस्तु स्वरूपका यथार्थ ज्ञान होना है अर्थात्‌ स्वरूप विपरयंयताका 
हटना है। जैसे कि आत्माका स्वरूप, जानना मात्र नही है क्योंकि जानना तो भिथ्यादृष्टि सम्यगू- 
दृष्टि सभी जोवोके योग्यता ( क्षयोपशम ) के अनुसार होता ही है । तब उससे सम्यग्दुष्टि मिथ्या- 
दृष्टिकी पहिचान नही होती । जानता लक्षण त्रेकालिक नही है, जाग्रत अवस्थाका है--मत्त मूच्छित 
अवचस्थाका नही है। ऐसी स्थितिमे आत्माके सच्चे स्वरूपको जानना ही आत्मतत्त्वका ज्ञान होना 
है तथा यही सम्यग्दृष्टि है उसका स्वरूप यह है कि जो अपनेको “ज्ञानस्वरूपी समझे” कि मेरा 
स्वरूप ज्ञान या चेतन्य है अर्थात्‌ ज्ञाता दुष्टा मात्र है तथा परसे भिन्नत्व भो है इत्यादि । एकत्त्व 
विभक्तके साथ ज्ञातृत्व भी होना या लगाना चाहिये। बस इसो स्वरूपमे मिथ्यादृष्टि भूला रहता 
है अर्थात्‌ वह यह नही जानता कि 'मेरा स्वरूप, ज्ञान या चेतना रूप है, किन्तु वह अपने स्वरूपको 
सयोगरूप जानता मानता है कि मै सब रूप हूँ या मेरे सब है इत्यादि अभेद रूप सबको जानता 
वही मिथ्यात्व है--. स्वरूपविपरय॑यता है ) मुख्य भूल यही है इत्यादि | यद्यपि उसके इनता अधिक 
क्षयोपशम है कि वह ११ ग्यारह अग का ज्ञान 'हस्तामलूकवत्‌, रखता है, तथापि उसके 
इस जाति का क्षयोपशम नही है कि वह अपने सच्चे स्वरूप ( जो ज्ञानमय या ज्ञान को शानस्व- 
रूप है ) को समझ सके, यह न्यूनता रहतो है । अतएवं आदर व उपादेयता अपने को 'ज्ञानस्वरूप, 
समझने की है किम्बहुना तत्त्वज्ञान या निश्चय व्यवहार आदिका सम्यक स्वरूपज्ञान, होना अनिवार्य 
है, तभी कोई निरचयावलबी या व्यवहारावछ॒बी सच्चे अर्थों ( मायनों ) में बन सकता है, शेष 

सब भ्रमणा है अस्तु ॥५०॥। 


ध्वन्यथें ( विद्येषा्थ ) 


इलोकमे ४ चार बातें मुख्य है यथा “निरचयमवुध्यमान:, इससे अज्ञानी सिद्ध होता है तथा 
'निशचयतस्तमेव सश्रयते, इससे रागी सिद्ध होता है। एवं 'नाशयति करणचरण, इससे ह्वेपी सिद्ध . 
होता है । तथा 'स वहि करणात्लस , इससे प्रमादी सिद्ध होता है। समुदाय रूपसे अज्ञानी-रागी 
ेषी-आलूसी, जोव कभी अहिसक नही हो सकता, न मोक्ष जा सकता है। किन्तु इससे विपरीत-ज्ञानी 
( सस्यग्दृष्टि ) रागद्वेष रहित ( बीतरागी ) अप्रमादी जीव ही अहिसक व मोक्षगामी होता है यह 
यह भाव निकलता है अस्तु ॥५०॥ ( समयसारकलूश १११ देखिये ) 
ला 


१. जो जानने देखने वाला है वही मै हू--दूसरे रूप में नही हू, ऐसा निश्चय करना या होना ही मात्मा 
का यथार्थ स्वरूप जानना है या सम्यग्दृष्टिका होता हैं। खाली टूसरोको उपदेश देना या जानना ही 
आत्मज्ञानका हो जाना नही है अर्थात्‌ उसको आत्मज्ञानी नही कहा जा सकता, यह तात्पर्य समझना 
च।हिए। 
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फलस्वरूप 


निरचयदृष्टि; स्वयमयमह जातु वन्धो न मे स्यात 0, 
इस्युत्तानोत्युछककचदुना: रागिणो उचष्याचरन्ति । हु 
न हि सिध्यन्ति ज्ञानझ्ून्या, ते हि अत्यन्तपापा; 

निशचयव्यवहारक्षानर हेताः बावदूकाः चराका ॥ इति || 


आचार्य कहते हैं कि सिफे वाह्म व्यापार क्रियाकाडके छोड देने मात्रसे कोई निदचययाव- 
लबी और शुद्ध अहिसक ( धर्मात्मा ) नही हो सकता। क्योकि उसके विरुद्ध फल ( कार्य ) को 
देखनेमे आता है। यथा-- 


अविधायापि हि हिंसा हिंसाफलभाजनं भवत्येकः । 
कृत्वाप्यो हिंसा हिंसाफल़भाजनं न स्थात्‌ ॥५१॥ 


पय 


हिंसाक्रिया न करने पर सी, कोई हिंसा फलरू पाता । 
कोई छिंसा करने पर भी, हिंसा फरूको नहि पाता ॥ 
फल मिलता परिणामों से हे नही क्रियासे फछ मिकूता । 
है व्यमिचार क्रिया के साथ ही, नहि परिणाम ब्याप्ति खोता ॥७१॥ है 


अन्वय अर्थे--आचार्य कहते हैं कि [ एक हि दिसा अविधायापि हिंसाफ्लमाजनं भचति |] 
निरचयसे ऐसा होता व देखा जता है कि हिंसा क्रिया ( परजीवका घात ) न करने पर भी, अर्थात्‌ 
बाह्म प्रवृत्ति वन्‍द कर देने पर भी कोई हिंसाका फल भोगता है भर्थात्‌ बिना किये फल या दड 
पाता है ( इसका कारण जीवके भाव है ) तथा [ अपर. हिंसा कृत्वा हिंसा फछभाजन न स्थाद ] 
कोई जीव ऐसा होता है कि हिंसा करके भी ( परजीवका घात करके भी ) हिंसाके फलकों नहीं 
पाता, अर्थात्‌ उसके दडको नही भोगता ( न्रकनिगोदादि पर्याय नही पाता ) | इसका कारण भी 
जहाँ जीवके परिणाम ही है, क्रिया नही है । फलत. जहाँ सर्वोत्कृष्ट अहिंसा पाई जाती है। 
धर्म, है जिसमे जीव-हिंसा व विषय-कषायको पुष्टि नही। शेष सब अधर्म है ॥५श॥ 
भावार्थ--हिसा व अहिंसा निवचय और व्यवहारके भेदसे दो तरहकी होती है व्यवहारमे 
हिंसा, परजोवके प्राणघात होनेसे मानी जाती है किन्तु निदचयसे, परजीवको मारनेका इरादा 
( सकलल्‍्प या क्रोधादि ) करने पर क्रोघादिर्ष ही हिंसा ( स्वभावका घातरूप ) मानी जाती 
है। इसी तरह विकारी भावोके न होनेसे स्वभावका घाद नही होता, तब वह अहिंसक माना जाता 
है और क्दाचित्‌ विकारीभाव न होमेके समय यदि स्वभावत' होने वालो बारीरिक क्रिया 





१. अविनाभाव---जैसा भाव होता है वैसा फल मिलता हैं, इसमें व्यभिचार नही होता । परन्तु क्रिया के 
साथ व्यभिचार हो जाता है क्योंकि उसके साथ व्याप्ति नही मिलती, वह तात्पर्य है | 


सम्यक्चारित्र १७७ 


( प्रवृत्ति-निवृत्ति रूप ) से किसी जीवका घात ( हिसा ) भी हो जाय तो भी वह अहिंसक ही 
रहता है, हिसाका फल उसे नही लूगता न भोगना पडता है। फलत: व्यवहारहिसा परजीवके 
घात होने पर निर्भर है और व्यवहार-अहिसा, परजीवके घात न होने पर निर्भर है तथा निरचय- 
हिसा आत्मस्वभावके घात होने पर निर्भर है और निरचय गअहिसा आत्मस्वभाव के घात न होने 
पर निर्भर है। यह व्यवहार और निशचयमे भेद है। ऐसी स्थितिमें व्यवहार हिंसा व अहिसाके 
साथ फल प्राप्त होनेकी अर्थात्‌ सजा या दंड मिलनेकी व्याप्ति सिद्ध नही होती कि क्रिया होने या 
करनेका फल मिलता ही है या मिलना चाहिये और क्रिया न होने या करने पर उसका फल नहीं 
मिलता या नही मिलना चाहिये, यह कोई पक्‍का ( अटल ) नियम नहीं है क्योकि व्यभिचार 
( नियमभग ) देखनेमें आता है। परन्तु निश्चयाभासी या व्यवहराभासी एकाच्ती मिथ्यादृष्टि 
पूर्वोक्त सिद्धान्तको नही मानते--भूले रहते हैं इसलिये वे संसारके पात्र बने रहते है--ससारसे पार 
नही होते, यह भाव है। इलोकमे इसीका उदाहरण है कि-- 
कोई जीव बाहिरी हिसा ( जीवधघात ) नहीं करता या कारणवश नही कर पाता, परन्तु 
हिंसा करनेका भाव ( परिणाम इरादा ) होनेसे उसको हिसाका दड ( फल ) अवश्य भोगना पडता 
है, ( इस लोक या पर लोकमे दुःख भोगना पडता है) जैसे विल्‍ली या धीवरके ह्वारा हिंसा 
( शिकार ) न होने पर भी उनको खोटे परिणामोके साथ फलकी व्याप्ति होनेसे दड अवश्य भोगना 
पड़ता है। यह इलोककी पहिली लरूकीरमे व्यभिचार दिखाया गया है कि कोई हिंसा क्रिया नही 
करता तो भी उसका फल भोगना पडता है। दूसरी रूकोरमे हिसा क्रिया हो जाने पर भी बिना 
इरादाके किसीको उसका फल नहीं भोगना पडता यह बताया है। जैसे कि ईर्या समितिसे चलने- 
वाले साधु या मुनिको या भलाई करनेके इरादेसे चीड़फाड करने वाले डाक्टरको हिंसाका फल 
नही मिलता इत्यादि। जैन शासनमे भावोको मुख्यता है क्रियाकी मुख्यता नही, यह सार है। 
बिना भावोके सुधरे ( वीतरागता बिना ) क्रियाका सुधारना ठीक नही बनता है। यदि 
कदाचित्‌ जोर-जबद॑ंस्ती ( बलात्कार ) से शारीरिक क्रियाको थोडा सुधार भी ले तो वह चिर- 
स्थायी नही रहती ( बिगड जाती है ) अतएवं उससे विशेष लाभ नही होता सामान्य लाभ होता 
है। इसलिये उसको निमित्त कारण समझ कर सर्वथा करनेकी मनाही नहीं है-करना चाहिये, 
किन्तु यह नही भूछ जाना चाहिये कि यही एक पार रूगाने वाली नौका है, किन्तु दूसरी भाव 
नौका कुछ नहो है इत्यादि । क्योकि जबतक भावचरित्र या भावसयम ( बवीतरागतारूए ) नहीं 
होगा तबतक ससार नही छूट सकता । इसके विपरीत भाव सुधर जाने पर बाह्म क्रियाके सुधार 
होनेमे देरी नही लगतो और वह स्थायी रहती है| ऐसा समझकर निश्चय अहिसानब्नत धारण सर्वो- 
परि है। योग्यतानुसार कथंचित्‌ दोनो करणीय है परन्तु भेद ज्ञानपुर्वक होना चाहिये तथा निश्चय 
वयवहारका जानना अनिवाय॑ है किम्बहुना | इस इोकमे दो तरहका फल बतलाया गया है, अस्तु। 
आचायें आगे भी परिणासोंकी प्रधानता व फल बतलछाते है 
( परिणासभेदसे फलभेद ) 
एकस्याल्पा हिंसा ददाति काले फलमनल्पस्‌ | - 


न अन्यस्य महाहिंसा स्वल्पफला भवति परिषाके || ५२ ॥ 


९. 
43८ पुरुषाथसिद्धच्यपाय 


पद्य 
बहुत इरादा होने पर यदि हिंसा थोडी होटी है। 
उसका फल वहु होता है, बहुपाप प्रकृति भी बंघती है ॥ 
विना इरादाके यदि हिंसा बहुत कठाचित होती हैं। 
उद्यकालम अल्प वधसे फल थोंडा सा छेती है ॥ ७२ ॥ 
जोचोके परिणासोंकी यह भति चिचित्रता है जानो | 
अतः मुख्य परिणास जीवके व्यक्त रूप तुम पहिचानो ॥ 
अन्चय अर्थ--देखो | परिणामोंकी विचित्रता कि [ एकस्थ अब्या हिंसा काले अनल्‍ूपं फर्ल 
दुदाति ] किसी जीवसे थोड़ो सी हिंसा होनेपर उसका फल या दंड उसे उदयकालमें बहुत मिलता है 
अर्थात्‌ जिसका इरादा अनेक जीवोको जानसे मार डालनेका हो लेकिन कारणवश यदि वह उन 
सवको न मार सके सिफ्फे एकाघ हो मारा जाय, उसका फल मारने वालेको बहुतोके मार डालनेका 
ही फल मिलेगा ऐसा समझना और [ अन्यस्य महाहिंसा परिपाकें स्वत्पफछा भवति ] किसों जीवसे 
सारनेका इरादा न होने पर कदाचित्‌ व्यापार आदि करते समय किसी जीवका प्राणान्त (मरण 
या हिसा ) हो जाय तो भी उदयकारूमें उसको थोड़ा सा ही फल या दंड मिलेगा, कारण कि 
इरादा खोटा ( मारनेका ) नही था। यह सब खेल परिणामोकः है, दूसरेका नही ऐसा, मिर्चय 
जानना ॥ ५२ ॥। 
भावाये--लोकाचा रमें ( व्यवहारमें ) क्रियाकाडकी मुख्य्ता मानी जाती है, उसोके आाघार 
'पर हिंसा द अहिंसाका विचार किया जाता है तथा अपराधी-निरपराधी सिद्ध होता है व लौकिक 
दंड भी मिलता है किन्तु भागचारमे ( अन्तरंग मानसिक विचारधारामें ) मनके आधार पर हिसा 
अहिंसाका विचार करना पड़ता है अर्थात्‌ मनोवृत्ति पर सब दारोमदार रहता है, उसीके अनुसार 
'पारलोकिक दंड भी मिलता है छोकाचारसे उसका कोई घनिष्ट सम्बन्ध नही रहता, साधारण 
निमित्त-नैमित्तिक सम्बन्ध रहता है। अतएव पेष्तर मानसिक संयम ( नियत्रण ) होना चाहिये, 
' उसके होने पर वाह्म संयम पाना सब सरक व सुरूभ है। अर्थात्‌ उसके पालनेमे कोई कठिनाई 
मालूम नही पड़ती, वह आसानीसे पाछा जा सकता है। ऐसा होनेसे अन्तरंग ( निव्चयभाव रूप ) 
और बहिरंग ( व्यवहार द्रव्यरूप ) दोत्तो प्रकारको हिंसा नही होती ( बन्द हो जाती है )॥ फछत 
_वह जीव निरपराव ( अहिंसक ) होकर ससार समुद्रस पार हो जाता है अत- यही मार्ग श्रेष्ठ व 
अनुकरणीय है। इसके विपरीत जो जीव सिफे वाह्माचा रको हो मुख्यता देकर उत्तीके करनेमे दत्त- 
चित्त रहते हैँ अन्तरंग आचार विचार पर ( मनोवृत्ति पर ) ध्यान नही देते वे बिना नीव के 
मकान जैसे पतित हो जाते हैँ याने उन्तका वाह्याचरण विगड जाता है--वे भ्रष्ट हो जाते हैं, 
जिससे लोकदड भी उन्हे मिलता है, परलोक दंड तो मिलता ही है। अतएवं यह मार्ग श्रेष्ठ नही 
है, यह गिरतीका मार्ग है जिससे ऊपर नही चढ सकते | कर्मवंध और उसके फछमे विशेषता होने- 
का कारण ( निदान ) जीवके अच्छे द बुरे ( शुभ व अशुभ ) परिणाम ही मुख्य समझना चाहिये 
किम्बहुना' । 
१३ उक्त चु--- 





सम्यकचारिन्न १७९ 
इसीका स्पष्टीकरण आगेके इलोकमे भी किया जाता है। 


भावार्थ--इस इलोकमें भी दो तरहका फल बतढाया गया है। लेकिन यहाँ स्थितिबंधसे 
सम्बन्ध है अर्थात्‌ किसीको दुःख बहुत समय तक भोगना पडता है और किसीको अल्प समय तक 
भोगना पड़ता है यह भेद है ॥ ५२ ॥। 


आचार्य परिणासोंकी ही विशेषतासे फलभेंद बताते हैं-- 


एकस्य सैव तीत्रं दिशाति फल सैव मन्दमन्यस्य । 
त्रजति सहकारिणोरपि हिंसा वैचित्र्यमत्र फलकाले ॥ ५३ ॥ 


पच्च 


एक अकेछा हिंसा करता तीन दुख वह पाता है । 
कोई अकेला हिंसा करता अल्प दुःख चह पाता है ॥ 
दोनों सिलूकर हिंसा करते फल अनेक विधि पाते हैं । 
क्रिया एक सी होने पर भी स्राव विचित्र सा छाते हैं ॥ ७३ ॥ 


अन्वय अर्थ--आचार्य कहते है कि [ एकस्य सा एव तीमं फल दिशति ] एक ही तरहकी 
प्राणाघात॑रूप द्रव्यहिसा, किसीको घोर असह्य दुःख व ( पीडा ) देने वाली होती है ( खोटामहा 
पाथका बंध होनेपर अपार नरकादिके दुःख उसे भोगना पडते है ) एवं [ अन्यरुय सा एवं मनन्‍्दं 
फल दिशति ] वही वैसो ही प्राणाधात रूप हिसा किसीको थोड़ा या सरल दु'ख देने वालो 
( परभवमे ) होती है। और [ अन्न खद्कारिणोरपि फलकाले हिंखा वैचित््य त्रजति ] इसी लोकमें 
साथ-साथ हिसा करनेवाले दो जीवोकों भी उदय काले भिन्‍न २ प्रकार फल देती है--एक प्रकार 
( समान ) फछ नही देती अर्थात्‌ भावोके अनुसार किसी हिंसककों घोर असातारूप फल देती है तो' 


किसोको सामान्य असातारूप फल देती है यह भाव है। यह सब विचित्रता ( फल भेदकी ) 
परिणामो ( भावो ) की ही बदौलत समझना चाहिये । 


भावार्थ--इस इलोकमे दो तरहका फल बतलाया गया है। यहाँपर अनुभागसे सम्बन्ध है 
अर्थात्‌ किसोको जोरदार असह्य दु.ख भोगना पड़ता है और किसीको मामूली ( साधारण ) दुख 
( कष्ट ) भोगना पडता है यह भेद है। साथ २ हिंसा करनेवाले दो आदमियोको अपने २ परिणामोक्के 


अनुसार फल मिलता है, तीत्र कषायवा्ंको तीन्न दुःख और मन्‍्द कषाय वालेको मन्द दुख भोगना 
पडेगा यह तात्पय॑ है। 


. अस्मात्‌ क्रिया प्रतिफलन्ति न भावशून्या ॥| ३८ ॥ कल्याणमन्दिरस्तोत्र 
अर्थ--विना भावके अर्थात्‌ भक्तिरूप अन्तरग परिणासोके अभावमें की जाने वाली क्रियामात्रका फल नही 
मिलता वह ज्यर्थ ( निष्फलछ ) जाती है । अतएवं भाव सहित क्रिया करना चाहिये यह तात्पर्य हे । 


१८० पुरुषा्थसिद्धच॒ुपाय 
आचार औौर भी परिणामों के भेदसे ४ चार प्रकारका फलभेद वतलाते हैं-- 
प्रागेव फरूति हिंसा क्रियमाणा फलूति फलूति च कृतापि | 
(५ (न हे 
आरस्यकतुंसकृतापे।ं फलति हिंसानुभावेन ॥ ५४ ॥ 
पद् 

हिंसाका सकल्‍प कियेसे विन हिंसा फल मिलता है । 
करते करते किसी जीवको तुरत हिंस फल मिलता हैं ॥ 


किसी जीवको कर चुकनेपर पीछे ही फल मिलता हैं । 
करनेका आरम्भ किये ही अकृत फल पा छेत्ता है ॥७७॥ 


अन्वय अर्थ---आचाय॑ कहते है कि [ अजुभावेन हिंसा प्रागेब्र फछति ] अभिप्राय या भावोके 
अनुसार या भावनाके अनुसार, कोई हिंसा न होनेपर भी ( जीवघातके पूवं हो ) अपना फल 
जीवको दे देती है, अर्थात्‌ किसी जीवने हिंसा करनेका सकल्प या विचार तो किया परन्तु किसी 
कारणवश हिंसा नही कर पाई--पीछे हिंसा करनेका मौका मिला। इस दरम्यानमे भावोके 
अनुसार जो पापका बँध हुआ था वह उदय में आकर दुःख पोडा देने छगता है, यह विना हिंसा 
किये पहिले हो फछ मिलनेका उदाहरण समझना चाहिये। [ क्रियमाणा हिंसा ऋलति ] और कोई 
हिंसा ( प्राणघात ) ऐसी होती है कि करते समय ही उदयमे आकर अपना फल जीव को दे देती 
है। अर्थात्‌ हिंसा रूप काय्यें करते समय ही पाप वँध ओर तुरत ही उदयमे आकर दु.ख पीड़ा देती 
है। यह दूसरा उदाहरण समझना और [ कृताषि हिंसा फछति ] कोई हिंसा, हो चुकने के परचातु 
जीवको अपना फल देती है । अर्थात्‌ हिंसा के समय हुआ पापका बँध, जब उदयमे आवेगा तभी 
अपना दुख रूप फल देगा, यह हिंसा का तीसरा उदाहरण समझना [ अपि कच्तुमारभ्य अकृता 
हिंसा फरझत ] और कोई हिंसा ऐसी है कि वतंमानमे न होकर भविष्यमे होगों किन्तु उसके छिये 
पेइ्तरसे साधन इकट्ठें कर रहा हो, वह हिंसा ( भविष्यमाण ) अपचा फल जीवको होने के पहिले 
हो ( ढु खादि ) दे देती है। यह हिसाका चोथा उदाहरण है। भावार्थ--यह सब परिणामोके 
अनुसार ही फलमे विचित्रता ( भेद ) है ऐसा समझना चाहिये । इसो हिसाको यदि १ सकलल्‍पी ९ 
उद्योगी रे आरंभी ४ विरोधी, इन सब शब्दोमे कहा जाय तो भी अनुचित न होगा। अथवा १ कृत 
( भूत ) २ क्रियमाण ( वत्तेमान ) ई प्रारभ्यमाण ( अपूर्ण वत्तेमान ) ४ करिष्यमाण ( भविष्यत्‌ ) 
इस शब्दोमे सी विभाग, किया जा सकता है अस्तु । यह सब कथन शेली है लक्ष्य सबका एक ही 
है--पापवघका होना व दुख देना। अतएवं उसे हटानेका पुरुषार्थ करना चाहिये, यह तात्पय॑ 

। 
ही आगे आचाय॑ और भो भेद बतरू रहे हैं । 
एकः करोति हिसां भवन्ति फलभामिनो बहवः | 
चहवो विद्धति हिंसां हिंसाफलश्ुग्भवत्येकः ॥ ५५ ॥| 


१ अभिप्राय के अनुसार फल देती है। 


सम्यकचारित्त १८१ 


पचच 


कोई एक हिंसा करता है फल भागी बहु होते हैं। 
वहु हिंसा करते हैं तौ भी फल भागी इक होते हैं ॥ 
है विचिन्नता परिणामोंकी एकभांति नहीं होते है। 
जिसके जैसे भाव होत हैं वैसा ही फल पाते है ॥७जणा। 


अन्वयअर्थ--आचाय॑ कहते है कि [ एक. हिंसां करोति बहव. फलभागिनो भ्रवन्ति ] एक 
कोई जीव हिंसा ( प्राणघात ) करता है और हिंसाका फल ( दुखादि ) बहुत जीव भोगते हैं 
अर्थात्‌ प्राणघात करते समय या हो जानेपर जो जीव खुशी या' प्रसन्‍न होते है व उसका समर्थन 
व अनुमोदन करते है वे सभी पापके भागी होते हैं । इसी तरह [ बहयो हिंसां विदृधति, हिंसाफल- 
झुकू एक सवति ] बहुतसे जीव हिसा करते है, किन्तु हिसाका फल एक ही जीव भोगता है जेसे 
कि राजा युद्ध सिपाहियो ( सैनिको ) से कराता है किन्तु उस पापका भागी वह राजा ही ( स्वामी ) 
होता है, सेनिक नही | कारण कि वही अपनेको उसका कर्त्ता मानता है व साधन समाग्री ( निमित्त ) 
मिलात्ता है ऐसा समझना चाहिये । 


पद्य दूसरा 

एक जीव हि&सरा करता हे फल मिलता बहुतेरों को। 
बहुत जीव हिंसा करते है. फल मिलता है एकाह को ॥ 
फल मिलता है भावों से ही जिसके जैसे भाव बने। 
डनके माफिक फल मिलता हैं किया बने या नहीं बने ॥७५५॥ 


भावा्थे--अपराध कई तरहसे लगता या होता है अर्थात्‌ ( १) स्वय करनेसे अपराध 
होता है (कत ) (२) दूसरोसे करवाने पर अपराध होता है ( कारित ) (३ ) अनुमोदन या समर्थ 
करनेसे अपराध होता है (अनुमोदित ) (४) करनेका इरादा करनेसे अपराघ होता है ( सकल्पित )॥ 
तदनुसार अनेक जीवोसे कराया गया अपराध  युद्धादि हिंसक काय ) का फल एक अधिकारी 
जीवको हो भोगना पड़ता है इत्यादि यह फलभोक्ताका उदाहरण है । और बहुफल भोक्‍ताका 
उदाहरण अनुमोदन करनेवालोका है । इस तरह परिणामोके अनुसार फलभेद बताया जाता है 
किन्ही खोटे कामोका देखकर प्रसन्न होना खुशो व हर्ष सनाना यह भी वर्जनोय है क्योकि बिना 
खुद किये भी सजा भोगत्ता पड़ती है। अतएवं अपनेको सबसे पृथक ( अस्पृष्ट-अछूत ) रखने पर 
ही कल्याण हो सकता है यह साराश है। लोकिक न्याय और पाःरलौकिक न्यायमे भेद रहता है 
यह भी समझना चाहिए | एकान्त नही रखना || ५५ ॥। 


इूसरो तरहसे फलभेद बतलाते हैं 
कस्यापि दिशति हिसा हिंसाफलमेकमेव फलकाले | 
अन्यस्य सैव हिंसा दिशत्यहिंसाफ्ल विपुरुम ॥५६।॥ . 


पुरुषाथसिद्धच्रपाय 
१८२ च् 


पच्च 


कोई हिंसा करता है सो फल हिंसा का सिलता हैं । 
कोई हिंसा करता हैं पर फल उल्टा ही मिलता है ॥ 
यह विचित्रता परिणामों की जो उल्टा सीधा होता है । 
परिणासोंके वर पर दी सब संसार मोक्ष जु होता हैं ॥८६॥ 


अन्वय अर्थ--आचार्य कहते हैं कि [ फल्काले हिंसा कस्य एक हिंसाफलमेच दिशति | उदय- 
कालमें हिंसारूप कार्य किसी जीवकों एक हिंसारूप ही फल देता है, अर्थात्‌ हिसाका फल हिंसा 
रूप ही मिलता है अर्शत्‌ जो दूसरोकी हिसा करेगा उसकी भी हिंसा दूसरे करेगे इत्यादि । तथा 
[ सेव हिंथा अन्यस्य चियुर्ल जहिंसाफल दिगति ] वही हिंसारूप कार्य, किसीकों वृहत्‌ अहिसाका 
फूल देता है अर्थात्‌ उसकी हिंसा कोई नही कर सकता इत्यादि विचित्रता समझना चाहिए ॥प७॥ 


«५ भावार्थ-इराद्धापूर्वक जीवहिंसा करने पर उसके फलस्वरूप पापकमंका ही वन्ध होता 
है जो उदयमें आनेपर उसकी हिंसा दूसरे जीव करते हैं ओर तीत्र दुख पीड़ा देते हैं। असाताके 
तीत्र उदयसे क्षण भरको सुख नही मिलता न दूसरे कोई सहायक होते है। यह हिंसाका फल हिंसा 
रूप पापका उदाहरण है। और किसीका इरादा हिंसा करनेका या दुख देनेका नही है--शुख 
पहुँचानेका है, परन्तु कदाचित्‌ नियोगवश दूसरेका मरण या हिंसा ( घात ) हो जाय तो--उसका 
फल उसको अहिसाका ही मिलेगा अर्थात्‌ पुण्यकमंका वन्‍्ध होगा और उदयकालरूमे उसकी रक्षा 
ही होगो कोई मार नही सकेगा इत्यादि हिसाके अहिसारूप फलका यह उदाहरण है ऐसा समझना 
चाहिये । सारांश यह कि पुण्य-पाप या संसार-मोक्ष सब परिणामोसे ही होता है--सब परिणामों 
पर ही निर्भर है अतएव परिणाम नही विगाडना चाहिए, ऐसा पुरुपार्थ सदेव करना चाहिए ॥५६॥ 


, «» नोट--इस विपयमे पहिले आत्मानुआयनका इलोक न० २३ कहा ही गया है अस्तु । 
गा इसी तरह और भी फलभेदमें विचित्रता बतलाते हैं 


हिंसाफलमपरस्य तु ददात्यहिंसा तु परिणामे | 
हि * इतरस्य पुनर्दिसा दिशत्यहिंसाफलं नान्‍्यत्‌ ॥५७॥ 


पद्य हाँ 


कमी आहिथा फल देती हे हिंसाके परणामोंका । 
हिंसा रूभी जु फल देनी है, स्थव॒यं अद्विसा साचोंका ॥ 
एऐसा व्यनिक्‍म क्यों होता है, किया और परिणामोंका ? 
डेकत्तर--फर भावों का होता, क्रिया निमिच है सार्वोकरा ॥०57॥ 


, ५७-3७ ननम-म हज कनानक-33 १3 --कक+ लक क-+क पाक“ नमक+भ-+3 +३०+१७+++-व था 3० ++अननजजक4 ०० 


सम्यंकचारित्र ३४८ 


अन्चय अर्थ--आचाये कहते है कि [ तु अहिंसा अपरस्य परिणामे हिंसाफल ददाति ] और 
कभी अहिसा, ( द्रव्यप्राणघात न होना रूप ) किसी जीवको फलकालमे ( उदय आनेपर ) हिसा- 
का फल देती है [ पुनः हिंसा इतरस्थ अहिसाफल दिशति अन्यत्‌ न ] और कभी हिसा, किसी जोवें- 
को अहिंसाका फल देतो है--दूसरा नही, ऐसा नियम है। सो यह विचित्रता सब परिणामोके चाल 
( गति ) की है अस्तु | ५७॥। 


भावा्थ--क्रिया और भावोमे एवं फलमे व्यतिक्रमका होता आहइचंयेंजनक है, लोगोंको 
इसमे भ्रम और अजरज उत्पन्न हो सकता है कि क्रिया तो अहिसा की हो रही है, अर्थात्‌ बाहिर 
किसो जीवका विघात नही हो रहा है और उसको हिंसा करनेका फल ( पाप ) लगता है। इसी 
तरह बाहिर क्रिया जीवको मारने जेसी ( चीरा-फाड़ो वगेरह ) हो रही है, और उसको अहिंसाका 
फल ( पुण्य ) लूगता है इत्यादि । इस व्यतिक्रम या आइचर्यका उत्तर ( समाधान ) _एक ही है 
और, वह यह कि फल सदेव परिणामोके अनुसार होता है बाह्य क्रियाके अनुसार नही होता, बाह्य 
क्रिया खाली निर्मित्तकारणरूप है, अतएव उसमे यह सामथ्ये (शक्ति ) नही है कि वह परिणामों- 
को बदल दे सके । किन्तु परिणाम स्वय हर तरहके होते है और कार्य करते है। निमित्त भी किसी- 
के अधोन नही हैं वे भा भवितव्यके अनुसार ही मिलते बिछुड़ते है। ऐसी स्वतन्च्र स्थितिमे भ्रम 
और आइदचये करता व्यर्थ है अन्‍्यत्र कहा भो है! । 


इस तरह फलकी विचित्रताके सम्बन्धमें १६ सोलह उदाहरण दिये गये हैं इछोक न० ५१ से 

लेकर ५७ तक ( २+-२--२+-४+-२+-२+२ )। वे उदाहरण भी हिसाके एवं अहिसाके सम्बन्धमे 

- खासकर दिये गये है | इतना स्पष्ट और विस्तारके साथ कथन्त प्राय. अन्यत्र देखनेमे नहीं आया 

है, यह विशेषता इस भ्रन्थकी है। इसी परसे घर्मं और अधरमंका निर्धार किया गया है अर्थात्‌ 

स्वभाव भाव 4 अविकारीभाव ) ही घर्म है और विभावभाव ( विकारीभाव ) ही अधर्म है, इनसे 
भिन्‍न धर्म और अधरमम कुछ नही है इत्यादि समझना चाहिये। 


उपसंहाररूप कथन 


आचार्य कहते है कि अनादिकाल्‍छसे धर्म और अधमंके स्वरूपमे भूछे हुए प्राणियोको भय 
चक्रका प्रयोग करनेमे अर्थात्‌ उसको स्वय समझकर दूसरोको समझानेमे कुशल या परिपक्व 
गुरु हो--सच्चे ( असली ) धर्म और अधमंका स्वरूप बता सकते है एवं वे ही ससारसागरसे पार 


१ सर्व स्देव नियतं भवति स्वकीयकर्मोद्यान्मरणजीवितदु खसौख्यम्‌ । 
अज्ञानमेतदिह यत्तु पर परस्य कुर्यात्युमान्‌ मरणजीवितदु खसोख्यम्‌ ॥१६८॥। 


( समयसार कलझ ) 
अर्थ--बस्तु स्वभाव ऐसा है कि सभी सुख दु स जीवनमरण आदि निद्चितत है कृत्रिम या अनिश्चित 
( अनियत ) नही हैं तव यह कहना कि जीव कर्मके उदयसे सब कुछ करता हैं यह मिथ्या हँ---अज्ञानता हैं । 


कोई किसीका कर्त्ता व स्वामी नही है सव स्वत्तन्त्र है अत बैसा कहना उपचार मात्र है ( असत्य है ) ॥१ ६४वा 


१८४ पुरुषा्थसिद्धयुपाय॑ 


कर सकते हैं क्योंकि संसारसागरमे तरह २ की भँंवरे हूँ अर्थात्‌ तरह २ के विचारवाले जीव हैं 
तथा तरह २ के आचरण करते है यह परस्परमे मेद है--एकता नही है। अतएवं अनादिमूढ 
मिथ्यादृष्टि यह भूल गये हैं कि इस अगाघ भयकर संसार-सागरसे पार होने अर्थात्‌ निकलनेका 


|. 


मार्ग ( उपाय ) क्या है ? यहो निष्कर्ष आगेके इलोकमे वत्ताया जाता है । यथा-- 


इति विविधभंगगहने सुदुंस्तरे मार्गमृददृष्टीनास्‌ । 
गुरुतो भवन्ति शरणं प्रवुद्धनयचक्रसंचाराः ॥५८॥ 


पय 
अगस भअथाह भयंकर दुस्तर भचसागर यह है भारी। 
सूल रहे हैं श्राणा इसमें, कौन उपाय तरणकारी ॥ 
चेक डे ५ 
गुरु ही एक उपाय शरण हैं जो नयचक्र विशारद्‌ हैं । 
ऐपल कर ६ ब्ल्जच्छ 
न्‍्यायसागंसे नं बताकर, उनके द्वारा पोरदु हैं ॥जदा। 


अन्वय अर्थे--आचाये कहते हैं कि [ इति विविधसंगगहने सुददुस्तरे मार्गसूढदप्टीनाम्‌ ] पूर्वमें 
बताये हुए--धर्म व अधरं, हिंसा व अहिंसा, निश्चय व व्यवहार, सम्यग्दर्यान, मिथ्यादर्शन, सम्ययू- 
शान, सिथ्याज्ञान, सम्यक्चारित्र, मिथ्याचारित्र, निर्चय अगर व्यवहार अग, निरचय मोक्षमार्गं 
व्यवहार मोक्षमार्ग, क्रियाकांड, ज्ञानकांड आदिमे भूले हुए व फसे हुए प्राणियोसे भरे हुए संसार- 
सागरमेसे निकलनेका मार्ग ( उपाय ) जिनको नही सूझ रहा है ऐसे अनादि मूढ मिथ्यादृष्टियोको 
[ प्रदुद्ननयचक्रसंचारा" गुरचः शरण मर्चान्त ] निकालनेवाले श रणसहाई, सदुगुरु ही होते हैं जो नय- 
चक्रको यातरे सन नयोको अच्छी तरह जानते हैँ और उन्हीके आधारसे ( अपेक्षा ) से सब भूले 
भठके प्राणियोंको बस्तुस्वरूप ( घ॒र्मं अधर्म आदि ) समझा सकते हैं तथा उनका अम ( अज्ञान ) 
मिटा सकते है एवं जो नि स्वार्थ या निरपेक्ष विरागों हैं यह सारांश कथन है । इसको समझकर 
असलमे लगाना चाहिये | इसका दृष्टान्त जिस तरह कोई जीव यदि निर्जंन भयंकर आपत्तियोक्े 


तरह-तरहकी रूहरो गड्ढो और गहराई वाले । 

कठिताईसे तरने योग्य संसार सागरमें ! 

तारनेवाला । 

. ज्ञाता कुशल ॥ 

द्रव्याथिक पर्यायाथिक, निइचय व्यवहार जादि नय | 

« पार छगानेवाले । 

- परह संसार भयंकर वनसम, जटिल समस्याजओका घर है। 
तरह त्तरह की सामग्री में, भूठ रहा जन तर घर है ता 
विना सहाय निकल नहिं सकता, भवसे चनसे कोई जन । 
सद्गुरू सबके शरण सहाई वही उबार्त सिमित्त बनाता 
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घर--बड़े २ क्र सिह, सर्पादि जीवोसे भरे हुए ( व्याप्त ) दुर्गंग बनमे भूल जाथ, तो उसको उस 
स्थानसे न्िकालकर सुमाग बतानेवाला कोई जानकार मनुष्य ही हो सकता है-- दूसरा नही, उसी 
तरह सद॒गुद हो अनादिकालसे ससार-सागरमे भूले भटके दुं खी प्राणियोंको संसारसे निकाल सकते 
हैं दूसरा कोई नही यह निश्चय है। अतएव मुमुक्षुओको उन्हींकी शरण छेनी चाहिये। यद्यपि वे 
निमित्तकारण है तथापि निमित्तताकी ही श्रद्धा रखते हुए उनका आश्रय लेकर पुरुषार्थ स्वय ही 
करना चाहिये अर्थात्‌ आत्माका ही बल भरोसा रखता चाहिये कि कार्य सिद्ध हमारा हमारे द्वारा 
हममेंसे ही होगा इयादि। व्यवहार दृष्टिसे सयोगी पर्यायमे निमित्त मिलाकर पुरुषार्थ करनेका 
भाव कषायवद्य उत्पन्त होता है जो अनुचित नही है, परन्तु श्रद्धा नही बदलती, दह॒ उपादान पर 
ही निर्भर ( अटल ) रहती है। अतः वस्तुके स्वरूपको यथार्थ समझकर श्रद्धा मजबूत ( दुढ ) 
करना कत्त॑व्य है। इसी तरह भागमका ज्ञान, तत्त्वार्थका श्रद्धान, संयमभाव ( ब्रताद्यनुष्ठान ) के 
होने पर भी आत्मज्ञान' का होता अनिवाये है क्योकि उसके बिना सब ( आगमज्ञानादि त्रय ) 
व्यर्थ है--मोक्षमार्गके साधकतम नही हैं इत्यादि जैसे द्रव्यलिंगी मुनिके उक्त तीनोका समागम होने 
पर भी 'शुद्धात्माका तिविकल्प ज्ञान ( निश्चयरूप” ) न होनेसे व्यर्थ है--मोक्षरूप साध्यकी सिद्धि 
नही होती यह तात्पये है । भात्माके सिवाय ऊपरी ( बाह्य ) ज्ञान श्रद्धान आचरण प्राय सही हो 
सकता है असंभव नही है वह सरल है किन्तु आत्माका यथार्थ ज्ञान होना दुलंभ-दुष्कर है अतएव 
सोक्षमार्गसे प्रयोजन मूल मुख्य वही है ऐसा समझना ( गा० २३८ प्रवचनसा र गा० नं० २७६, 
२७७ समयसार )॥ 


भावार्थ--आतज्ञान शून्य (विना) तत्त्वाथे श्रद्धान करना, आठ अंगोका पालना, २५ दोषों- 
का टालना, संयसादि धारण करना सब निष्फल है। जैसे कलशा बिना मदिरकी शोभा नही होती । 
तदनुसार सच्चा तत्त्वार्थे श्रद्धान अर्थात्‌ निश्चय व्यवहारके ज्ञानपुर्वक श्रद्धान ही कार्यकारी है 


अन्यथा नही यह तात्पय है। ससारमें जैन शासनका प्रचार नयज्ञाता कुशल सद॒गुरु ही कर सकते 
है इति। 


नोट--थहाँ आत्मज्ञान शून्यका अर्थ--मै ज्ञानस्वरूप हैँ या मेरा स्वरूप ज्ञानचेतनामय है 


अन्यरूप नही है, ऐसा नही समझना है ( स्वरूप विपर्यय है ) यही बड़ी भूल है कि अपने स्वरूप- 
को नही जानना । 


निष्कर्ष ( चेतावनी ) 


आत्मोच्ततिके लिये सयोगीपर्यायमे रहकर पद व योग्यताके अनुसार निर्चय और ज्यवहार- 
का सम्यक्ज्ञान तथा वेसा आचरण ( वृत्ति या वर्त्ताव ) अवश्य होना चाहिये, त्तभी इष्ट ( लक्ष्य 
था साध्य ) की सिद्धि हो सकती है, अन्यथा नही ऐसा समझना चाहिये। इस विषय मे समयसार- 
कलशका इलोक स्पष्टोकरणके लिये आगे लिखा जाता है। 
3 ज लीवललेअ जनम जल 


१. मे स्वय ज्ञानस्वरूप हूँ, ज्ञाता दृष्टा हूँ अन्य रूप नही हूँ न मेरा कोई कुछ कर सकता है इत्यादि | 
रेड है 


१८६ पुरुषाथसिद्धचुपाय 


इत्ति वस्तुस्वभावं स्व, ज्ञानी जानाति तेन स*। 
रागादीज्ञात्मन कुर्यातू, नातो भसवति कारक ॥ १७६ ॥ करश 


अथे --जो वस्तु ( आत्मा ) के स्वभावकों या निनिमित्त स्वरूपको जानता है अर्थात्‌ 
ज्ञानदर्गन ही मेरा स्वभाव ( सहज सिद्ध ) है अन्य कोई रागादि मेरा-स्वभाव नही है नही है किन्तु 
वे सनिभित्त (औपाधिक ) होनेसे विभाव भाव है ऐसा स्वभाव विभावका ज्ञाता ही ज्ञानी 
कहलाता है। इसके विपरीत जानने वाल कभी ज्ञानी नही हो सकता--वह अज्ञानी है । इसीलिये 
रागादिकको आत्माका स्वभाव न मानने वाला सम्यरदुष्टि जीव विना स्वामित्त्वके परका ( रागा- 
दिक्रा ) कर्त्ता नही होता--वह उन्हे भिन्‍न ही जानता है अतएवं उनमे ममत्व भी नही करता, 
अरुचि करता है। यही सर्वत्र नियम है। फछत जिन जीवोने अपने स्वभावकी पहिचान व श्रद्धा 
नही की अर्थात्‌ यह नही जाना कि मेरा ज्ञान ही स्वभाव या स्ग्ूूप है वह अज्ञानी है और वही 
रागादिक ( विभाव ) को अपना स्वभाव मानकर रागादिकका कर्त्ता होता है तथा ससारमे वध 
करके दु खादि भोगता है इत्यादि खुलासा है ॥ १०६॥ 


इलोक न० १७६ व १७७ का साराश है अस्तु । 


भावार्थ ओर समीक्षा 
( भुलभुलेयाका प्रदर्शन ) 


पर मतमे और जैन मतमे परस्पर अमेल या विवादका खास कारण क्या है? इस पर 
निष्पक्ष हो विचार करनेसे यही प्रतीत होता है कि दुष्टिभेद है अर्थात्‌ नयविवक्षाकों नही समझना 
है अथवा पदार्थंको एकान्तरूप मानना है अयवा अनेकान्तरूप ( अनेक घर्मं वाछा ) नहीं मानना 
है, जो प्राकृतिक नियमके विरुद्ध है। प्राकृतिक नियम, प्रत्येक पदार्थमे अनेक स्वतंत्र धर्मोका रहना 
है। वे घर्मं किसी दूसरेकी देन या कृपा पर निर्भर नही है--स्वयं सिद्ध है इत्यादि। 


ऐसी स्थितिमे प्रत्येक पदार्थमे उत्पाद-व्यय-क्रौव्य, ये तीनो धर्म रहते व स्वयं कार्य करते 
रहते है इसलिये ये कथचित्‌ स्वाध्ित है और उनके कार्यके समय सयुक्त दणामे अन्य सहायक 
निमित्त ( पर पदार्थ ) भी रहा करते हूँ अतएव वे कथचित्‌ पराश्चित भो है, परन्तु व्यवहार दृष्टि 
( नय ) से हैं, निश्चय दुष्टिसे वेसे नही है ( स्वाश्नवित हैं )। इसी तरह सयोग अवस्था ( संयोगी- 
पर्योव ) में अन्य २ बातोका भी विचार या निर्वार करना जरूरो है। क्योकि कथनी, करनी और 
सान्यतामे भेंद रहनेसे परस्पर मंत्री ( सचि या एकता ) कभो हो नही सकती यही नियम है। 
एकता या परस्पर संधि कराने वाला एक अद्वितीय 'स्याह्ाद' “अनेकान्त' न्याय ही है, जो सबमे 
विसोघ्र निटायर अविदरोध उत्पन्न करता है। 
, डदहसणफ लिये पहिल्‍्ने एक 'धर्म' या हिसामे हो विवाद देसिये | एकान्ती 'हिंसा या वल्ि' 
परनेफी पर्म मानते थे पहले व करते है। उनके सामने वेदाज्ञा या ईप्राजा' मौजूद है। वे 


मात हे कि चार टिप ( जीववबर-द्रव्यहिसा ) करना! अवर्म या हिसा नही है ऊिननु वह धर्म 


भर 


मोर जतटसा ही हे इतफादि । तब हम स्वत, ही ( स्वेच्छाम ) वैसा कार्य ( जोबयब ) नहीं कर 


छा 
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रहे है किन्तु जगत्‌ पिता ( कर्त्ता ) ईश्वरकी आज्ञासे नौकरकी तरह वैसा कार्य कर रहे है अतः 
वह धर्मका पालना ( चोदना ) नही है तो क्या है? अवश्य धर्म पालना है। हाँ उन्तको आज्ञाका 
न पालना बराबर 'अधम' हो सकता है। उनको दृष्टिसे 'कत्तंव्यका पालन करना या ड्यूटी पूरी 
करना' ही धर्म हैं और कुछ नही इत्यादि तदनुसार वे धर्म ही कर रहे है ऐसा उनका कहना करना 
व मानना हैं अस्तु । 


जैन न्‍्यायसे उनके विचारों व मान्यताओका कथचित्‌ समन्वय व खंडन अर्थात्‌ एकान्तका 
खंडन करके अनेकान्तका मंडन और परस्पर मेत्रीका स्थापन किया जाता है। यथा-- 


पहिली बात यह है कि वस्तु ( पदार्थ ) उत्पाद व्यय प्लौव्यरूप और द्रव्य गुण पर्यायरूप 
अनेक घमं वाली है। अत" उसमे अनेक स्वभाव पाये जाते है। तदनुसार मालिक या ईश्वरकी 
आज्ञा मानना भी किसी तरह धर्म है और स्वतत्र विचार करना न्यायमार्ग पर चछता भी धर्म 
है। एक नीति भी है कि 


“शन्नोरपि ग़ुणाः वाच्या दोषाः वाच्याः गुरोरथि”” 


गा अर्थात्‌ गुणोका आस्तित््व यदि अपने शन्रुमें भी हो तो कथन व ग्रहण करना चाहिये और 
का कथन या बहिष्कार, गुरूमे हो, तो करना चाहिये यहीं बुद्धिमानी है। वहाँ कोई लज्जा, भय 
या संकोचका काम नही है। अन्यथा वह शिष्य ठगाया जाता है। हमेशा परके अनुकरण करनेका 
काम नही होता चाहिये किन्तु अपनी बुद्धिसि विवेकसे खूब सोच समझकर ही कार्य करना चाहिये 
तभी कल्याण हो सकता है अन्यथा चही। कारण कि करनीका फल तो करनेवाले शिष्पर को ही 
मिलेगा, करनेवाले गुरु नही मिलेगा 'जो करता सो भोक्ता' यह न्याय है। वेदवाक्य या वेदके 
कर्त्ताकी आज्ञा' अल्पन्ञानी व रागी द्वेषी होनेके कारण अन्यथा व अहितकर भी तो हो सकती 
है, जिसके मानने व पालनेसे धर्म न होकर अधर्म हो सकता है। देखो | धर्म रक्षा करनेसे होता 
है, हिंसा या घात करनेसे नहीं हो सकता, यह यथाथे बात है। लेकिन कथ्थंचितु दृश्सि अर्थात्‌ 
सयोगीपर्यायमें शुभरागसे धर्मे ( पुण्यका बध ) होता है स्याद्वाददृष्टि या अनेकान्त दष्टिसे विचार 
किया जाय तो किसी तरह “उस हिंसाको याने प्राणघातको, अधर्म कह सकते है जो बिना इच्छा या 
बिना इरादा किये सिर्फ क्रिया मात्रसे हो गई हो, क्योकि उससे जीवका स्वभावधातरूप हिंसाकार्य॑ 
नही होता जो खास प्रयोजनरूप है। ऐसी स्थितिमे व्यवहारनयसे द्रव्यप्राणघात, हो- जाने पर 
हिंसा या अधर्म कहा जायगा और त्तिश्चयतयसे “भावप्ाणो' का घात न होनेसे धर्मों या अहिंसा ही 
कहा जायगा, यह न्याय अनेकान्तदुष्टिका है, तब इसको सुन समझकर, एकान्तदृष्टि ( मिथ्यादृष्टि ) 
बहुधा शत्रुता छोड़कर मित्रता धारण कर सकते हैँ--बेर व विवाद मिटा सकते है, यह सम्भावना 
सत्य है। इसमे कुछ किसी नयसे उनका पक्ष भी सिद्ध होता है अतएव वे जेनमतकी मान्यताके 
कायल हो सकते है। यह स्यपाह्गाद या अनेकान्तको विशेषता हैं। इसी तथ्यको द्र॒व्याथिकनय 
( निश्चयनय ) से विचार करने पर, लोकमे जीवघात हो जाने पर भी हिंसा या अधमं नही होता 
क्योकि द्रव्य नित्य ( ध्ौव्य ) होनेसे कभी नष्ट ( घात्तरूप हिसा ) नही होती और पर्यायाथिकनय 
( व्यवहारनय ) से सयोगीपर्याय मात्रका विनाश ( हिंसा ) होनेसे, हिसाका होना अर्थात्‌ अधर्मका 
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स्वरूप महाभारत जैसे वेदाग ( अवयवरूप ) ग्रन्थमें बतलाया गथा है, जिससे पूर्वापर विरोध 
आता है और इसीलिए वह असत्य सिद्ध होता है। 


हि श्रुयतां धमेसवेस्व॑श्रुत्वा चैवावधायतास्‌ । 
| “ आत्मनः प्रतिकूलानि परेषां न ससाचरेत्‌ ॥ “-महामारत 


अर्थे--धमंका निचोड़ या रहस्यभूत स्वरूप यह है कि जो पदार्थ या आचरण, अपने खुदके 
लिए रुचिकर या पसन्द न हो अथवा बुरा या अतिष्ट मालूम पड़े ( अपने अनुभवमे आबे ) वह 
आचरण या वर्त्ताव दूसरोके साथ भी नही करना चाहिए। उसका उपयोग न अपने लिए किया 
जाय न परके लिए किया जाय ) बस यही 'घमं' का सच्चा स्वरूप व रहस्य है ( सार है ) और कुछ 
नही ॥ इसका प्रयोजन यह है कि 'जिस कार्यके करनेसे अपनी आत्मामे दुःख व सक्लेशता हो तथा 
दूसरे जीवोकी आत्मामे भो दुःख व सवलेशता हो, वह कभी “धर्म' नही हो सकता किन्तु वह 
उल्टा 'अधरमं' हो सकता है । तब हिसा करना धर्म केसा ? जब अपने साथ कोई मारपीट करता 
है, गाली वगैरह देता है तव अपनेको वह पसन्द नही आता व दुख होता है, सुई चुभाता है तब 
दुःख होता है। ऐसी स्थितिमे दूसरे जीवोको मार डालनेमे या उन्हे सतानेमे उन्हे भी दु ख भय 
अवद्य होगा--प्राण सबको प्यारे है, फिर धर्म हुआ या अधर्म ? इसका ठण्डे दिलसे विचार करना 
चाहिये इत्यादि | इसी तरह अन्यत्र कहा गया है कि-- 


'आत्मवत्‌ सर्वेभूतेपु यः पश्यात स पण्डित , ( पण्डित या विवेकी धर्मात्मा ) 


अर्थात्‌ जिसकी 'समदृष्टि' पर द्रव्यमे--पर पदार्थमे नीच-ऊँचको या छोटे-बड़े की भावना 
( विकल्प या रागद्वेंष ) नही रहतो वही धर्मात्मा है, सबके साथ एक-सा बर्ताव करनेवाला श्रेष्ठ- 
जन है। इसके विपरीत चलने व करनेवाला धर्मात्मा नही है वह अधुर्मात्मा ( पापिष्ट ) है। जो 
करता है वह पाता है, इस न्यायसे वह पापी नरक-निगोदको अवश्य जायगा--कोई दूसरा हाथ 
न लगायगा, न बचा सकेगा, यह सत्याथे है ( अतएवं सिथ्या न सोचो, न करो, इसोमे भलाई है । 
वह उपदेश कभी सत्य नही है जो गुमराह कर देवे--सुमार्गको भुला देवे तथा चह उपदेशक भो 


असत्य वक्ता है जो स्वयं नरक जावे और दूसरों को ( शिष्योको ) नरक पहुंचावे व उल्टी परम्परा 
चला देवे इत्यादि समझना चाहिए। 


शिक्षा 


बुघजन पक्षपात॒ ठतज देखो सांचा घम कौन है जग्े ? 
अलूख अहिंसक निर्विकार जो सॉँचा घम बही है जगमें । 
पच्च पापसे रहित होयकर आत्मस्वभाव लीन होय उरसें ॥ 
चह दी अजर असर अविनाशी-पद्से घरता है क्षणसरसे । 
सबको तज भज एक इसीको तारनतरन शक्ति है इसमें ॥ ३ ॥ इत्यादि 


अन्यमतावलूम्बी एकान्तियोको नयोका यथार्थज्ञान और उनके संयोजनकी विधि आदिका 


१९० घुरुषाथसिद्धचुपाय 


ज्ञान न होनेसे वे जगत॒के उद्धारक नही हो सकते, चाहे वे लौकिक शक्तिके सबसे बड़े स्वामी क्यों 
न हो। छौकिक शक्ति और पारलौकिक शक्तिमे महान अन्तर है। सच्चे धर्मके ज्ञाता और उसके 
घारक ऐसे सदगुरु न्‍्यायवान्‌ ही हो सकते है जो समदृष्टि हो नयोके प्रृर्ण जानकार और कुशल 
सचालक हो क्योकि जो स्वयं न भूले हो वे हो अन्य भूले हुओको भिभूंछ कर सकते है। ऐसा च्याय 
है। विचार किया जाय ! 


गीतामें पण्डितका लक्षण 


थे ध् ०. 
यस्‍य सर्वे समारम्भा कामसंकल्पवर्जिता । 
ज्ञानाग्निदग्धकर्माणं तमाहुः पण्डितं छचुघधा ॥ १/-अध्याय ४ 


अर्थ--जजिस जीवके सारे काम लौकिक और पारलौकिक आकांक्षा बिना अर्थात्‌ रुचि या 
कामना व सकलल्‍्प ( निदान ) से रहित हो वेगार जैसे हो तथा ज्ञान ( भेदज्ञान ) रूपी अश्तिके 
द्वारा जो कर्मोका क्षय करनेवाला हो, उसको पण्डित बुद्धिमान लोग कहते है। जिसप्रे उक्त गुण 
न पाये जावें वह पण्डित कहलानेके योग्य नही है यह तात्पये है, अस्तु । 


'सा हिसथात्‌ सवेभ्ुतानि' यह वेदवाक्‍य है 


अर्थात्‌ सस्पूर्ण प्राणियोका घात ( हिंसा ) नही करना चाहिये अर्थात्‌ किसी भी प्राणीकी 
हिंसा करनेकी विधि या भाज्ञा वेदमे नही है ) 


जैनसतके अनुसार “यज्ञार्थ पशवः स्रष्टाः आदि इलोकका अर्थ निस्‍्नप्रकार हो सकता है। 


थज्ञार्थ पशव स्रष्टाः स्वयमेव स्वयंभुवा | 
अज्ञो हि भूल्ये सर्चपां तस्माय्ज्ञे चघोडवध ७ 


अर्थ--स्वयम्भूका अर्थ आत्मा है, जो किसोके द्वारा पैदा ( जन्म ) नही होता। यज्ञका अउ, 
पृथक्‌ करता या त्यागना या निकालना होता है। पशुका अर्थ विकारीभाव होता है, जो अज्ञानलः 
या जडरूप है। भत्ये का अर्थ कल्याण होता है। वधका अर्थ, हिसा होता है और 'अवध' का अथ 
अहिंसा होता है। तदनुसार उक्त इलोकका अर्थ ऐसा समझना चाहिये कि आत्मामे विकारीमाव 
( रागहेपादि ) अपने आप ( संयोगी या अशुद्ध पर्यायमे स्त्रयं ही ) अनादिकालसे होते चले आ 
रहे हैं, उनको कोई परनिमित्त उत्पन्न नही करता, वे स्वयं अशुद्धोपादानसे प्रकट होते हैँ । अतएवं 
उनको आत्मामेसे पुृथक्‌ करना या निकालना अत्यावश्यक है, तभी जीवोका कल्याण या उद्धार 
१. जैतमतके अनुसार यह लक्षण विवेकी सम्यग्दृष्टिका है जो संसार शरीर भोगोसे अरुचि या विरक्ति रखतें 
हुए भोगोपमोगादिका दवाईकी तरह सेवन करता है, उसमें उसको रुचि नही रहती । उसके साथ रे 
ज्ञानवथारा व कर्मघारा ( क्रियाकाड वगैरह ) अविच्छिन्न सपसे चलती रहती है । अर्थात्‌ तम्यक्‌ श्रद्धा 
व ज्ञान नही बदलता । ( सच्चा रहता है ) क्रिया चाहे कोई भी करने रूगे । सव ज्ञानसे सबुक्त रहतो 

हूँ इत्यादि भाव जानना चाहिए | विवेकीका नाम ही पशण्डित है, अस्नु । 
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हो सकता है अर्थात्‌ विकारी भावोंके हटाए बिना मुक्ति नही हो सकती यह नियम है। ऐसी स्थितिमें 
भावोका हटाना हिंसा नहीं मानी जा सकतो याने उसको वध नहीं कहा जा सकता क्योकि 
स्वमावभावके आलम्बन लेनेसे विभावभाव ( विकारीभाव ) कभी रह नही सकते--हट जाते है। . 
जेंसे कि उजेलाके होनेपर अन्धकार स्वय मिट जाता है, सफेदीके आनेपर मैल स्वयं नष्ट हो जाता 
है यह प्राकृतिक नियम है इत्यादि । 


उक्त इलोकका सहो अर्थ न समझकर “अजेय॑ष्टव्यम! की तरह मिथ्या अर्थ करके याने 
बकरोको बलि द्वारा पूजन हवन करता चाहिये, ऐसा मिथ्या प्रचार कर दिया गया है जो बड़ा, 
घोखा व अन्याय जीवोके साथ किया गया है, किम्बहुना । 


आचायें कहते है जो जीव नयचक्रकी विशेषता याने उसके प्रयाग करनेकी विधि ( सगति 
समन्वय ) आदिको नही जानते--उसके विशारद नही है वे हानि उठाते है अर्थात्‌ वे स्वय आत्म- 
कल्याण नही कर सकते व ससारमे भटकते रहते हैं। और दूसरोंको भी ससारसागरसे नही 
उबार सकते है। 


( अतएवं नयचक्रका जानना अनिवायं है ) 


अत्यन्तनिशितधारं दुरासदं जिनवरस्य नयचक्रमू। 
खण्डयति धायमाणं मूर्धानं झटिति दुर्विदःधानाम ॥५९॥ 
पद्य 


जिनवरका नयभेद्‌ चक्रसम घुमा सकत हैं थे गुरुजन । 

ज्ञानी ध्यानी और अज्ञुभवी बिना स्वार्थ करते साधन | 

बिना ज्ञानके अज्ञानीजन करें कदाचित्‌ चक्रचकन । 

तेजघार अरु कठिन पकड़ वह सिर छेंदे अरु करे पतन ॥७९॥ 
अथवा 


तेजधार अरु दुधर भी है जिनमत्तका नयचक्र अपार । 
बिना ज्ञानके कर देता है सचाककका मस्तक झार | 
अत समझ कर उसे चलाते--निज परकी रक्षा करते | 
सदगुरु ऐसे शरण सहाई, चरणोंमें मस्तक घरते ॥७५०॥ 


अन्वय अथ--आचाय॑ कहते है कि [ जिनवरस्थ नयचक्र अत्यन्तनिशित्तधारं दुरासद अस्ति ] 
जिनेन्द्रदेवका याते जेन शासन्तका नयसमुदाय ( न्यप्रकरण या नयमेदप्रभ्ेद ) अत्यन्त पेने तेज 
धारवाल दुधर सुदशन चक्रके समान दुघेर है अर्थात्‌ उस न्यसमुदायका समझना व प्रयोग करना 
बड़ा कठिन है, स्याह्वादो अनेकान्तविशारद सद्गुरु ही उसको अमलपमे ला सकता है व छास उठा 
सकता है। मतएव [ दुर्विदग्धाना धायंसाण सूर्धानं झटिति खंडयति ] अज्ञानी मूर्ख जन यदि उस लय- 
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चक्रको बिना समझे ही ( ज्ञान हुए बिना हो ) धारण करता है या उसका प्रयोग करता है वनाम॑ 
संचालन करता है तो वह तुरूत ही उसका मस्तक खडित कर देता है या मौतके घाट उतार 
देता है। अर्थात्‌ रक्षक हो भक्षक हो जाता है, वह अपनी व दूसरोकी रक्षा नही कर सकता, यह 
तात्पयं है ॥॥ ५५ ॥॥ 


भावाथे--गुरुओने था ज्ञास्त्रकारोने नयोके द्वारा हो वस्तुस्वरूपको समझकर झास्त्रोमे 

वसा लिखा है। क्योंकि क्षयोपजमज्ञानी खड २ या अंश २ रूपसे ही वस्तुको समझते हैँ अखंडरूपसे 

(पूर्ण ) नही समझ सकते ऐसा नियम है। उसमे भी सम्यग्दृष्टि वेरागी हो ययार्थ समझ सकते हँ--- 

इसरे नही यह तात्पय है। इसके सिवाय सम्यग्दृष्टि सम्यस्ज्ञानी सम्यक्चारित्री होकर भी जबतक 

आत्मज्ञात्ी' नही होता अर्थात्‌ निविकल्प समाधिरूप ( रागादि रहित वीतराग ) निश्चय रत्नत्रयको 

प्राप्त होनेवाले अपने आत्माक्रा संवेदनरूप ( स्वानुभवरूप ) ज्ञान नही होता तवतक उद्धार होना 
असंभव है। संक्षेपमे साराण ( निष्कर्ष ) यह है कि-- 


रागह्वेषादि विकार रहित शुद्ध वीतराग तसिरचय रत्नन्रय स्वरूप ( विशिष्ट ) अपनी आत्मा- 
का सवेदन या स्वानुभव होना, 'आत्मज्ञानका होना कहलाता है, और कई प्रकारका ज्ञान होना 
आत्मज्नान नही है ऐसा समझना चाहिये यह तात्पयं है ।* 


फलत. जो गुरु उक्त प्रकारके आत्मज्ञानी नही हैं वे न स्वयं ससारसागरसे पार हो सकते 
है न दूसरोको पार रूगा सकते हैं किन्तु वे ऐसे हैं कि-- 


“नाप डुवन्ते पांडे भरु ले डूवें यजमान' 


पत्वरकी नावके समान हैं कि स्वयं डूब जाती है और बैठने वालोको भी डुबा देती 

है इत्यादि | ऐसी स्थितिमे जो जोव नय विगारद हो, चयोंके अच्छे ज्ञाता हो एवं उनका प्रयोग 
जहाँ जँसा करने लायक हो वेसा वे करे--भूले नही, वे ही सदगुरु हो सकते है, काष्ठकी नावके 
समान उन्हें कह सकते हूँ। सम्यग्ज्ञानी-अज्ञानी, सुगुरु-कुगुरुम यही मेंद है। फलत भाद्यगुरु सवत् 
वीतराग देव है, जो दिव्यध्वनि द्वारा उपदेण देते हैं। उत्तरगुरु--गणवर देव है, जो दिव्य घ्वनि 
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सुंन समझकर द्वादशांग श्ञास्त्रकी रचना करते है। उत्तरीत्तर गुरु, अन्य आचार्यादिक माने जाते 
है जो उस दिव्यध्वांग ( जिनवाणी ) का प्रचार करते है। ऐसा क्रम ( गुरुपवक्रम ) अनादिसे 
चला आ रहा है इसको समझना अनिवाये है। अस्तु, अनेकान्तकी सिद्धि नयोके द्वारा ही होती है। 
वह भी निश्चय और व्यवहार व द्रव्याथिक पर्यायाथिक नयोके ज्ञान हारा होती है अतः नय- 
विवरणका जानना जरूरी है ॥ ५५ ॥। 


उपसंहार कथन 


नयचक्रको अच्छी तरह समझनेवालोंका मत है कि हिसा स्वेथा पाप, अधर्म एवं हेय॑ 
( त्याज्य ) है, कभी किसी हालतमें वह उपादेय और धर्म नही हो सकती, यह आचाय॑ कहते है । 


अवबुध्य हिस्य-हिंसक-हिंसा-हिंसाफलानि तस्वेन । 
नित्यमवगूहमानेर्निजशक्त्या त्यज्यतां हिसा ॥६०॥ 


पद 


जो जीवरक्षक 'घम' का सेवक सदा रहता भअहो ! 
उसका प्रथम कत्तंन्य है कि चारका जानिव वो हो ॥ 
कौन हिसा हिसस्‍्य क्या है, कौन हिंसक फल जु क्‍या है ? 
उक्त विधिसे चारज्ञाता, अवश ही सब त्यागता है ॥६०॥ 


नयोंका जो ज्ञान रखता, भूछः वह करता नही है। 
नहीं जिसको ज्ञान ऐुेला, पाप करता नित चही है ॥ 


अन्वय अर्थ--आचाय॑ कहते हे कि [ नित्यमवगूहमाने ] हमेशा जीव रक्षा करनेवाले, धर्मं 
( अहिसारूप ) को पालनेवालें, जाननेवाले पुरुषार्थी जावोका कत्तंव्य है कि वे [ तत्त्वेन हिंस्य-हिंसक- 
हिंसा-हिंसाफलानि अवजुध्य ] यथार्थरूपसे (सम्यक्‌ प्रकार ) हिस्यका या मारने योग्य जीव (शिकार) 
का तथा हिसकका या सारनेवालेका तथा हिसाका या ( जीवघात या प्राणघातका ) तथा हिसाक 
फलका या हिसा करनेसे वया फल या दण्ड मिलता है या क्या हानि होती है ? इन सव वाताको 
अवश्य जान लेवे--उन्तमे भूल व प्रमाद न करे, ऐसा करनेसे वह [ नजशकक्‍्त्या हिसा स्यज्यताम्‌ ] 


अपनी शक्ति या योग्यताके अनुसार हिंसा जैसे पाप या अधमेको अवश्य ही त्याग देंगे अथवा जान- 
कारको उसे अवश्य हेय जानकर त्याग देना चाहिये ॥ ६० ॥ 


भावार्थ--बिन्ता जाने किसोका त्याग करना या ग्रहण करना व्य्थं माना जाता है। तद- 


१ अहिसा। 
२. हिंसा आदि चार चीजोका । 
हरे जानकार या ज्ञाता । 

र्‌५ 
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नुसार जबतक हिसा-हिंस्य-हिंसकर्नहसाफल, इन चार वातोका वास्तविक ज्ञान न हो जाय तबतक॑ 
हिसा या अधर्सका त्याग करना और अहिंसा या धर्मका ग्रहण करना केसे वन सकता है, नहीं वन 
सकता । क्योकि ज्ञासके विना क्रिया सब बेकार या व्यथे होती है, ऐसा शास्त्रोमे कहा गया है' | 


अथवा दूसरा अर्थ--.] तत््वेच ] निर्चयनयसे [ हिस्य-हिसक-हिसा-हिसाफ़लानि अवश्ुध्य ] 
हिस्‍्य-हिंसक-हिसा-हिंसाफह इन चार चींजोंको जानकर [ नित्यमवग्हमानै ] निरन्तर प्रवृत्ति 
( उद्यम था पुरुषार्थ ) करतेवाले विवेकी जीव [ निजशक्त्या हिसा त्यज्यताम्‌ )पद व योग्यताके 
अनुसार हिसाका त्याग अवश्य करे या करना चाहिये ।॥ ६० ॥ 


निश्चय ओर व्यवहारनयसे हिसादि चार वातोंका निर्धार 


(क) निरचयनयसे (१) 'हिस्य” आत्माका स्वभाव भाव है या ज्ञानदर्गनादि भावश्राण हैं। 
उनकी ही हिंसा वचाना अनिवाय॑ व हितकारी है। तथा (२) हिंसक या घातक विकारीभाव होते 
हैं ( रागादि विकार जोवके स्थभावकों घातत्ते हे नही होने देते ) तथा (३) हिसा स्वभावका धात 
होना है, इसे ही जीवघात या प्राणघात कहते हैं । चह महान पाप या अपराध है ।॥ तथा (४) हिसा- 
का फल था नतीजा नवीन कर्मोका वन्ध होना और ससारमे रहकर उन्तका फल भोगता है। यह 
स्वाश्वित चारो भेद है ॥ 


(खत) व्यवह्य रनयकी अपेक्षासे (१) हिस्य, एकेन्द्रिवादि परजोव माने जाते हैं। (२) हिंसक- 
परजीव होता है जो दूसरे जीवोको मार डालता है। जँसे हिस्य, चूहा है भौर हिंसक बिल्ली है 
इत्यादि ॥ (३) हिसा, द्रव्य प्राणोंका घात हो जाना याने शरीर ब॒इन्द्रियोका वियोग हो जाना 
है। (४) हिसाका फल, नरक निगोंद आबदिको प्राप्त करना, घोर दु.लोंको भोगना है। यह सव 
पराश्चित काय हैं। 


. _._ ऐसी स्थितिमे चयोके ज्ञाता पुरुष पेइतर अपनी ओर दृष्टि रखते है--अपना हानि-छाभ देखते 
हैं ओर वेसा आचार-विचार करते है, जो वुद्धिमानी है। यही निश्चय दुष्टि हैं जो हमेशा उपादेय 
है । ऐसे जीच अन्तदूप्रिवाले होते है, वे ही ससारसे पार होते हैं 


अन्तदुष्टिका अर्थ--अन्तरात्मा ( सम्यग्दृष्टि ) व बीचकी ( मध्यकी ) दुष्टिवाले भी होता 
है । अर्थात्‌ वहिरात्मा और परमात्माके बीचको अवस्थावाले चौथे गुणस्वथानसे लेकर १२वें गुण- 
स्थान तकके जीव सविकल्पक होते है इत्यादि उन्हे अन्तदुंष्टि कहते है ऐसा समझना चाहिये। 
अत्तएव उच्त प्रकारके अन्तर्दृंष्टिवाले अन्तरात्मा अपना लक्ष्य संयोगीपभायसे छूटनेका ही रखते 
है वाहरी लक्ष्य नही रखते। यदि कदाचित्‌ अनिच्छासे वह हो भी जाय तो उससे उन्हे हप॑ या 
प्रसन्ता नही होती क्न्तु दु.ख और हेयना हो होती है| वे सोचते है कि यद्यपि सयोगीपयायमे या 
कपायके साथ योगोके रहते समयमे कभी कपायके अनुसार याग हुआ करते है ( घरीोर आदिकी 





? उक्त लच--टत ज्ञार्न जियाहान, हता चा ज्ञानिना क्रिया) 
घावन्‌ू विद्यापको दग्प., वष्यन्नपि हा पुंगुल्ठ ॥--दाजवातिक, अकठक्देव । 
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क्रिया वैसी होतो है ) और कभी योगोंके अनुसार कषायोंको वृत्ति ( परिणमन ) हुआ करती है, 
किन्तु कषायोके अभाव हो जाने पर, शरीरादिकी क्रियासे कषाय-भावोंका अस्तित्त्व नही भाना 
जा सकता, वह शरीरकी पारिणाभमिकी क्रिया मानो जाती है, नेमित्तिकी नहीं, यह भाव है। अस्तु । 
वह सभी बाह्य क्रियाएँ व प्रवृत्तियाँ अरुचिपूर्वक करता है । 


व्यवहार दृष्टिवाले, हमेशा मुख्य रूपसे परकी ओर ही दुष्टि रखते है, अत्त: परजीबोंकी 
रक्षा ( दया-करुणा ) करते हैं और अहिसा धर्मके पालक अपनेको मानते है तथा धनादि परद्रव्यों- 
का त्याग करते है और त्यागी मुनि तपस्वी निष्परिग्रहा अपनेको समझते है। संयमादि पालनेसे 
याने रसादिकके या भोजनादिके या इन्द्रियोंके विषयोके त्याग देनेसे अपनेको सयमी चारित्रधारी 
( श्रमणा-समदृष्टि साधु ) समझते है इत्यादि सब बहिदुृंष्टि भूलभरी दृष्टि है जो अन्तमे हेय है 
क्योंकि वह अन्तर्दृष्टि नही है या स्वोन्मुख दृष्टि या शुद्ध वीतरागदृष्टि नही है, जो आत्मानुभव 
रूप है' बिना उसके समदुष्टि, श्रामण्यपन्ा आदि हो नही सकता ऐसा तात्पयं है और बिना उसके 
सथम व चारित्र व धर्म व सम भावका होना असभव है। बस, यही भूता्थ बोध न होनेसे सारा 
संसार भूला हुआ है जो इलोक न० ५ में कहा गया था। तभी तो व्यवहार धर्मको धर्म, पर जीवके 
घातको हिसा व अधर्म, बाह्म चीजोके त्यागनेको व्रत या त्याग चरित्र आदि मान रहे है जिससे 
कभी कल्याण या उद्धार होनेवाला नहीं है। पराधीनता या परका आश्रय लेना कभी हितकारी 
नही हो सकता, जबतक स्वाश्रय या स्वादलबन न लिया जाय, स्वतन्त्रता प्राप्त न की जाय, क्योकि 
वह सम्यग्दृष्टि ही नही है इत्यादि सारांश है। 


अन्तमे इस इलोकके अनुसार हिसा आदिको समझकर उनका त्याग करना उचित है, तभी 
धरम पल सकता है और अधरमे त्यागा जा सकता है सबका सार यही है, इस प्रन्थका यही उद्देश्य 
है किम्बहुना ध्यान दिया जाय । सयोगीपर्यायमे एकदुष्टि ( द्रव्य या पर्याय, निश्चय या व्यवहार ) 
नही रखना चाहिए--सापेक्षदृष्टि या स्याह्वाददृष्टि अवश्य रखना चाहिये जबतक अशुद्ध दृष्टि सत्तामे 
( मौजूद ) रहे। परचात्‌ जब वह अपने आप छुद्ध हो जाती है तब उसमे सापेक्षता और निर- 
पेक्षता का विकल्प ही नही रहता सिर्फ एक ज्ञाता दृष्टि ही रह जाती है, जो पारिणामिक भाव या 
द्रव्य दृष्टि है, भ्रौव्यरूप है ॥। ६० ॥॥ 


चोथा अध्याय 
धर्मप्राप्तिकी भूमिका 


अहिसाधर्मको पालनेके लिये विविध प्रकारकी हिंसाका त्याग करना वनिवाय॑ है उसका 
क्रमवार त्याग करना बताया जाता है। 


[ अष्टमूलगरुण पालन ] 
मद्य मांस क्षोद्रं पंचोदम्बरफलानि यत्नेन । 
हिंसाव्युपरतिकामेमोक्तव्यानि प्रथमसेव || ६१ ॥ 


पत्च 


हिंसात्याग भावना जिसके उसका मुख कच्तेब्य यही-- 
समय सांस अरू मधु त्यागना, पंच उदुम्बर अहण नहीं॥ 
नत पालकनकी यही भूमिका, ज्यवहरनय वबवलछाती है। 
निएचयनयसे मनझुद्धि ही--भूमिझछुदछि कहलाती हैं ॥६१॥ 
आठ वस्तुएँ निमित्तकारण--हिंसाकी मानी जातीं। 
अत. उन्हींका त्याग कहा है, दयाधरम सूचक होती ॥ 


अन्वय अथ--आचायें कहते हैं कि [ हिंसाच्युपरतिकामैं: ] जो जीव ( मुमुक्षु हिंसा करनेसे 
विरक होते हैं अर्थात्‌ हिसाको त्यागनेकी भावना रखते है, उनको [ प्रथममेत्र यत्नेन मच्य, मास, क्षौड्र 
पंचोदम्घरफलानि मोक्तव्यानि ] चाहिये कि वे अहिंसा घ॒र्मं पाछनेके लिये पहिले या प्रारभमे ही-- 
मच्य-मांस-मघु ( क्षौद्र ) का तथा पाँच उदस्बर फलोको खानेका अवश्य त्याग करें क्योकि उनके 
खानेमे हिंसा अधिक और लाभ कम होता है और वे जीवनके अलिवाये कारण भी नही हैं 
इत्यादि ॥ ६१ ॥ 


१ यहाँ पाँच उदम्बर फलो ( अमर, कठूमर, वड, पीपर, पाकर ) का त्याग करना ५ मूलगुण तथा मविरा, 
मास, मघु ( णहद ) का त्याग ई मूलगुण कुल ८ मूछगुण बतलाए हैं क्योकि उक्त आठ वस्तुओमे बहुत 
जीवराशि रहती है वह उनके ग्रहण करने ( खाने ) से नष्ट होती है जो हिंसारूप हैं पाप या दोपरूप है ! 
उनका त्याग करना गुणरूप है ऐसा समझना चाहिये । वही ब्रत या धर्मकी नीव हैं सो प्रत्येक जैन श्रावक 
को चाहिये कि उक्त आठ मूलगुणोको प्रथम पालन कर धर्मके अर्थिकारी ( पात्र ) बनें । इनमें मतभेद 
हैं जो बताया गया हैं । 
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भावार्थ--अहिंसा घर्मं ही ( अन्तरंग बहिरग हिसाका त्याग ही ) जैन धमंमे सबसे बड़ा 
धर्म माना गया है, जिसको वीतराग धर्म या निश्चय धर्म भी कहा जाता है। परन्तु उसको प्राप्त 
करनेके लिये पहिले भूमिका या नीव बनाई जाती है वह भूमिका पहिले ( व्यवहारसे ) दया मन्द- 
कषायके रूपमें बनाई जाती है। अर्थात्‌ चरणानुयोगकी पद्धतिके आलम्बनसे शुरू की जाती है, 
जिसे व्यवहारशुद्धि कहते हैं। जैसे कड़ी जमीन जब कुछ नरम या गोली होती है तब उसको साफ 
किया जाता है याने शुद्ध बताया जाता है। उसी तरह तीऩ कषायके कुछ मन्द होने पर ही 
दयालुता या जीवरक्षालूप धर्म उत्पन्न होता है। अतः उसके लिये प्रारंभमे, जिनके बिना भी 
जीवन स्थिर रह सकता है और हिसापाप बच सकता है, ऐसी अनावश्यक चीजोका त्याग करना 
बताया गया है अर्थात्‌ 'एक पन्थ दो काज' होते है। अर्थात्‌ धर्म सधता ( पलता ) है और प्राण- 
रक्षा भी होती है इत्यादि लाभ है इत्यादि । ऐसी स्थितिमे लोकापवादसे बचनेके लिये और धर्मकी 
प्राप्तिके लिये उक्त अभक्ष्य आठ चीजोका त्यागना अनिवाये है। भष्टमूलगुणधारी ( पालक ) जीव 
ही पात्रदानका अधिकारी होता है दूसरा नही यह तत्काल विशेषता होती है। 


सामान्य न्यायसे देखा जाय तो ये भाठ मूलगुण है, जो प्रत्येक जेन गृहस्थको भी धारण 
करते योग्य है व घारण करना चाहिये। तभी इनके साथ मूल ( प्रारम ) विशेषण छूगा हुआ 
है। अगर यथार्थ पूछा जाय तो जिसके मन्मे या भावोंमे दया या करुणा' का अभाव हो वह 
जेन नही है--वह क्रूर परिणामी हिंसक अजैन जैसा है अस्तु । यह ध्यानमे रखते हुए 'सदाचार' से 
रहना जरूरी है चाहे त्रती हो, या अत्रती हो परन्तु जेन हो। व्यवहारधर्मकी यह नीव है और 
अनादि कालसे संयोगी या बशु७ पर्यायमे व्यवहाररूप वृत्ति जीवकी होती आ रही है जबतक बुद्ध 
दुष्टि न हुई हो। शुद्धदृष्टि ( निर्चयश्नद्धा ) या आशिक शुद्धपर्यायके समय “निदचय मोक्षमार्गं 
ही पहिले हुआ करता है किन्तु जब उसमे ( शुद्धोपयोग या वीतरागतामे ) वह स्थिर नही रह 
पाता अर्थात्‌ उससे विचलित जीव होता है तब व्यवहारधर्म ( शुभोपययोग व शुभक्रियाकाड ) में 
उपयोग ( मन ) को लगाता है, इतना हो नहीं वह उपयोगकों एवं योग ( प्रवृत्ति ) को अशभसे 
भ्रयत्त करके बचाता है यह उस व्यवहार मोक्षमार्गी सम्यग्दृष्टिकी विशेषता हैं। अरुचि करता 
रहता है। 


आठ मुलगुणोके भेद 


१. जिनसेनाचायं--पाँच अणुवन्नतोको पालना, मधु, मास और द्यूतका त्याग करना ये आठ 
मूलगुण मानते हैँ । ये सिफे मय्यके स्थानमे जुआका त्याग करना बताते है यह थोड़ा भेद है। 


२ समन्तभद्राचा 
आठ सूलगुण कहते है । 


३. अमृतचन्द्राचार्यका तो उपयुक्त मत है हो जो सोमदेव आचार्यसे मिलता है। सोमदेव 
जाचाय॑ भी यहो मानते हैं । | 


यं--पाँच अणुब्रतोका पालन करना और मद्य मास मधुका त्याग करना 
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४ वसुनन्दी आचार्य--सात ज्यसनोका त्याग करना ७ तथा पाँच उदम्बर फलोका त्याग 
करना १ कुछ ८ मूलगुण मानते हैं । 


५ प० आजाघेरजी--मद्यमास मधुका त्याग ३, पाँच उदम्बर फलोका त्याग १, रात्रि भोजन 
त्याग १, देवदर्शंन करता १, जीवरक्षा करना १, जल छानकर पीना १, कुल ८ आठ मूल गुण 
होते हैं । यह बताते है । 


नोट--अष्ट मलूगुणोके सम्बन्धमे मतमेद होने पर भी लक्ष्य सबका एक है भौर वह हिंसा- 
पापसे बचना है। सबसे अधिक पाप रसना इन्द्रिय और स्परशंन इन्द्रियोके द्वारा होता है। इन दोनो 
पर नियंत्रण होना कठित प्रतोत होता है और ये दो इन्द्रियाँ ही प्राय. सभी जीवोके पाई जाती हैं । 
तदनुसार ही आचार्योने पेश्तर रसनेन्द्रियके आधारसे हिंसापापको छुडाया है क्योकि मद्य आदिक 
सव रसनेन्त्रियके ही विषय हैं, जिसमे असख्याते जीव रहा करते है और उत्तके सेवनसे उनका 
विघात होना अवश्यमावी है। फलत' यथाशक्ति उनका त्याग कर देना ही श्रेयस्कर हैं। अत्एव 
मूलसे उन्होको लेकर अष्टमूलगुण नाम रखा है अस्तु । अष्टमूलगुणोंका पान दो तरहसे होता है 
(१ ) अतिचार सहित ( २) अतिचार रहित, परन्तु वह योग्यता या पदके अनुसार होता है जो 
बागे बताया जायगा। दयाधमंको पालनेवाले सब तरहसे विचार करते है। समुदायरूपसे आंठो 
चीजोके सेवनसे हिसा होती है यह तो वतला दिया गया। अब पृथक्‌ २ का दोष बतलाया जाता 
है। खानपानकी शुद्धि करना पहिला कत्तंब्य है ॥ ६१ ॥ 


मद्य ( सदिरा ) के सेवनसे द्रव्यभाव दोनों हिसाएं होती हैं । 

मर्य॑ मोहंयति सनः मोहितचित्तस्तु विस्मरति धेर्मम्‌ । 

विस्मतर्मा जीवो.. हिंसामविशंकमाचरति ॥ ६२ ॥ 
पच्य 


सच्यपानके करनेसे जीवोंका मरने मूरछित होता। 
झूर्छित सन होनेके कारण चह लो घस भूल जाता ॥ 
घममूल होनेके कारण निमय वह हो जाग है। 
पापणुण्यका सेदु न करके निर्मय हिंसा करता है 0 ६२ ॥ 


अन्वय अर्थ--आचायें कहते है कि [ सच सन सोहयति ] मदिराके पीनेसे इन्द्रियाधीन सन 
या उपयोग ( ज्ञान ) बेहोश या विवेकरहित पागल जैसा मूच्छित ( मचेत ) हो जाता है। [छ 


अचेत या मूच्छित---विवेक रहित । 
न्याय या दया । 

निर्मय--निरकुश । 

उपयोग या चेतना । 
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मोहितचित्त. धर्म विस्मरति ] और मूच्छित या विवेकहीन जोव, धममं या कत्तंव्यको भूल जाता है या 
उसको कर्तव्य अकत्तंव्यका ज्ञान नही रहता तब [ विस्व्वतर्घर्मा जीव: अविशंक हिंसामाचरति ] धर्मको 
भल जानेवाला जीव निर्भय और निरकुश ( स्वच्छंद ) होकर हिसापापको करने लगता है, यह 
नतीजा होता है--दरव्य और भाव दोनो हिंसाएं करता है ॥ ६२ ॥ 


भावार्थ-परिणाम ( चित्त या भाव ) खराब होनेसे अर्थात्‌ तरह २ के कुविचार (विकल्प ) 
होनेसे भावहिसा होती है ( स्वभावभाव घाते जाते है ) और उन मदिरा आदि पदार्थोमेि अन- 
गिनत जंधव होनेसे उनका घात होनेपर द्रव्यहिसा भरपूर होती है तथा बड़े-बड़े लोकनिनन्‍्य काम 
वह कर डालता है, जिससे भयकर दण्ड आदि इसी लोकमे वह पाता है लोग उससे घृणा करते 
हँ--द्रव्य नष्ट होता है इत्यादि अनेक हानियाँ होतो हैं, अतएव वह सवंधा त्याज्य है। मद्यपायीको 
दुर्दशा इस लोक और परलोक दोचोमे होतो है, वह छोकमे मार खाता है, उसके जहॉ-तहा गिर 
पड़नेसे हाथ-पाव शिर घायल हा जाते है, अशुचि स्थानमे बेहोश पड़ा रहता है, कुत्ते भी पेशाव 
कर देते है वह मुर्दा जेसा पड़ा-पड़ा सब सहन करता है इत्यादि सजा मिलती है तथा परलोकमे 
खोटा बन्ध होनेके कारण असह्य नरकादिकें दु.ख भोगना पड़ते है, इत्यादि बुराइयाँ बतलाई' 
जाती है अस्तु। मदिरा पीने वालोका स्वास्थ्य भी बिगड़ जाता है। दमा, खाँसी हाते है उन्तके फेफड़े 
खराब हो जाते है और हार्ट फेल भी हो जाता है इत्यादि हानि होती है अत. हेय है ॥॥ ६२ | 


आगे पुनः द्रव्पहिसा ओर भार्वाहसा दोनो सदिरापानसे होती हैं यह बतछाते है 
रसजानां च बहूनां जीवानां योनिरिष्यते मद्यम 
सद्य॑ भजतां तेषां हिंसा संजायतेअ्वश्यम्‌ ॥६३॥ 
अभिमानभयजुगुप्सा. हास्यारतिशोककामकोपादा। । 


हिसायाः पर्यायाः सर्वेडषिे च सरंकसबिहिताः ॥६४॥ 
पय्य 


रसमें पेदा होने चाकछे जोचोॉंकी चह योनि है। 
सद्रि पाने बालेसि तब हिंसा उनकी होतो है | 





१ हमेशा तरल या गीछे रहनेसे उसमे उत्पन्न होनेवाले सम्मू छन जीव ; मदिराकी उत्पत्ति अनेक तरहके 
फलफूलछ वीज आदिको बहुत समय तक सडाने-गलानेसे होती है, जिसमे मसंख्याते जीव उत्पन्न होते है 
व हमेशा उत्पन्न होते रहते । अत* उन्हे 'रसज' याने रससे उत्पन्न होनेवाले कहा जाता है । 
खान या उत्पत्ति स्थान । 


३. भदिराके निकट सस्वन्बी थाने उसीके समान स्वभाववाले रिदतेदार इत्पर्थ. | 
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वही द्रव्य हिंसा है जिसमें, हृव्यप्राण घाते जाते। 
अत त्याग उसका बतछाया, घसपालने के नाते ॥६३॥ 


अमिमानादिक जे भाव विकारो वे भी उससे होते है । 
उनसे सी हिंसा होती है भावप्राण नश जाते है ॥ 
हिंसाकी पर्याय चिकारीभाव, सदा माने जाते। 
उनसे सुधछुध नष्ट होत है, अचेत दशा दोनों करते ॥६४8॥ 


अन्चय अर्थ--आचाय कहते हैं कि [ चामय्यं रसजानां वहूनां जीवनां योनि. इष्यते] पुनः (फिर ] 
तरलता या गीलापन ( रसरूप ) से हमेशा उत्पन्न होनेवाले जीवोकी योनिरूप ( उत्पत्ति स्थान ) 
बह मदिरा है अर्थात्‌ असख्याते चस जीव उसमे सदेव उत्पन्न होते रहते है तब [ मसद्य भजवां तेषा 
अवश्य हिसा सजायते ] उस मगय्यका पान करने वालोके उन जीवोका घात होनेसे हिंसा पाप अवश्य 
ही होता है अर्थात्‌ उनके द्रव्यहिसा सदेव हुआ करती है ऐसा समझना चाहिये ॥६३॥ 


इसी तरह 
[ च] और [ सरकसन्निहिता" अभिमानभयजुगुप्साहास्थारतिशोककामकोपादा. हिंसायाः पर्याया 
सर्वेडपि भत्रन्ति ] मदिराके ही समान स्वभाव या कार्येवाले अर्थात्‌ अचेतता उत्पत्त करनेवाले 
( होशहवास विग्राड़नवाले विवेक रहित वनानेवाले ) अहकार, ( घमण्ड गये ) भय, (शका ) 
घृणा, ( ग्लानि हवेप ) हँसी, अप्रीति, शोक, विषयसेवतकी इच्छा, क्रोध आदि विकारीभाव भी 
मदिरापान करनेवालो के होते हैं जो कि हिसाके ही पर्यायवाचो शब्द या नाम है कारण कि वे भी 
जीवके स्वभावोको घातते है, नहीं होने देते यह भाव है। तब दोनोका समान स्वभाव या काय 
होनेसे दोनों निकट सम्बन्धी हैँ ऐसा समझदा चाहिये अथवा उनका परस्पर निमित्त-नेमित्तिक 
सम्बन्ध है यह विश्वास करना चाहिये | मदिरा निमित्तकारण है और विकारीभाव (अभिमानादि) 
नेमित्तिक हैं ऐसा खुलासा है। इनसे भाव हिंसा होती है यह भेद है। परन्तु दोनो त्याज्य ( हेय ) 
है ॥६४॥ 
भावार्थ--हिसाएं तो दोनो ( द्रव्य व भाव ) वुरी है, अधर्म रूप है अत. उनका सम्पर्क या 
सयोग छोड़ना अनिवायं है, परन्तु उनका छूटना क्रमसे होता है । संयोगी पर्यायमे सभीका सयोग 
एक साथ नहीं छूटता। ऐसो स्थितिमे पेघ्तर छोकाचारके अनुसार बाह्य द्रव्यहिसाका त्याग तो 
योग्वतानुसार करना हो चाहिये ( इसीमे पाँचों पापोका त्याग शामिल रहता है )। उसी द्रव्य 
हिसाकी बचानेके लिये वाहिर मदिरादिकका त्याग कराया जाता है। द्रव्यहिसाके विपयमें पं० 
नाथाधरजी अपने ग्रन्य सागारघर्मामृतमे लिखते हैं कि-- 
यदेक्चिन्दो, प्रचरन्ति जावाइचेत्तव प्लिल्ोंड्रीमपि पूरयन्ति 
चद्विक्लयाइचेममुंच लोक यस्यन्ति तरकदये मयद॒यमस्येत्‌ ॥६४॥ ““सागा२० 


नली जी ऑिनी +लनन ++ 


है मय ) 


|न माहिरा ॥ 


धम्मप्रा प्तिकी सूसिका २०१ 


अर्थ--जिस मदिराकी एक बूँदमें रहनेवाले छोटे २ असख्याते जीव यदि परेवाके बराबर 
हांकर उडे तो तीन लछोकमें नल समाचे इतनी बड़ी सख्या ( राशि ) उनकी है, उसके पीनेवाले 
उन सबका घात कर देते है। अतएवं उस असंख्यात जीवोंके आधार ( योनि ) भूत मदिराको, जो 
दोनो छोकों अर्थात्‌ इससव-परभव या पर्यायोंको बिगाड देता है, अवद्य ही त्याग देना चाहिये । 
उसका छना भी वर्जनीय है फिर सेवन करनेकी तो बात ही क्या है ? वह वस्तु हमेशा वर्जनीय है 
इसोलिये अष्टमूलगुणोमे उसको प्रथम स्थान दिया गया है किम्बहुना | मदिरा पीनेवालेका 
मानसिक संतुलून नष्ट हो जाता है अतः वह कभी आत्मघात भो कर बैठता है और वेकाबू हो 
जाता है। 


विशेषार्थं--यद्यपि संयोगीपर्यायमें जीव मदिरादि या अन्नादि परद्रव्यका सेवन करता है जो 
उपचार या व्यवहारका कथन है। असलमें निश्चयसे देखा जाय तो जीव चेतनद्रव्य है, उसको 
खुराक जड़ मदिरा, अन्न आदि परद्रव्य नही हो सकती किन्तु जीवकी खुराक उसका स्वभाव है, 
जिससे वह हमेशा जीता रहता है। हाँ, उस जीवका ज्ञानगुण सयोगीपर्यायमे प्राधीन या इन्द्रिया- 
धीन है और इन्द्रियाएँ जड़ पौदगलिक हैं। सो जब उनके साथ जड़ मदिरा आदिका सयोग होता 
है तब उन्तमे विकार उत्पन्न होता है, जिससे उनकी सहायतासे होने वाला ज्ञान भी विक्वृत 
( अन्यथा ) हो जत्ता है, तब ज्यो-का-त्यो ( सही ) वह नही जानता--भूल जाता है। अतएवं उस 
मदिरा आदि विक्वृत परद्रव्यका भी सयोग सम्बन्ध छोड़नेका उपदेश दिया जाता है, क्योकि वह 
निमित्त कारण है, उससे परिणामोंमें विकार होता है--रागादिक कषायभाव प्रकट होनेमे मदद 
मिलती है, जिससे उस जीवकी ( मद्यपायीकी ) स्वयं हिसा होती है, स्वभाव भावोका घात होता 
है तथा मद्यादिमे रहने वाले अनन्त जीवोंकी हिंसा होती है अतएवं दोनो हिसाओं ( भाव व द्रव्य ) 
से बचनेके लिये मद्यादिका छोड़ना जरूरी है ऐसा खुलासा समझना चाहिये अस्तु, तभी धर्मंका 


पालन हो सकता है अर्थात्‌ हिंसाके छूटनेसे व 'अहिसा' के होनेसे ही धर्मात्मा बन सकता है 
इति ॥ ६४॥ 


२. सांसके खाने ( भक्षण करने ) से भी हिसा होती है यह बताते है 
न विना ग्राणविघातात्‌ मांसस्योत्पत्तिरिष्यते यस्मात्‌ । 
मांस भजतस्तस्मात्‌ असरत्यनिवारिता हिंसा ॥ ६५ ॥ 
पद्य 


जीवघातके विना न होती मांस वस्तुकी उत्पत्ती । 
अतः मांसके खानेवालोंसे हिंसा चरचस होती ॥ 





१ उत्पन् होती है । 
२. मअनिवार्य-वरवस, अवश्यंभावी । 
रद 
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बदनामी भो होत जयगतूर्मे घृणादष्टि उनपर रहती । 
क्ररदष्टि उनकी रद्दती है, नहीं दूया क्षणमर रहती? ॥ ६५७॥ 


पापवंध भी होत निरंतर दुखी सदा वे रहते हैं। 
पापवीज दुःखोंका जानें हिंसामें जो रमते हैं ॥ 


अन्वय अर्थे--आचाय॑ कहते हैं कि [ यस्मात्‌ श्राणविघातात्‌ बिना माँसस्य उत्पत्ति: न इष्यते ] 
जब कि विना जीवोके मारे ( घाते ) मांसको उत्पत्ति नही होतो या हो सकठो है ऐसा नियम है। 
[ चस्मात्‌ सांस भजत, हिंसा अनिवारिता प्रसरति ] तव मासके खाने वालोके हिंसाका होना अनिवाय॑ 
है अर्थात्‌ हिसा अवश्य २ होती है ॥ ६५ ॥ 


भावाथे---हिंसापाप सब पापोंमे प्रधान या मूल है, उसीके सव भेद हैं यह पहिले कहा जा 
चुका है। परन्तु वह हिसा दो तरहकी होती है अर्थात्‌ एक स्वाश्रित ( आत्माके भावप्राणोका 
घात होनेसे ) दूसरो पराश्चित अर्थात्‌ अन्य जीवोंका घात होनेसे । ऐसी स्थितिप्े मांस सम्बन्धी 
हिंसा पराश्चित हिंसा समझना चाहिये क्योकि मांसकी उत्पत्ति, अन्य चसजीवोंके मारनेसे ( शिका- 
रसे ) होती है--उन्का णरीरपिंड हो तो मांस कहलाता है गतएवं जब मांसमोजी जीव उसका 
सेवन करते हैँ तब तदाश्चित असंख्याते जीवोंका घात ( हिंसा ) निरन्तर होता रहता है तथा मांस- 
भोजी महान्‌ ऋरस्वभाव वाले निदंयी तामस प्रकृतिके हुआ करते हैँ उनके हृदयमें दयाका सचार 
या दयाको भावना ( घारा ) विलकुल नही रहती इत्यादि फलस्वरूप उस हिंसासे वे खोटा ( कुगति 
आादि ) कर्मबंध करते हैं और उसके उदय आने पर बे महाच्‌ दु.ख भोगते हैं और उस समय 304 
हेष या इषप्ट अनिष्टरहूप विकल्प या भाव होनेसे नवोन बंध होता है इस तरह दु ख और बंवकी 
श्ंखला अनन्त काल तक चालू रहती है इसलिये मांस आदिके सेवन करनेसे होने वाला पाप, 
बंधका सूछ कारण सिद्ध होता है ऐसा समझकर विवेकी जीव उसका त्याग हो कर देते हैं । 
विशेषार्थे--प्रकृति या नासकर्मकी रचनाके अनुसार प्राय जीवोकी आक्ृति और खुराक 
भिन्‍त २ प्रकारकी देखनेमें आती है । मनुष्यजातिकी आक्ृति स्वभावत नरम व श्ान्त रहती है 
अतएव उसको खुराक ( आहार ) भी साधारण--सादो ( अन्न खानेकी ) होती है उनको खुराक 
मास नही है अन्न है। मांसका खाना दानवोका है, मानवोका नहीं है। थरूचर पथुओ ( गाय, 
भेंस आदि ) का आहार घास-पत्ता है। नखवाले पशुओ ( सिहादि ) का आहार क्ररस्वभाव वाले 
होने से, मांस है। पक्षियों ( चभचरो ) का आहार, फल पुष्पादि है। तब उक्त प्राकृतिक नियमकों 
उल्लंघन कर मांस खाने वाला मनुष्य महान्‌ अपराधी सिद्ध होता है और उसे परभवमे या कभी २ 
इसी भवमे कठोर सजा मिलती है । 


मांस कितना अशुचि पदार्थ है, जिसके देखने मात्रसे घुणा उत्पन्न होतो है, दुर्गेन्धि आती है, 
मव्खियाँ भिनकती हैं, खानेवाले दुष्ट क्र परिणामी होते हैं। अतएवं किसी भी अवस्थामे वह. 
खाने योग्य वस्नु नही है, अस्तु । इसीका और खुलासा भागे प्ररनोत्तरके रूपमे किया जाता है ॥ ६५ ॥! 


१. घारा नही चलती ॥ 


धर्मप्राप्तिकी भूमिका २०४३ 


यहाँ कोई मांसभक्षी तक करता है कि यदि किसी जीवको मारकर खाया जाय तो वह 
मांसभक्षी व हिसापाप करने वाला माना जा सकता है किन्तु अपने आप ६ आयु पूर्ण होने पर ) 
मर जानेवाले पशुओका कलेवर ( मांस ) खानेसे न हिसा होतो है न मांस खानेका दोष लगता है 


(न लूगना चाहिये ) ? 
आचाय॑ इसका उत्तर देते हैं। 
यदपि किल भवति मांस स्वयमेव स्तस्य महिषदृषभादे। । 
तत्राषि भवति हिंसा तदाशभ्रितनिगोतनिर्मथनात्‌ ॥ ६६ ॥ 
आमास्व॑पि पक्‍वास्वपि 'विपच्यमानासु सांसपेशीषु | 
सातत्येनोत्पादस्तज्जातीयानां. निगोतानीम्‌ ॥ ६७ ॥ 


प्य 
सैंस गाय आदिक पश्चुओंका मांस मर गये भी होता। 
उसके खानेसे होती है हिंसा जब घषंण होता ॥ ६६ ॥ 
कच्ची पक्‍की और पक रही दुशा तीन बिध द्वीती है । 
तीनोमें ही उत्पति होती---जीवराशि वह मरती है।॥ ६७ ॥ 
सम्मूच्छन है नाम उन्हींका नाम निगोत घराते हैं । 
उनका जन्मसरण नित होता-छ्ध्यपर्याप्क होते हैं ॥! 


अन्वय अर्थ--आचार्य॑ कहते हैं कि [ किल स्वयमेव भ्टृतस्य महिषच्रषभादे. यत्‌ सांस 
सवति ] जो गाय, भैस आदि पशु स्वयं आयुके पूर्ण हो जाने पर मर जाते है उनसे जो होता है वह 
भी निदचयसे मास ही कहलाता है और [ तन्नापि हिंसा भवति ] उसके सेवन करने ( खाने ) से भी 
हिंसा अवश्य होतो है क्योकि [ तदाथ्िवनिगोतनिमथनात्‌ ] उस मासके आधारभूत जो सम्मच्छेत 
( निगोत ) जीव रहते है अर्थात्‌ उसमे उत्पन्न होते है, वे घषंण करनेसे या चबानेसे या स्पर्शादि 
करनेसे अवद्य ही मर जाते है, तब हिंसा बराबर होतो है, यह सम्भव है ॥ ६६ ॥ 


सम्मूच्छंतच जीव । 

घषण यथा मसऊजन या दवाउरा। 

कच्चा या गीला ( आई ) । 

सूखा ( चमडारूप ) | 

अघपका-चुराया जा रहा । 

सासकी डली ( दुकडा ) । 

« उसी जातिके भैस, गाय वगैरह । 

गोत्र वाले, याने उसी कुल-गोत्र वाले जीव । अथवा सम्मूच्छंन जीव । 


न. छ॑ +्गी #बा 6 ख्ज 0 ७ 
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तथा 


[ अपि आसासु वा पक्‍वासु वा विपच्यमानासु मांसपेशीपु ] और मांसकी डली चाहे कच्ची 
( गीलो या आद्र तत्काछकी ) हो या पकी सूखो हो या अधपको ( कुछ गीली कुछ सूखी ) हो 
उसमे [ सातत्येन तज्ञातीयाना निगोतानां उत्पादः भमचति ] निरन्तर उसी जातिके ( जिस जातिका 
मांस हो ) सम्मूच्छेन ( लब्ध्यपर्याप्तक ) जीव उत्पन्न होते रहते हैं अतः मांसके या चमडाके भी 
उपयोग ( सेवन ) करनेसे, उनका घात ( हिंसा ) होना अनिवायें है ॥| ६७ ॥। 


भावाथें--मासपिंड, चाहे स्वयं मरे हुए जानवरका हो या मारे गये जानवरका हो अथवा 
चाहे वह गीला हो था सूखा हो या अधसू खा हो, उसमे हर समय उसी जातिके सम्मूच्छंन त्रसजीव- 
लब्ध्यपर्याप्तक उत्पन्न होते है, अत. जो प्राणी ( छोग ) उसका सेवन या उपयोग करते है वे 
असख्याते जीवोका घात ( हिंसा ) वरावर करते है, जिसका फल उन्तको भयकर दु'खोके रूपमे 
भोगनेको मिलता है ऐसा समझना चाहिये एवं उसका उपयोग करना छोड़ देना चाहिये यही 
मनुष्यता है, विवेकशीलता है, किम्बहुना । चमड़ेकी चीजोका उपयोग करना भी इसीलिये वर्जनीय 
है, क्योकि उसमे उत्पन्न होने वाले जीवोकी हिंसा स्पशंसे, रगडसे, कुचने-पिचनेसे अवश्य होती है। 


साराश यह है कि 'मास' यह एक छरीरगत धातु है, जो कि रक्तसे उत्पन्न होती है भर्थाव्‌ 
पहिले शरीरमे जानेवाले पदार्थ खलरूप परिणत होते हैं, पश्चात्‌ वे ही खलरूप ( खरीरूप ) पदाथ, 
रसरूप ( पानीकी तरह तरल ) परिणत होते हैं। उसके बाद वह रसभाग, रक्तरूप ( खूनरूप ) 
परिणत होता है। फिर वही रक्त, मांसरूप ( पिंड वकडा ) परिणत होता है। फिर माससे चर्बी 
उत्पन्न होती है। चर्वीसि ( मेदासे ) हड्डी बनती है। उस हड्डीसे मज्जा ( छोटे नसाजार ) होती 
है और मज्जासे वीय॑ उत्पन्न होता है तथा फलस्वरूप वीयंसे सनन्‍्तान उत्पन्त होती है। इस प्रकार 
प्रक्रिया" है । 


नोट--इ्नमे विशेषता यह है कि जबतक ये घातुएँ गरम ( उष्ण ) रहती हैं तबतक उनमे 
जीव उत्पन्न नही होते वे प्रासुक याने जीव रहित होती हैं और जब वे ठडी हो जातो है तब उन्म 
जीवराशि उत्पन्न हो जाती है ऐसा जानना । 


फिर मरे हुए व मारे हुए जीवोके मासमे मेद करना मूढता ( अज्ञानता ) है--दोनो तरहके 
मासपिंडमे कोई भेद नही होता, दोनों त्याज्य है, दोनोंमे जीवराशि उत्पन्न होती है व मरती है 
अतएव मास सर्देव वर्जनीय है । 


यहाँ पर हिंसाके प्रकरणमे मुख्यतया द्रव्यहिसाका कथन किया गया है जो लोक प्रसिद्ध है । 
परनन्‍नु उसके साथ २ भावहिंसाका कथन भी सिद्ध हो जाता है क्योकि बिना कपायभावोके ( भाव 


२ उस स-- 
स्साउवों ततो मास, मासानस्मेंद प्रवर्त्ते । 
मेदोग्यसि सत्रों सेज्ज, मज्जानहनं तन श्रजा ता चरक 


धमप्राप्तिकी भूमिका श्ण्ण 


हिंसारूप ) द्रव्यहिसा बहुधा नहीं होती, भावहिसापूव॑क द्रव्यहिसा होती है यह नियम है। उसको ही 
संकल्पी द्वव्यहिसा कहा जाता है। तथा खानेका राग होना व खाकर रागका होना सभी भावहिसा 
रूप है अस्तु ॥ ६७ ॥। डर 


अन्तिस निष्कर्ष 
आमां वा पकवां वा खादति यः स्पृशति वा 'पिशितपेशी । 
स निहन्ति सततनिचितं पिंड बहुजीवकोटीनाम्‌ ॥ ६८ ॥ 


पत्च 


गीली सूखी अघसूखी भी मांस डी जो होती है। 
डसमें जीवराशि बहु होती खानेसे वह मरती है ॥ 


पाप बड़ा हिंसासे होता--धर्म अहिंसाले होता। 
इतना नहीं विवेक जिसे है---जन्म अखारथ* वह खोता ॥| ६८ ॥ 


अन्वय अरथे--आचार्य कहते हैं कि [ यः आमा वा पक्‍वां वा पिशितपेशीं खादति चा स्प्टशति ] 
जो जीव गीले या सूखे मांसकी डली (टुकड़ा ) को भी खाता है या छूता भी है [ स बहुजीव- 
कोटीनां सततनिचितं पिंड निहन्ति ] वह बहुत कालसे संचित हुए ( एकत्रित ) अनंते जोवोके पिंड 
( समुदाय-राक्षि ) को नष्ट कर देता है अर्थात्‌ उनकी हिंसा कर देता है, यह पाप उसे लगता है। 
अतएव उसका त्याग ही विवेकी जीवोको कर देना चाहिये अन्यथा उचकी जिन्दगी बेकार समझना 
चाहिये, यह तात्पय॑ है ॥ ६८ ॥ 


भावार्थं--हिंसापापके बराबर कोई अधर्म नही है और अहिंसाके बराबर कोई धर्म नही 
है। इतना विवेक जिस मनुष्यको न हो वह मनुष्य नही है पशुके समान है या नरपद्ु है, और 
उसकी जिन्दगी बेकार है। ऐसी स्थितिमे हिंसाका आरंभ ( कार्य ) बहुधा छोड हो देना चाहिये। 
यदि वह स्वथा त्याग नही कर सकता हो भर्थात्‌ कारोबारी या उद्योगी-गृहस्थ व्यवसायी हो तो 
उसे भो शनै: ( थोडा २ ) त्याग करना ही चाहिये यह क्रम है क्योकि बिना पापारंभके त्यागे उद्धार 
नही हो सकता। खानेके सम्बन्धसे साक्षात्‌ मांस या अडे बगैरहका त्याग तो आरंभी गृहस्थके 
भी होना चाहिये । वह तो मनुष्यका आहार है हो नही--वह प्रकृति विरुद्ध है किम्बहुना | ६८॥ 





छूना । 
* मासकी डछी-टुकडा । 
* चिरकालके संचित । 


* करोडो-अनन्ते जीवोका समुदाय मांस है । 
५. व्यर्थे-निष्फल | 


लए 0 ०४० 
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रे. आगे मधु ( शहद )के सेबनमें हिंसाका होना बतलछाते हैं। 


मधुशकंऊमपि प्रायो मधुकरहिंसात्मको मवति छोके | 
भजति भधु सूठ्धीको यः स भवति हिंसकोउत्यस्तम ॥4९॥ 


पद 


सघुक्रा एक बिन्दु सौ वनतता संघुमक्खीकी हिंसासे। - 
* अतः: उसे जो -सेंचन करते सूदु न बचते हिंसासे ॥ 


हिंसा-म्रूल मधू सी होता, अरु सकक्‍्खोका उगन है। 
पेसा अशुच' पदार्थ नहिं, घोर अरुचि कूड़ाघरे हैं 5६५॥ 


अन्चय अथे--आचार्य कहते हैं कि [ छोके श्राय. मचुशकलसपि सघुकरहिंसात्मको सवति ] प्राय. 
लोकमे या देखनेमे ऐसा आता है कि मघुकी एक बूंद भी मघुमक्खियोकी हिंसा ( घात )से ही तैयार 
होती है अतएव [ ०: मूड़घीक: मधु भजति ] जो भूढ्वुद्धि ( अज्ञाची ) जीव मघुका सेवत करता 
है ( मचु खाता है ) [खस अत्यन्त हिंसको भवति | वह महात््‌ हिंसक या हिंसाका करनेवाला 
होता है ६० 


भावायें--मबुकी उत्पत्ति मघुमक्खियोंके अंडोसे या उनके उगाल ( जूठन )से होती है । 
कारण कि जव मधुमविखयाँ उड़-उड़ करके तमाम फूलो ( पुष्पो ) और रसीले पदार्थोपर जाती हैं 
तव वहसे उनका रस मुँहमे भरकर लाती हैं तथा अपने छत्तेमे उड़ेलती है वहाँपर वह रस एकत्रित 
होता है, जिसमे असख्याते जोब अंडो द्वारा या वैसे ही सम्मूच्छन उत्पन्न होते रहते हैं ऐसी 
स्थितिम जो उस मथधुकों खाते हैं वे उच जीवोका घात होनेसे हिंसक व महापाणे वन जाते हैं। 
अत्तएव जब उसके विना खाये मी जीवन निर्वाह हो सकता है तव उक्त प्रकारके अशुचि ( कूंड़ा- 
धर समान । और घृणाकारक पदार्थको नहीं खाया जाय तो बेहतर हो ! वह खाना एक प्रकारका 
शौक हैं--विवेक्शून्यता है। विषय क्पायोका पोषण करना है जो महान अपराध है, पापवचका 
कारण है, घोर दु-खोंका वीज है, लोकमे निन्दाकारक है--सदाचा रतामे कलूंक या वट्टा है। इसके 
सिवाय वह परिणामोमें ऋरता ( तामसभाव ) छानेवाला है बड़े-बड़े अनर्थ करानेवाला है इत्यादि-- 


अत उसे छोड़ देना ही हितकर हैं उसका त्यागनेवाला ही अहिसक या घर्मात्मा बन सकता है 
किम्बहुना ॥5९॥ 





- बिन्दु । 
« मपुमासी । 
पगा-इयन १ 


४ कूशापदट भा दिए । 


द्पै बना 


कक 


घर्मप्रासिकी भूमिका १०७ 
मधुके विषयसें तक॑ और उसका समाधान किया जाता है। 


स्वयमेव विगलितं यो ग्रह्ीयाद्या छंलेन मधुगोलात्‌ । 
तत्रापि भवति हिंसा तदाश्रितप्राणिनां घातात ॥७०॥ 


पय् 


मधुसक्खीके छत्तेसे जो वूँद टपकती खाते हैं। 
अथवा छलसे आग जछूाकर सकखी मार भगाते हैं ।॥ 
दोनोंमें हिंसा होती है स्वयं गिरे या गिरवाये। 
उसके आश्षित रहनेवाके जीव मरें जो खाजाये ॥७०॥ 


अन्वय अर्थ--आचाय॑ उस तकवालेको समझाते है कि भाई [ य' स्वथमेव विगछित मधु 
ग्रह्लीयात्‌ ] जो प्राणी मधुमक्खीके छत्तासे स्वय टपकी हुई बूँदको भी ग्रहण करेगा [ वा छल्ेन 
सशुगोछात्‌ विगछित॑ ग्रह्लीयात्‌ ) अथवा छल कपटसे छत्ताको गिराकर या जलाकर प्राप्त हुई मधु को 
ग्रहण करेगा ( खायगा ) [ तन्नापि तदाश्नितप्राणिनां घातात्‌ हिंसा भवति ] उस दश्ामे भी, उस मधुमे 
या छत्तेमे रहनेवाले जोचोकी हिसा अवद्य होगी व उसे हिसाका पाप लछगेगा हो | अतएव तक- 
वालेका यह तक ठीक नही है कि स्वयं टपके हुए मघुके खानेमें हिंसा नही हो सकती इत्यादि ॥॥७०॥ 


भावाथं--जो पदार्थ, जीवोकी उत्पत्तिका आयत्तन ( आधार निमित्त या योनि ) हो, वह 
पदार्थ कभी जीवोसे रहित ( खाली ) नही हो सकता; किन्तु उसमे सदेव असख्याते जीव उत्पन्न 
होते व मरते रहते है। ऐसी स्थितिमे मद्य-मांस-मधु, ये तीनो पदार्थ, अनंते जोबोंका घर है ऐसा 
समझना चाहिये अतएवं जो इतको खाता है, स्पर्श करता है या अन्य उपयोगमे लाता है उसके 
ह्सि्‌ अवश्य होती है अर्थात्‌ वह हिसक बराबर होता है, चाहे वे पदार्थ स्वयं उपजे या उपजाये 
जावे, उनके स्तैमालू करनेसे हिसा वच नही सकती यह नियम है । तब व्यर्थ ही तके या विकल्प 
उठाकर अनथंका पोषण करना उचित नहीं कहा जा सकता, वह छोकनिद्य और महान्‌ अपराधी 
सिद्ध होता है। उच्चकुली व सदाचारी विवेकी जीव, कभी नीच कम नही करते । वे सदा अपनी 
कुल्मर्यादाका ख्याल रखते है चाहे उनपर कितनो भी आपत्तियाँ आजावे | लोकमे प्रतिष्ठाका 
कारण उच्च आचार विचार हो होता है, उससे जीवको बड़ो प्रसन्नता व खुशी होतो है तथा शुभा- 
जब भी होता है, पुण्यका बध होता है और उसके उदयसे सांसारिक विभूति व सुख प्राप्त होता है । 
अतः अच्छे कार्य करना चाहिये। चार्चाक ( नास्तिक )का सिद्धान्त ठोक नही माना गया है वह 
हेय और निन्‍्दनीय है। उसका सिद्धान्त 'खाना पीना मौज उड़ाना है' उसके माननेवाले, घर्मपर 
नही करते । वे परछोकको भी नही मानते अतएवं निर्भय और स्वच्छन्द हो सब कुछ खाते 
कब 222 277 
१ भूखे रहनेपर भी देखो नही सिंह तृण खाता है । 
विपतिकाऊमें भी कुलीनजन नीच कर्म नहिं करता है ॥ नीतिवाक्य ॥ 


१०८ पुरुषाथसिद्धयुपाय 


पीते हैं । उनका यह मत है कि खानेके लिये जीना है--विषय।दि सेवन करना ही जीवनका उद्देश्य 
है, जो गलत है। किन्तु विवेकी बुद्धिमानोका सिद्धान्त “जीनेके लिये खाना” ठीक है गलत नही 
है ॥छणा है हे 


आगे ब्ती-त्यागी ( अहिसापालकक ) पुरुष सद्यादिको घिनावने व हानिकारक 
व अभ्क्ष्य सानकर उनका त्याग करते हैं, यह बताया जाता हे ॥ 
हि 
मधु मद्यं नवनीत॑ पिशितं च महाविकृतयस्ताः | 
। बल्म्यन्ते न बतिना तदूवर्णाः जन्तवस्तत्र ७१॥ 
- पद्य 
सद्य मांस अरू मघ्ठ नेन्‌ ये चार पदारथ ऐसे हैं। 
जिनमें जीव हसेशा रहते अतः ब्नती नहिं खाते हैं ॥ 
हैं अमक्ष्य वे चुरे दिखत हैं, और जनेक रोग करते । 
दोनों लोक वियार करत हैं, अरु हिंसा कारक होते ॥७१9॥॥ 
अन्वय अर्थ--आचार्य कहते हैं कि [ मधु मद्यं नचनीत॑ पिशितं च महाचिक्रतयः ] मघु-मदिरा- 
नैनू-सांस ये चार चोजें महान्‌ विकार ( रोगादि ) और घृणा कारक हैं। अतएवं [ वा. बतिना न 
वल्भ्यन्चे ] उन अशुच और रोगोत्पादक विड्रूप चारों चीजोंको त्रतीपुरूष अर्थात्‌ विवेकी अष्टमूल- 
गुणधारी जीव नही खाते ( सत्पुरुष कुलीन मनुष्य उनका रोवन नही करते ) कारण कि [ तत्र 
तद्वर्णा: ज़न्तव सन्ति ] उन उक्त चार चीजोंमें उसी जाति (गोत्र )के बहुतसे सम्मूच्छेच जीव 
रहा करते हैं, सो उनके खानेसे उन सवका घात होता है--हिंसा पाप लगता है, प्रतिज्ञा भग 
होती है ॥७१॥ 


भावार्थ--त्रतधारण करना और उसकी रक्षा करना बड़ा कठिन कार्य है, वड़ा विचार और 

आचार ( सयम ) करना पड़ता है तब कही ज्रत पलछता है। और उसके लिये भूमिका ( पात्रता ) 
वनानी पडती है। वह भूमिका उक्त मद्यादि चार चीजोके त्याग करनेसे तैयार होती है, इतना ही 
नही, साथमे और भी त्याग करना पड़ता है जो आगे सब बताया जानेवाला है किन्तु सवका मूल 
यही है, इसलिये इसपर अधिक जोर दिया गया है। रसनेन्द्रियके वशीभूत होकर जीव अच्चे जेसे 
विवेकहीन हो जाते हैं भक््य अभमक्ष्य कुछ नही देखते | अतएव रसना इन्द्रीको बञमें करनेके लिये 
अर्थात्‌ उसपर अकुणश लगानेके लिये ( इन्द्रिय संयम पालनेके लिये ) उपयुक्त चीजोका त्याग करना 
अनिवायं है। शौकसे या रागादिककी प्रवछतासे जीव भ्रष्टाचारकी ओर तेजीसे बढ़ते जा रहे है-- 
घर्माचारकी ओर विरलोका ध्यान जाता है अतएव आचार्यप्रवरने श्रावकों ( सदुगृहस्थों ) को 
« नैनू या सकसन । 

प्रियेकी जन-सत्पुरप । 

बुरे दियनेयाठे घृुणाकारक ? 


१७ , 0 «ई 
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समझानेके लिये पृज्य श्रीसमन्तभद्राचायंकी कृति 'रत्नकरंड श्रावकाचार' की तरह इस पुरुषाथसिद्धि 
ग्रल्थ ( कृति ) के द्वारा श्रावकोंको पर्याप्त सावधान किया है--धर्ममें गाया है, अधर्म छुडाया है, 
ऐसा महान उपकार किया है, जो निरपेक्ष होनेसे शुभोपयोगका काये उचित ही है। उन्होने शुद्धो- 
पयोगकी रक्षाके लिये यह प्रयास किया है, जो परोपकारमे शामिल है शुभोपयोगी साधु ( मुनि ) 
आचाय॑ अपने पदके अनुसार भक्तिवात्सल्य आदि काये कर सकते है ऐसी आगमकी भाज्ञा है, 
परच्तु उत्त सबका रूक्ष्य शुद्धोपयोगकी प्राप्ति होना अवश्य चाहिये किम्बहुना। शुद्धोपयोगकी रक्षा 
थर्थात्‌ अशुद्ध निश्चयनयसे शुद्धोपयोग अथवा नामान्तरसे शुभोपयोगमे उपयोग लगाने ( रमाने ) 

के लिये और अशुभ उपयोगसे चित्त ( उपयोग ) को हटानेके लिये ऐसा उपयोगी कार्य ( ग्रन्थरचना 

आदि ) किया है, जो बीचका आल्म्बन है लेकिन उसको भी लक्ष्यमे हेय मानते रहे है ( बधका 

कारण होनेसे उससे भी अरुचि करते रहे होगे अतः पुण्यवंध भी हेय है )। इस प्रकार ब्रती विवेकी 

अपना कत्त॑व्य साधक अवस्थामे पालते है यह विशेषता है लक्ष्य सबका हिंसासे बचकर अहिसा 

व्रतको पालनेका ही रहता है ॥७१॥ 


तअ्स जीवोंकी योनिरूप पॉच उदस्बर फलोंके खानेसे भी हिंसा होती.है 
अतएव वे भी अभ्क्ष्य है, यह बतलाया जाता है। 


योनिरुदम्बरयुग्म॑ प्लक्षन्यग्रोधपिप्पलठफलानि । 
त्रसजीवानां तस्मात्तेषां तद्भक्षणे हिंसा ॥७२॥ 
पयं 


ऊमर कठऊमर अरू पाकर बर पीपर ये फल है पाँच । 
नत्रलजीचोंका घर है पाँचों खानेमें हिंसा है साँच ॥ 
अत सुधीजन नहीं खाते हैं अभक्ष्य हिंसामय पहिचान । 
हिंसासे बचनेके खातिर 'जीम' कगाम छरूगाते ध्यान ॥७२॥। 


अन्वय अर्थै---आचाय॑ कहते है कि [ उद्म्बरथुग्म॑ प्कक्षन्यप्रोधपिप्पलफछानि त्रसजीचानां योनि: ] 
ऊमर कठूमर ये दो तथा पाकर बर पीपर कुल ५ त्रसजीवोकी योति या घर (आयतन) है [ तस्मात्त्‌ 
तद्भक्षणे लेषां हिंसा भबति ] इसलिये उनके खामेमे उनके आश्चित च्रसजीवोंकी हिसा अवश्य होती 
है या होना सभव है। फलत: उन्हे नही खाना चाहिये ( त्याग कर दिया जाय ) ॥ ७२ ॥ 


भावा्े---जिस तरह मद्यमांसमधु और तवनीत हिसाके आयतन होनेंसे त्याज्य ( हेय ) हैं, 

उसी तरह ऊमर कठूमर आदि पाँच उदम्बर फल भो त्रसजीवोका आयतन ( योनिभूत ) होनेसे 

अभक्ष्य हैं, खाने योग्य नही है, उन्हे छोड़ देता चाहिये क्योकि फल था छाभ थीड़ा और हानि 

( पाप ) अधिक होती है। अतएव ये अनुपसेव्य और तुच्छफल जैसे है। अतः विवेकी पापभीरु 

लोग इनका सेवल कभी नही करते--इनमें उड़ते हुए असख्याते जीव दृष्टिगोचर होते ह--जो न 

खातेसे बच जाते है अर्थात्‌ मरते नही है, उच्को रक्षा होती है। यह सब रसनेन्द्रियका चणीकरण 
२७ 
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और कषायोंका नियत्रण है, जो इन्द्रियलयममे शामिल है। संयमी जीव हो सफल माना जाता 
है किम्बहुना । 


आगे पाँच फलोंके सम्बन्धमें तक॑ और उसका सस्राधान किया जाता है। 
( किसी भी रूपसें ये भक्ष्य नहीं हैं ) 


यानि तु पुनर्भवेयु; कालोच्छिन्नत्रसाणि शुष्काणि । 
भजतस्तान्यपि हिसा विशिष्टरागादिरूपा स्थात्‌ ॥७३॥ 


पं 


सूखे पॉच उदम्बरफलके खानेमें हिंसा होती। 
कारू बीत जाने पर उनमें घुन. जीवराशि होती ॥ 
और तीम्र रुचिके कारण हाँ सावरूप हिंसा दोती । 
दोनों हिंसाओके कारण--पंचफली न भक्ष्य होती ॥७३।॥। 


अत्वय अर्थे--आचार्य कहते हैं कि यह तके या आशंका नही करना चाहिये कि जो पाँच 
उदम्बरफछ बहुत समयके सूखे है, उनके खानेमे हिंसा नही होती । किन्तु [ यानि पुनः कालोच्िल्ल- 
त्रसाणि भवेयुः ] जो फल बहुत समय तक सूखनेके बाद चरसजीव रहित हो जाते हैं [ तान्यपि सजेत 
विशिष्टरागादिरूपा हिंसा स्यात्‌ ] उनके खानेमे भी अत्यन्त राग होनेसे भावहिसा अवश्य ( अनिवार्य ) 
होती है तथा प्रति समय योनिभूत होनेसे उनमे तये २ जीब उत्पन्न होते रहते हैं उनका घात होनेसे 
द्रव्महिसा भी हुए बिना नही रहती अत. वे सर्वेथा बजेनीय है ॥७३॥ 


भावार्थ -पूर्ण अहिंसक, तभी कोई जीव होता है जव कि वह द्रव्य और भाव दोनो तरहकी 
हिंसाओका त्याग कर देवे, लेकिन दोनो तरहकी हिसाओका त्याय करना सरल नही है कठिन है। 
जवबलक जीव सयोगीपर्यायमे रहता है तबतक एक-न-एक हिंसा होती रहतो है क्योकि प्रवृत्तिमार्गम 
( आरभ दशामे ) प्राय. सभी काये करने पड़ते हैं ॥ जेसे खाना-कमाना-चलना-फिरना व्यवस्था 
करना-करवाना आदि २, उन सबमे छोकमे व्याप्त ( भरे हुए ) सुक्ष्म व स्थूछ जोवोकी हिंसा 
( प्राणधात ) होती ही है। तथा कपायोके अनुसार कभी अन्य जीवोके मारनेका इरादा भी होता 
है और कभी नहों होता | इसी त्तरह दुख देने व सुख देनेका भी इरादा द्वोता है भौर तदनुसार 
घारोरिक वाचनिक क्रिया भी जीव करते है। तदनुमार उनको प्रापपुण्यका वच होनेसे उदयके 
समय दु ससुस्त भोगनेसे आते हैँ । तरह २ की दब्ाएँ भोगनो पड़ती है। अतएव बुद्धिपुर्वक योग्यत्ता- 
नुसार द्रव्यहिसा व भावहिंसाका त्थाग करना ही चाहिये अर्थात्‌ अधिक न राग हेप करना चाहिये 
ने अनायसनाय ( यद्वातद्वा ) व्यर्थ ( निष्प्रयोजन ) प्रवृत्ति या आरंम ही करना चाहिये तभी कल्याण 
ही सपता है अन्यथा नहीं । विपय-कपायोको घटाना व हटाना विवेकीका कर्तेंब्य है । त्तव स्वार्थ 
वध तरह रे के विकल्प व तर्क करना अनुचित है किम्बहुना ] 
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नोट--जो जीव अधिक रागह्ेप ( तीन्र कघाय ) वश अपने विषयकषाय पोषणके लिये 
पेब्तरसे ही सचित चीजे सुखाकर उपयोगमें ( खानेमे ) छाते है उनके भावहिसा बराबर होती है 
याने बिना उनके खाये भी परिणामोमे राग शुरू जबसे होता है तभीसे भावषाणो (ज्ञानादि गुणों ) 
का घात होने लगता है । वार २ उस तरफ उपयोग जाता है, चिन्ता व विकल्प होते है। अत' वह 
है तो अपराध, परन्तु यदि भक्ष्य पदार्थोके बारेमे और अशकक्‍यानुष्ठानके समय वैसा अरुचिपुर्वंक 
किया जाय तो वह जायज व कम अपराध है, जो गृहस्थो ( श्रावकों ) से बच नही सकता, 
( असभव है )। ऐसी स्थितिमें जो पदार्थ अभक्ष्य है उन्में यह न्याय लागू नहीं हो सकता कारण 
कि उत्तका खाना तो शौक व अत्यासक्ति है--तीत्र कषाय है, जिससे महाबध होता है, अधिक सजा 
मिलती है। शाकभाजी सचित्त पदार्थोक्री सुखा करके या चुरो करके ( अग्नि पर पका करके ) 
खाने वाले जीव, सचित्तत्यागी, इन्द्रियसंयमी हैं, असंयमी नहीं है वे ऐसा कर सकते है-- 
उनका तीत्र राग नही है मन्द है, क्योकि वे भक्ष्यपदार्थ है। किन्तु जो पदार्थ सवंथा अभक्ष्य है 
किल्तु तीत्र राग होनेके कारण सुखाकर पकाकर उन्हे भक्ष्य या अचित्त करना या बनाना चाहते 
हैं वे ऐसो खटपटी क्यो करते है जो अनर्थरूप है। वे पदार्थ कभी भक्ष्य या शुद्ध हो ही नही सकते 
अतः उनके लिये प्रयास करना व्यर्थ है--निषिद्ध है, अस्तु ॥ ७३ ॥ 


आचाये शिथिछताको दूरकर श्रावकोको मूलगुणोके पालनेमे सतको या सावधान करते 
हैं कि विना अष्टमूलगुण पाछे तुम धर्म उपदेशके पात्र नही हो सकते। 


नोट--( पेहतर प्रारभमें इलोक नं० ८ मे निरुचय व्यवहारको समझने पर ही देशनाकी 
पात्रता बतलाई थी यह दुवारा है। आचाये इस प्रकार समय-समय पर सम्यग्दशंनादिके विषयमें 
सावधान करते जाते हैं ऐसा समझना ) 


कम हि परिवज्य 
अष्टावनिष्ट दुस्तरदुरितायतनान्यमूनि परिवज्य | 
जिनधर्मदेशनायाः भवन्ति पात्राणि शुद्धधिय/ ॥७४॥ 


पतच्च 
भद्यादि कार्यों बस्तुएँ अप्रिय तथा दुलेम्य ह्ं। 
अरू पापकारकू जानकर तजना उन्हें कत्तव्य है ॥ 
जिसका हृदय नहिं छुछ हो वह जैन बन सकता नहीं ॥ 
अरू देशनाका पान्न भी किस भांति हो सकता कहीं ? ॥७४॥ 
अन्वय अर्थ--आचाय कहते है कि [ असूनि अष्ठो अनिष्टदुस्तरहुरितायतनानि परिवज्यो ] 
पूर्वमे कही मद्यादि आठ वस्तुएँ अप्रिय अहितकारक दुललेभ और महान््‌ पापोका ( हिसाका ) घर 
पक 2230 2207 कह 
१, पापोका घर । 


९, भ्रशंन सूचक--नही हो सकता | 


२१२ पुरुषा्थसिछुचुपाय 


हैं, अतएव उनका त्याग करदेने पर हो [ छझुछघिय जिनधमंदेशनाया; पान्नाणि भवन्ति ] निर्मल 
चित्त होते हुए ( भगुद्धता त्यागते हुए ) भव्यजोव जिनवाणी या जिनधमंका उपदेश सुननेके अधि- 
कारी ( पात्र--योग्यतासम्पन्न ) होते हूँ, अन्यथा नही, यह नियम है ॥७४॥ 


भावा्थ--जवतक हृदयकी कलुषता ( अशुद्धता या विकारपरिणति--पापकी वासना ) 
नही निकल जाती अर्थात्‌ हृदय ( उपयोग ) गुद्ध नही हो जाता तवत्तक न धर्मंका उपदेश सुना 
जा सकता है न सूननेकी रुचि ही उत्पन्न हो सकतो है, क्योकि योगोकी क्रिया संयोगी पर्यायमे 
बहुधा कषायके अनुसार हुआ करती है अर्थात्‌ जैसा कषायका उदय हो वेसे ही भाव व वाह्य 
क्रियाका प्रवत्तंन भी होते है तदनुसार यदि मनमे खोटा विचार हो ( दुवुद्धि हो ) तो हमेशा 
उसकी ही ओर उपयोग जायगा, कभी अच्छा उपयोग न होगा--आत्मकल्याणकी भावना न होगी । 
ल धर्मका उपदेश सुनेगा, न धर्मका काये करेगा त उसकी धारणा होगी ( हृदयपर असर न होगा ) 
कारण कि साफ वस्त्रपर ही रंग चढ़ता है और वहुत समय तक स्थायी रहता है, यह नियम है। 
ऐसी स्थितिमे पहिले हृदय स्वच्छ ( निर्म ) होना चाहिये अर्थात्‌ मिथ्यात्व कषाएँ छूटना 
चाहिये, यह साराश है | धर्मं घारण करनेके लिये अधर्म या पाप करना वद कर देना चाहिये--वहू 
अनिवार्य है अस्तु 


उत्सर्ग ६ अपवादका स्पष्टीकरण व ससनन्‍्चय 


जेन शासनमे अनेक पारिभाषिक या साकेतिक जब्द ऐसे हूँ जो अपनी खास विशेषता रखते 
हैं वे अन्यत्न नही णये जाये जाते है, तथा उनकी सगति भी सभीके साथ नही बैठती--तब विना 
समझे लोग भूल भटक जाते है अ्थंका अनथी कर वेठते है, विवाद या विसंगति हो जाती है। यद्यपि 
विवादको दूर करने या मिटानेके लिये स्थादाद या अनेकान्त' न्याय बतलाया गया है तथापि 
जब तक उसका रहस्य हृदयगम न हो ( अनुभवमे न आवे ) व अपेक्षा न बतलाई जावे ( मृह मिल 
रहे ), तबतक सतोपजनक समाधान नही हो सकता। ऐसी स्थितिमे कुछ सकेतोका परस्पर समन्वय 
करना उचित जान पढ़ता है अस्तु | 


जैनागममे सर्वोत्कृष्ट मोक्ष” पदार्थे,को प्राप्त करनेके दो मार्ग (उपाय) बतलछाये गये है (१) 
निः्चयमार्गं, (२) व्यवहारमा्ग । इन्हीके स्थान ( एवज ) में (१) उत्सरगमार्ग (२) #पवादमार्ग । 
अथवा (१) बीतरागमार्ग (२) सरागमार्ग । अथवा (१) निवृत्तिमार्ग, (२) प्रवृत्तिमार्गं, ऐसे पर्याय 
बाची नाम ( वाचक ) वतत्णए गये है, परन्तु उन्त सबका वाच्य ( अर्थ ) एक हो है, उसमे भेद 
नहों है अर्थान्‌ गब्दमेद है परन्तु अर्थमेद नहीं है इत्यादि | 

तदनुसार यहाँ पर धर्मके प्रकरणमे दो मेद किये गये हैं (१) सकलूघर्म या सकलब्रत, अर्थात्‌ 
(5) उत्मगसर्म ( पूर्ण लडिसाब्म या पूणनिवृुत्तिरुष वीतरागधर्म और (२) अववादबर्म ( अपूर्ण 
जल्सिसमं सा छुठ निवुच्चित्ष व कुछ प्रवृत्तित्प सदागधर्म ) मुस्यतया उत्सर्मधमंधारी मुनि 
[ 2982 27 € जान मुस्यत्या अपवादसमंबारी श्यवक ( सागार ) होने है यह समन्वय है। 
दलित सिशसम्माश्गग बीसशराय्रताहच या निवृत्तिन्ष है तथा व्यवट्रास्मोदामा्ग सरागताहप 


धर्मप्राप्तिकी सूसिका ३१३ 


या प्रवृत्तिरूप है ऐसा समझना चाहिये | तभी तो यहाँपर यह कहा गया है कि जो छोग (श्रावक) 
पूर्ण अहिसाद्रत या धर्म घारण नहीं कर सकते, कारण किउनके भोग व उपभोगके साधन (व्यापार- 
कृषि आदि) मौजूद रहते है, जिनमें खासकर स्थावर ( एकेन्द्री ) जीवोंकी हिसा होती है, उसका 
त्याग करता अशकय व असंभव है। उतको चसहिसा ( द्वीन्द्रयादिका घात ) का त्याग तो यथाशक्ति 
करना ही चाहिये अथवा जो अप्रयोजनभूत स्थावर है उत्तका भी त्याग करना चाहिये, क्योकि प्रयो- 
जनभूतका ) त्याग चही किया जा सकता। ऐसा करना यद्यपि अपवाद मार्ग है ( पूर्णवीतरागता- 
रूप या पूर्णणभहिसारूप बनाम पूर्णनिवृत्तिकप या निश्चयरुप नही है ) तथापि एकदेशरूप याने कुछ 
सरागरूप कुछ विरागरूप, कुछ प्रवृत्तिरूप कुछ निवृत्तिरूप होनेसे वह एकदेशत्रत या धर्मको पालने 
वाला अणुत्रती या अहिसाधर्मी माना जायगा और उसका जीवन मोक्षमार्गी (कथचित्‌) होनेसे 
सफछ होगा किस्बहुता | सवंथा घमं रहित जीवन निरथंक है ऐसा समझता || ७४ ॥ 


पाँचवाँ अध्याय 


आचार्य धर्मका सामान्य स्वरूप ( उत्सगं ) और उसका विशेष ( अपवाद ) स्वरूप बतलाते 
हैं एव उसके पालनेका आदेश देते हैं--- 
धममहिंसारूप॑ संभ्रृण्वन्तोडपि ये परित्यक्तम । 
भे हिसां [ 0०.५ 
स्थावरहिंसामसहास्जसहिसां तेडपि मुश्चन्तु ॥७५॥ 


पद्च 


उत्तमधस अद्विंसामय छहै यह सुन जो नहिं कर पाते । 
पैसे प्राणी सी अनेक हैं थावरतजी न दो पाते ॥। 
डनके किये माग है दूजा, त्रसहिसा” का त्याग करें 
एकदेश या स्वदेश हिंसाको त्याग 'खुधम' घरें ॥| 


अन्वय अर्थ--आचाय॑ कहते हैं कि [ ये अहिंसारूप घर्म संश्टष्वन्तोडपि स्थावरहिंसा परित्यक्त- 
मसहाः ] जो जीव, धमंका स्वरूप अहिसामय है 'अहिंसा परमो धर्म.” यह मूलवाक्य है ( सृत्ररूप ) 
जिसका अथ यह है कि अहिंसा” ही उत्तम धर्म माना गया है ( सर्वज्ञदेवने कहा है ) शेष हिसा- 
मयधमं, धर्म नही है किन्तु अधर्म है। ऐसे उत्तम धर्मके सच्चे स्वरूप (लक्षण )को सुनकर भी स्थावर- 
कायकी हिंसाको नही त्याग सकते ( प्रतिदिन वर्त्तावमे आनेसे ) [ ते अपि ऋसहिसां मुखन्त ] वे भी 
त्सकायकी हिंसाका त्याग तो अवध्य करे, अर्थात्‌ उनको त्रसहिंसाका त्याग यथाशक्ति करना ही 
चाहिये और धर्मघारण करके एकदेश या आशिक धर्मात्मा (अहिंसा अणुन्नती) बनना चाहिये ।७५॥ 


भावार्थे--निदचयसे सर्वोत्तम धर्म संसारमे 'अहिंसारूप' है ( पूर्णवीतरागतारूप है ) उसीसे 
आत्माका कल्याण ( उद्धार ) होता है, कारण कि वह वीतरागतारूप अहिसाधम॑, आत्माका स्वभाव 
है । इसके विपरीत हिंसा या बलि करनेका भाव अधघम है आत्माका विकारी भाव या विभाव है, 
अत' उससे आत्माका कल्याण न हुआ है न होना सभव है। अतएवं घर्मका सर्वोत्तम स्वरूप 
अहिंसा ही है, उसीको अपनाना चाहिये। इस विषयमे खासकर घर्मका एक अपवाद ( विशेष ) 
रूप भी बतलाया गया है, वह यह कि वास्तवमे सभी जीव एक-सी शक्ति या योग्यतावाले नहीं 
होते । इसलिये जो व्यक्ति ( जोब ) गृहस्थाश्रममे हैं ( सरागी परियग्रही हैं ) वे इकदम पुर्णहिसाका 
त्याग नहीं कर सकते ( हिंसा चस व स्थावरके भेदसे दो तरहकी होती है ) कारण कि उनके भीग 
उपभोगके साधन व्यापार आरंभ आदि होनेसे दित्तरात्रि पृथ्वो, जल, अग्नि, वायु, वनस्पति इन पाँच 


१ असमर्था.॥ 


भहिंसाणुन्नत ३१७ 


स्थावर एकेन्द्री जीवॉका विधात ( हिसा ) पद-पदपर होता रहता है, वे उत्का त्याग ( वचाव ) 
कर ही नही पाते, असंभव है। इसलिये वे अहिसाधर्भी कैसे बन सकते है ? इसके समाधानमें उनके 
लिये अपवादरूप घ॒र्मको पालनेका उपदेश दिया गया है कि तुम यदि अशवय होनेके कारण स्थावर 
हिसाका त्याग नही कर सकते तो 'त्रसहिसाका त्याग' यथाशक्ति अवश्य-अवश्य करके एकदेश (सिर्फ 
त्रसहिसाके त्यागी ) धर्मात्मा तो बनो ही अर्थात्‌ अहिंसा धर्मके एकदेश पालनेवाले एकदेश धर्मा 
धारी ( अणुत्रती ) बसकर अपना जीवन सफल करो और जब शक्ति और योग्यता बढ जाय तब 
त्रस व स्थावर दोनो प्रकारकी हिंसाको त्यागकर स्वदेश हिसाको त्यागनेवाले पूर्ण त्यागनेवाले पुर्ण 
भहिसाव्रती धर्मात्मा ( महात्रती ) बन जाना एव जीवनको सफल करना, परन्तु बिलकुल हिसाका 
त्याग न कर सदैव हिसक व अधर्मी बने रहना, यह कत्तंव्य व आदेश नही है। इस प्रकार धर्मके 
दो भेद ( उत्सग व अपेवाद ) बतलाये अर्थात्‌ पूर्णहिसाका त्यागना ( त्रस-स्थावर सबका त्यागना ) 
उत्सग रूप है ( महात्रत है ) और चसका ही त्याग करना अपवाद मार्ग है ( अणुन्नत है ) इत्यादि 
भेद समझता चाहिये। लेकिन एकदेशत्यागीका लक्ष्य सर्वदेश त्यागका हमेशा रहना, चाहिये तभी 
वह मुमुक्षु धर्मात्मा कहा जा सकता है अन्यथा नहीं। जैनशासनमे एकान्तदृष्टि नही रहती, अनेकांत्त- 
दृष्टि रहती है किम्बहुना | सयोगीपर्यायमे रहते हुए एकदेद् ( अप्रयोजनभूत ) हिंसाका त्याग करना 
'अहिसाणुन्नत' कहलाता है यह भाव है। 
चसपर्याय व खासकर संज्ञी पच्चेन्द्रिय मनुष्य पर्याय पाकर भी जो उसको सप्तव्यसन या हिंसा 
आदि कुकर्ममि पड़कर व्यर्थ खो देते है, अपने दुलेभ मनुष्य जीवनकी कीमत या आदर नहीं करते, 
हमेशा विषयोके मनमाने सेवनमे ही मस्त रहते है वे नर पशु है ( मनुष्यके रूपमे पशु समान है ) 
उनका उद्धार कदापि नही हो सकता । मनुष्यका कत्त॑व्य इतना ऊँचा है कि जो अन्यपर्यायोमें हो 
नही सकता, अत. उसको पूरा करना चाहिये तभी मनुष्य पर्यायके पानेकी साथ्थकता है। वह कत्तंव्य 
अहिसाधर्म था बीतरागतारूप घमंके द्वारा कर्मोका क्षेयकरके मोक्षको प्राप्त करना है । सो वह 
सिवाय भनुष्यपर्यायके अन्यपर्यायोंमे होता असभव है | खाना-पीना, विपय सेवन करना आदि तो 
सभी पर्यायोमे होता है, परन्तु कर्मक्षयका होना सिफे मनुष्यपर्यायमे ही होता है। ऐसा समझकर 
अहिसाधमंको पालनेके लिये मिथ्यात्व, विषयकषायोका त्यागना, मद्यादि हिंसामथ चीजोका त्थागना 
अनिवाये है इत्यादि । उत्तमसुखकी प्राप्ति इसीसे हो सकती है व होती है, जिसकी चाह इस जीवको 
हमेशा रहती है अस्तु। पूर्ण अहिंसान्रत ( धर्म )के पालनेसे ही कतकझत्य सिद्धदशा प्राप्त होती है अतः 
यथासभव क्रमसे पूरा करना हो चाहिंये । 
नोट--सयोगी पर्यायमे रहते हुए जो श्लावक पाँच पापोका अर्थात्‌ हिसा, झूठ, चो री, कुशील, 
परिग्रहका एकदेश (अप्रयोजन भूतका ) त्याग करते है, वे अणुव्रती कहलाते है, यह व्याप्ति (नियम ) 
। यहो अणुक्नत व महान्नतका लक्षण है--एकदेशत्पाग व सर्वदेशत्याग इत्यादि अथवा एकर्देण 
... रागता व स्वदेश विरागता ही ब्रत व धर्म है ऐसा समझना चाहिये ॥७५॥ 


१. अपवादका अर्थ विपक्ष या शुटिरूप होता हैं | अर्थात्‌ कम त्यागरूप था शुनरामरूप चर्यावा होना । और 
भी पर्यायवाची शब्द है जिनका खुलासा आगे देखना । उत्सगग या महात्रत, अपवाद या अपुन्नत । 


२१६ पुरुषाथसिद्धचुपाय 
आगे आचाये अहिसा धर्मको पालनेकी विधिका खुलासा करते हैं 


कृतकारिताउमनने्वाक्कायमनोभिरिष्यते नवधा । 
औत्सर्गिकी निवृत्तिः विचित्ररूपाउपवादिकी त्वेषा ७६) 


पच 


मनवचतन इन तीन भेदसे---कृतकारित अनुमोदनले । 
होती हैं नवभेदु अहिंसा, पारस्परिक शभुणनफछसे ॥ 
नचभेदोंसे सहित अहिंसा, औत्सर्गिक कहकाती है। 
कुछ भेदोंसे सहित अहिंसा, अपचवादिक कहलाती है ॥! 

अथचा - 
रागादिकसे रहित अहिंसा निशुचयरूप कहाती है। 
झुभरागादिकरूप अहिंसा व्यवहरनय बताती है ॥। 


अन्वय अर्थ--आचार्य कहते है कि [ वाक्क्रायमनोमि कृतकारितालुमननैनंवधा ओऔत्सर्गिकी 
निश्वत्तिरिप्यते ] मन वचन काय इन तीन योगोके साथ कृत कारित अनुमोदनाका सम्बन्ध स्थापित 
करनेपर होनेवाले तवभेदोसे यदि हिंसाका त्याग किया जाय तो उसको ओऔत्सगरिकी अहिंसा कहते 
है, जो अहिंसा घर्मका पहिला भेद है। [ चु विचित्ररूपा एपा अपवादिकी--मचति ] और जो यही 
अहिंसा विचित्ररूप होती है कर्थात्‌ नवभेदोसे न होकर कमती भेदोसे ( तीन भग व ६ भंगेसे ) 
होती है, उसको अपवादिकी अहिंसा कहते है, जो अहिसाधमंका दूसरा ( खडित या अधूर्ण ) भेद 
है । इस प्रकार अहिंसा धर्मके दो भेद कहे गये है ॥७६॥ 


भावायं--अहिंसाधर्म सबसे बड़ा धर्म है, परन्तु उसका पालन दो तरहसे किया जाता है । 
जो महापुरुष वींतरागी ( मुमुक्षु ) जक्तियालो है वे नी भंगीसे ही हिंसाको छोड़कर अहिसाका वालन 
करते है वह उत्सगंहुप है । और जो महापुरुप पूर्ण वीतरागी नहीं है कमती शक्तिवाले हैं, वे पूरे 
नी भयोंति अहिसाका पालन न कर तीन-तीन या छह-छह भगोसे योग्यतानुसार पालन करते हू 
अत वह अपवादरूप है । परन्तु वह भी अहिंसारूूप धर्मका पालक अवद्य है व माना जाता हैं, 
मेंद सिर्फ सर्वदेघ व एकदेशका है। स्थावर व चस दोनों प्रकारके जीवोकी हिंसाका जो नव 
प्रकारसे त्याय करता है वह सर्वदेश अहिंसा धर्मका पालनेबाला होता है और जो सिर्फ त्मजीनोकी 
हिसाया डुछ भगसि ( तीन या छहसे ) त्याग करता है व अहिसाको प्राप्त करता है वह एृादिश 
धरिसापर्म झा पालनेयाला होता है, यह सुल्यमा है। ऐसा कार्य पदके अनुसार नदेव होता रहता 


१. टपगिला मनी झूयारओे स्थाय झरना, हियाथा उसमगरीय [ स्वदेश ) त्याग भैर रीता है था बहछाता है । 
६. परे थो बरारत स्दाश से कर बुध भगों था धररारोंत रखाय बरसा, चारा सरगश पे (देह * 


झागर । 








अहिंसाएंबत ११७ 


है। पृण॑ अहिसाधमंका पालना मोह व योगके अभाव होनेपर संभव है या कम-से-कम मोहका 
अभाव होता अनिवार्य है ऐसा समझना चाहिये। फलूतः पूर्णवीतरागी ही अहिंसाधमंका पूर्ण 
पालने वाछा हो सकता है। पूर्ण वीतरागता प्राप्त होनेके पहिले अपूर्ण या एकदेश ( आंशिक ) 
अहिसाधमंका पालने वाला सिद्ध होता है किम्बहुना। उक्त नौ भगोंके ही चार कषायोंके साथ 
पम्बन्ध करने पर ३६ भेद हो जाते है और सरंभ-समारंभ-आरंभ इन तीनके साथ संयोग ( मेल ) 
करने पर १०८ भेद हो जाते है इत्यादि 


.  अत्येक जेनका सुख्य कत्तंव्य अहिसाधमंका पालना है क्योकि जैनधर्मको अहिंसाप्रधान 
नेम माना वे कहा गया है। तदलुसार त्रस व स्थावर जीवोकी यथाहाक्ति रक्षा कर अहिसाधमंके 
पाछनेका परिचय जैनमात्रको देना चाहिये तभी उसका जैनत्व सफल हो सकता है अन्यथा नही, 
यह निष्कषं है, अस्तु । दयारूप या करुणारूप भावकोी अहिसाधर्म मानना उपचार है, कारण कि 
उससे पुष्यका बंध होता है। हाँ, वह शुभरागरूप है जो कषायकी मदतासे होता है और परंपरया 
( व्यवहासे ) मोक्षका कारण या वोतरागताका कारण बतल्‍लाया गया है जो निमित्तरूप हो है, 
अनन्‍्यूजन्कभावरूप नहीं है अथवा अविनाभावरूप नही है ऐसा समझना चाहिये । किन्तु नैतिकता- 
के नाते उसका करना भी अनिवाय॑ है। कायदा, कानूत्तकी अपेक्षा नैतिकताका पालन करना छोका- 
चारमें मुख्य है--चाहे उसका सम्बन्ध कायदा, कानुन ( नियम ) के साथ हो या न हो, उसका 
ज्याल नही किया जाता । उक्त च-- 


शास्त्राद्‌ रूढिबेलीयसी” या यद्यपि शुद्ध छोकविरुद्ध न कत्तंव्यं न चरितव्यमिति' 


नोट--कही २ घमममका अथे पुण्य भी होता है, जिसकी मुख्यता गृहस्थ श्रावकोके रहती है 
अर्थत्‌ वे अधिक पुण्यके कार्योमे दत्तचित्त ( सलग्न ) रहते है। वे अशुभ या अधमसे छूटनेके 
उसीका सहारा लेते है और अपनी व अन्य जीवोकी अशुभसे रक्षा करते है तथा शुभोपयोगी 
भुनि साधु भी शुभोपयोगके समय शुद्धोपयोगी या शुभोपयोगी अन्य रोगी थके भूखे प्यासे मुनियोकी 
वैयावृत्ति ( पगचपी व घर्मोपदेश देकर ) करते है तथा औषधि भोजनादिके लिये गृहस्थोसे कहते व 
« बन्‍्ध जोडते है। इस प्रकार थोड़े समयको थोड़ा पुण्यबंध करते है सवंदा सर्वथा नही यह त्तात्पय॑ 
है, थस्तु । विवेकी गृहस्थको 'पुण्यानुबंधी प्रण्य” करना चाहिये किन्तु 'पापानुबंधी पुण्य” नही करना 
चाहिये यह विधि है। 

वीज राख फल सोगवे, ज्यों किसान जगमाहिं । 
व्योँ चक्रीजृप सुख करे, धर्स विसारे नाहिं। 

यह नीति अपनाना चाहिये | 

धर्म अनेक प्रकारका होता है । 
यथा 


(१) अहिंसारूप धर्म होता है ( वोतरागतारूप निश्चयघर्म ) भेदरहित उत्सगं धर्म (२) 
र्‌८ 


११८ पुरुषाथ सिद्धुपाय॑ 


श्रावकधरमं व मुनिधर्म ( क्रियारूप व्यवहारधर्म ) मेदसहित अपवादबर्म (३) उत्तम क्षमादिरूप 
दहाधा धर्म ( शुभरागरूप--धमनिरागरूप व्यवहारधर्म ) ( ४) निशरचय-व्यवहा ररूपधम ( उत्सग व 
अपवादधर्म ( ५ ) मोहक्षोभादि ( रागद्वेषादि ) रहित घर्मं (६) जुद्धात्माके सवेदनरूप धर्म (७ ) 
स्वानुभवरूप धमं (८ ) चारित्रका नाम घममं है। (० ) वस्तुस्वभावका नाम धर्म है। ( १० ) 
गुणका नाम धर्म है और ( ११ ) सम्यग्दशंनादित्रय धर्म है। 


इसी तरह--- 
चारित्रके भी अनेक भेद होते हैं ( ब्र० द्रव्यसंग्रहकी गाथा ३५ से देखो ) 


वदसमदी गुत्तीओ घम्साणुपेहा परीसहजयों य । 
चारित्त वहुमेया णायव्वा भावसवरविसेसा॥ ३५॥ 


अर्थ--बा रह ब्रतोका पालना चारित्र कहलाता है। ( निवृत्तिरूप ) पाँच समितियोका 
पालना चरित्र कहलाता है ( प्रवृत्तिरूप )। 

तीन गुप्तियोका पालना चारित्र कहलाता है। दश धर्मोका ( उत्तमेक्षमादिका ) पालना 
चारित्र कहलाता है। बारह भावनाओ ( अनित्यादि ) का चिन्तवन करना चारित्र कहलाता 
है। २२ परीषहोका सहन फरना चारित्र कहलाता है। इस प्रकार चारित्र अनेकप्रकरारका 
होता है। इन्हीसे भावसवर होता है अर्थात्‌ ये सब भाव विकारी या खोटे भावोको हटा देते 
हैं अत वह भावसबर कहलाता है उससे पापकर्मोका आख्रव नही होता। यह चरणानुयोगकी 
पद्धति है भर्थात्‌ बाह्य ( दृश्यमान ) आचरणका शुद्ध होना हो, द्रव्यचारित्र कहलाता है। 
लोकाचारमें इसीका बड़ा महत्त्व होता है। यह चारित्र ही घर्में कहलाता है इत्यादि समझना जो 
व्यवहारनयकी मुख्यतासे है। निश्चयनयसे चारित्र या घर्मका स्वरूप दूसरा होता है जो परिणामों 
पर निर्भेर रहता है, क्रिया पर निर्भर नही रहता ( बीतरागताका होना या अहिसा रूप भाव होना 
निर्विकल्प होना निरचयचारित्र है। लेकिन होन दशामे अर्थात्‌ सराग अवस्थामे पदके अनुसार 
बाह्यचारित्र भी कथचित्‌ उपादेय व कत्त॑व्य है एकान्तघारणा नहीं करना चाहिये इत्यादि ॥ ७६ |! 

आचार्य एकदेश ( अपवादरूप ) अहिंसोधमंके पालनेवाले ग्रहस्थोकों भो अप्रयोजनभूत 
स्थावर जीवोकी हिंसा न करनेका उपदेश देते हैं । 


स्तोकैकेन्द्रियविधातादू ग्रृहिणां सम्पल्नयोग्यविषयाणास्‌ | 
शेषस्थावरमारणविरसणमपि._ भवति करणीयम्‌ ॥७७॥ 
पद्य 
जो ग्रृहस्थ घन धान्य सहित है---थावर हिंसा करते हैं। 
उनका भी कत्तेज्य यही हे--विना प्रयोजन तजते हैं।। 
जिन्हें धर्म की श्रद्धा हैं ये घर्मदष्टिको रखते ह्वं। 
न्‍्यायनीति से काम चलाते हिंसा से वे ढरते हैं ॥ ७७ ॥ 


अहिंसाणुच्नत २१५९ 


अच्चय अर्थ--आ चाय॑ कहते है कि [ सम्पन्नयोग्यविषयाणां ग्रृहिणां] जो परिगृही घनी मानी 
सरागी गृहस्थ है, उन्तके [ स्तोकैकेन्द्रियविधातात्‌ ] थोडी बहुत, बहु आरंभ परिगृही होनेसे स्थावर 
एकेन्द्री जोवोकी हिसा तो होती ही है ( अनिवाये ) है तथापि [ शेषस्थावरमारणविरमणमपि करणीय॑ 
भवति ] जेप अप्रयोजनभूत ( जिनके विता कार्य चल सकता है ) स्थावरजीवोंकी हिसा ( मरण ) 
का त्याग भो वे अवद्य करे अर्थात्‌ यथासभव अहिसा व हिसाका उपयोग करें या उन्हे बाध्य 
होकर करना चाहिये, जिससे वे कथचित्‌ अहिसाधर्म पाछक बने रहे | गृहस्थ अन्नत अवस्थामे 
भी अहिसा धर्मंको योग्यतानुसार पाले | ७७॥ 


भावायें--यद्यपि परिगृही धनधान्यादि सम्पन्न गृहस्थ हर तरहके व्यापार ( कारोबार ) 
करता है. किसीका भी त्यागी नही है। इस लिये उसके तरस स्थावर जीवो की हिसाका होना 
अवश्यभावी है, जिससे वह पूर्ण अहिसाधमंक। पालन नही कर सकता तथापि यथाशक्ति त्रसजीवों 
को हिसाका त्याग करते हुए ( संकल्पादिसे ) उन्हे ( गृहस्थोको) उच्त स्थावरजोबोकी हिसाका भी 
त्याग करना चाहिये जो अप्रयोजनभ्रुत है या जिनके विना भी कार्य चछ सकता है। और ऐसा 
करके वे कथचित्‌ स्थावरजीवोकी भी रक्षा करते हुए स्थावरहिंसाके त्यागी--अहिंसाधर्म॑ पालक 
हो सकते है व होना चाहिये | क्योकि असलमे मनुष्य वही है जो उच्च विचार और आचार (कार्य) 
रखे या करे यही मनुष्यमे दूसरोकी अपेक्षा विशेषता या उच्चता है अन्यथा आहारादि सभी कार्य 
प्राय पशुओके समान पाये जाते है तब उनसे कोई विशेषता सिद्ध नही होती--समानता ही सिद्ध 
होतो है ऐसा जानना । तमाम गृहस्थोका यह कत्तंव्य है जो उन्हे करना चाहिये तभी मनुष्यजन्म 
की सफलता है, कहनेसे करना बडा माना जाता है किम्बहुना । व्यर्थ और अप्रयोजनभूत कार्योको 
करके जीवनकों खराब नही करना चाहिये, यही बुद्धिमानी है, हितकी शिक्षा है, अस्नु । ध्यान 
दिया जाय ॥ 


विधान ( सिद्धान्त )के अनुसार एकेन्द्रोजीवो ( स्थावरकायों )के ४ चारप्राण ( द्रव्यहूप ) 
होते है । यथा एक स्पर्शनइन्द्री, एक कायबल, एक इवासोच्छास, एक आयुष्य | जब स्थावरकायकी 
हिंसा होती है तब हिसापाप अवध्य लगता है। लेकिन ४ चारप्राण घात सम्बन्धी थोडा पाप लूगता 
है, जो व्यवहा रनयसे पराश्चित होनेके कारण उपचार कथन है फिर भी लोकमे उसको मान्यता 
होती है। नैत्तिकताकी अपेक्षासे वह भी वर्जनीय है। भूलकर मनुष्यसमाज वैसा कार्य कभी न 
करे जिसमे द्रव्यप्राणोका घात हो, नि३चयनयसे मनुष्यसमाजका कर्तव्य है कि वह अपने खोटे- 
परिणाम किसी भी जीवको मारडालनेके न करे, जिससे मारनेवाले ( कर्त्ता )के भावप्राणोकी हिंसा 
न हो। इस प्रकार द्रव्य और भाव दोनो प्रकारकी हिंसाओसे यथाशक्ति बचना और अहिंसा- 
घमंको आशिक व ॒पृर्णूपसे पालना मनुष्यसमाजका कत्तंव्य है, उससे जीवनको शोभा, प्रतिष्ठा 
और परभवमे सुख-साताकी प्राप्ति होना अनिवार्य है अस्तु। 
साराश यह है कि अन्नत्ती गृहस्थ श्रावक भी एकदेश ब्रतो ( अणुन्नती ) बन सकता है यदि 
वह प्रयोजनभूत कार्योंमे स्थावरों ( एकेन्द्रियो ) को रक्षा न कर सकने पर भो अप्रयोजनभूत 
कार्योमे स्थावरोकी रक्षा करे या रक्षाका प्रयत्न करे अर्थात्‌ प्रयोजनभूत कार्योक्रे अतिरिक्त अन्न- 
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योजनभूत कार्योको छोड़ देवे या व्यर्थ ही स्थावरोंका विघात न करे तो | जैसे कि व्यर्थ ही न जमीन 
खोदे, न पानी बहावे, न अग्नि जलावे, न वायु बहावे इत्यादि ! ऐसी हालतमे वह कथचित्‌ ( एक- 
देश ) व्रती बन सकता है और बचना चाहिये क्योकि बिना त्रतके जोवन निष्फल माना गया है यह 
ध्यान रहे ] ७७ ॥ 


आगे आचार्य--अमृत समान अहिंसाधसंको पालनेदालोको शिक्षा ( हिदायत ) देते हैं कि 
दूसरे हिंसक आदि जीवोके धनादिककी विषमता ( विचित्रता ) देखकर कभी असंतुष्ट और 
लछालायित नही होना चाहिये | ( मनमें विकार नही छाना चाहिये ) 


अमृतत्वहेतुभू त॑ + 'स्ममहिंसारसायणं रब्ध्वा । 
अवलोक्य वालिशानामसमंर्जेसमाकुलैन॑मवितव्यम | ७८ ॥ 
पद्य 


मोक्षप्राप्ति अर सुखका कारण परम अहिंसा है भाई । 

परम रसायन उसको जानो इष्टवस्तु की है ढाई ॥ 

यदि क्दाचित्‌ हिंसकजनके सुखम्स्॒द्धि विघमता हो। 2 
उसे देख अद्धानी का समन कमी न प्रण से विचलिव हो ॥ ७८ ॥ 


अन्चय अर्थ---आचाये कहते हैं कि [ अद्धभृतत्वद्ेतुम्तं परममहिंसारसायर्ण लूब्ध्वा ] मोक्ष 
प्राप्तिका कारण उत्कृष्ट अहिसावर्मरूपो रसायन ( चिन्तामाणि )को प्राप्त करके अर्थात्‌ अहिसा- 
त्र्ती वलकर [ बालिशानां असमंजसमवलोक्य |] उसे अन्य किसी हिंसक अज्ञानी जोवोका धन- 
विद्या-वल-प्रभुता आदिकी अधिकताकों या तलन्‍्दुरुस्ती सुन्दरता विशेष हो, ती उसको, देख 
कर [ जाकुलेन मवित्ब्यम्‌ ] कभी चित्तको डवांडोल ( अभिलापारूप ) नही करना चाहिये अर्थाव्‌ 
श्रद्धाकों नही वदलना चाहिये, यह अहिंसावर्मीका मुख्य कत्तंव्य है, ऐसी शिक्षा आचार्य महाराज 
देते हैं ७८ ॥ 


भावार्य--यह है कि जीवोके परिणाम थोड़ी-थोड़ो बातोमे बदल जाते हैं ऐसा देखा जाता 

है क्योकि सयोगी पर्यायमे एवं गृहस्थाश्रयमें रहते समय चित्त स्थिर नही रहता--चलायमान हों 

« मोद्षका कारण । 
इएप्योजनकी सिद्धि करने वालो सर्वोपधि चिन्तामणि । 

« अज्ञानी टिसक ॥ 
असमानता अधिग्ना । 
डवाहोठ चित्त करता था बिचतित परिणाम करना या अनंतुष्ट होता था लृभयावा। गया मोहिन चित्त 
छोना । 'मोहिलशितस्तु पिम्मसरति घर्ममिन्ति' | 





न्फै भचछ 


नए था 
# है. 
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जाता है। ऐसी स्थितिमें आचार कहते हैं कि दृढभ्नद्धानी प्रतिज्ञाधारीको कभी भी अपनी दुढ 
श्रद्धाको या प्रतिज्ञाकों नही बदलना चाहिये चाहे कैसा भी परिणमन देखने भोगने व सुननेमें 
क्यों न आवे, क्योंकि वस्तुका परिणमन सयोगरूप व वियोगरूप हमेशा हर जीवके होता रहता है, 
चाहे वह जीव सम्यग्दृष्टि हो या मिथ्यादृष्टि हो, हिंसक हो या अहिसक हो, पापों मूर्ख अज्ञानी 
हो, या धर्मात्मा ( पुण्णी ) विद्वान ज्ञानी हो, धनी हो था निर्धनी हो, रोगी कुरूप हो या निरोगी 
सुरूप हो, उच्च हो या नीच हो । वस्तुके परिणमनमे कोई पक्षपात या भेद नही माना जाता, न 
कर सकता है, अतः वस्तुके परिणमन पर दृष्टि देने वाला व उसको स्वतंत्र माननेवाला सम्यग्दृष्टि 
दृढश्रद्धालु होता है । इसीलिये उसकी श्रद्धा अठल ( अपरिवत्तंनीय ) रहती है । वह अहिसाधमंको 
ही सवेच्चि आत्महितकारी चिन्तामणि समझता है, धनादिक परविभूति ( परिग्रह )से वह विरक्त 
रहता है, उसकी वह हृदयसे आकांक्षा नही करता, उसको बह उपादेय नही मानता न उसे जरूरत 
से ज्यादह महत्त्व देता है, उसको वह वीमारीकी दवाईवत्‌ सेवन करता है। वह खूब जानता है 
कि वत्तंमानमे हिसक दुष्ट कषायी मिथ्यादृष्टि नीच जोवोके यदि विभूति आदि बहुत सामग्री पाई 
जाती है तो उसका कारण पूर्वका किया हुआ पुण्यका बध है, उसके उदयसे यह सब ठाठबाट है 
किन्तु वत्तमानमें हिसा करने या हिसक व्यापार, चोर व्यापार आदि करनेका यह फल ( ठाटबाट ) 
नही है, इसका ( कुकमंका ) फल अलग भोगना पड़ेगा ( दरिद्रता आदि ), जब वह पापका बध 
उदयमे आवेगा । अतएव श्रद्धाको क्यो विगाड़ना ? नही विगाडना चाहिये । यदि श्रद्धा विगड़ी तो 
सब विगड़ गया । यदि हमारे स्वय या अन्य अहिंसाधर्मकि दरिद्गता आदि है तो वह भो पृव॑ंक्ृत 
पापकर्मका फल है सो जब वह खतम हो जायगा ( पापकर्म नष्ट हो जायगा ) तब हमे भो साता- 
को सामग्री स्वतः प्राप्त हो जायगी, अत क्यो घबडाना ? वह एक दिन अवश्य-अवद्य होगा। सच्चे 
झूठेकी परीक्षा वक्तपर ही होती है अतः श्रद्धा दुढ रखना चाहिये किम्बहुना | ऐसा उपदेश आचारय॑ 
महाराज देते है। अरे, यह अहिंसाधमंरत्न नित्य मोक्षसुखको देनेवाला है, उसके सामने यह 
सांसारिक विभूति जन्य सुख तुच्छ और अनित्य है ( बन्धका कारण है ) इससे मोक्षसुख हरगिज 
नही मिल सकता इत्यादि । 
इसके सिवाय विवेकी अहिंसाधर्मके पालने वालोको यह भी तो सोचना चाहिये कि सासारिक 
सुखसमुद्धिका मूलहेतु वह्‌ दयारूप घमं ही तो है--जिसे व्यवहारसे अहिंसाधमं कहते है। उससे 
पुण्यका बध होता है और उसके उदय आने पर देवेन्द्र-चक्रवर्ती, धनी कुटुम्बी आदि विभूति वाला 
वह जीव होता है अतः कभी श्रद्धाको नहो बिगाड़ना चाहिये । अहिसाधर्म एक रसायन या सर्व- 
सिद्धिदायक ( कल्पवृक्ष ) परमौषधि है। उससे मनोवांछित ससारसुख और अन्‍्तमे नित्य मोक्षसुख 
भी मिलता है किम्वहुना । निदर॒चयनयसे अहिंसाधम, वीतरागतारूप है--पूर्ण रागादिसे रहित है। 
( निर्बंध है ) और व्यवहारनयसे अहिंसाधमं, शुभरागरूप या धर्मानुरागरूप है ( पुण्यवध सहित 
है ) यह खास भेद समझना चाहिये | किन्तु अज्ञानी मिथ्यादृष्टि निर्चय-व्यवहारका ज्ञान न होनेसे 
एक तरह ( एकान्तरूप ) का ही विश्वास ( श्रद्धान ) कर बेठते हैं, जिससे वे ठगाए जाते है । 
भज्ञानी मिथ्यादुष्टि एक आँखसे सबको देखते हैं। कोएकी पुतछोकी तरह क्षण २ मे उनके विचार 
बदलते रहते हैं ॥ स्थिर एकत्रित नही रहते | उनको हमेशा संशय बना रहता है अतएव _वे थोड़े 
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२ में लुभया जाते हैँ--अ्रममे पड जाते है । किसी हिंसक पापों दुराचारीके यहाँ घनवेभव आदि 
देख कर यह विश्वास कर बैठते हैं कि 'द्रव्य आदिका संचय होना” अहिंसासे या ईमानदारीसे बरतने 
पर नही होता,' किन्तु मनचाही हिंसा चोरी आदि काम करने पर ही होता है। उसे इस सचाईका 
पता नही लगता कि 'घनादिको प्राप्ति' खोटे कामोसे नहीं होती किन्तु चोखे का्मोंके करनेसे ही 
होती है ( परण्यवध करके * इस पापी दुराचारीने पूर्वभवमे चोखा काम ( जीवदया-मक्ति आदि 
शुभराग ) किया होगा। जिससे पुण्य क्ंक्रा बध किया होगा उसका उदय अभो इस पापमय 
अवस्थामे हुआ है अत उप्तका ण्ह फठ ( नतीजा ) है--पापकार्यका यह फल नही है, उक्त पापका 
फल आगे जत्र वह पापक्रम॑ उदयमें आवेगा तब मिलेगा इत्यादि वह पापकर्मी नही सोचता ( उसकी 
उसको खबर नही है ) तभो वह अनर्थ करने लगता है परन्तु ज्ञानी सम्यग्दृष्टि हमेशा सब सोचता 
है और उचित कार्य करता है, अच्छे काय्यंक्रा फल हमेशा अच्छा होता है अतएवं कोई विषमता 
या विचित्रता ( अचरजका कार्य ) देखकर नियत नही विगाडना चाहिये--वह अन्याय है वस्तुका 
परिणमन कोई बदल नही सकता है, मनका धन काई भले ही करे परन्तु सफछता नही मिलती 
इत्यादि, ऐसा खुलासा अहिंसा रसायनके बावत किया गया है, इसको हमेशा ध्यानमे व श्रद्धानमे 
रखना चाहिये, कल्याण इसीसे होगा अन्यथा नहीं । वास्तवमे विचार किया जाय तो ब्त्तो या 
अन्नती सम्यग्दृष्टि परिग्रह या भोगोपमोगमे रति या रुचि रखते ही नही है वे सब काम अरुचि 
सहित सयोगीपर्यायमे कपायादिके दवाउरेमे विगारीकी तरह करते हैं । तब किसीकी विभूति आदि 
देखकर दे नहों छुमयाते, न उसकी बांछा करते है, न उसके लिये खोटे कर्म करते हैं, न उसकी 
उत्पत्तिका कारण पापकमंको समझते हैं इत्यादि विवेक उसके रहता है किम्बहुना | ७८ ॥ 

'धर्म रसायन है” उससे सब कुछ मिलता है यह मानकर भी अज्ञानी मिथ्यादृष्टि धर्मके 
स्वरूपमे भूले हुए हें--वे जीवहिंसा ( वि ) को धर्म मानते हैं उन घमंमूढो ( भज्ञानियों ) को 
आचार्य समझाते हैं । एवं हिंसा धर्मका खण्डन करते हैं। 

सक्ष्मो भगवद्धमों धर्माथ हिंसने न दोपोउस्ति । 
इति धमसुग्धहृदयैन॑ जातु भूत्वा शरीरिणो हिंस्थाः ॥७९॥ 
पद्य 


ते हि ्क शः 
भगवान्‌ का जो धर्म है चह अधिगहन' हैं जानिये। कक 
उसका समझना कठिन हैं डस भर्थ हिंसा ठानिये ॥ 





१. न्याससे उपार्जन किसे हुए घनसे धनी नही वन सकता, जैसे कि केवड स्वच्छ छने हुए पानीसे जलाशय 
सटी भरता इत्यादि विपरीत घारणा करता है । स्याभालाभ देखना चाहिये, गुणोकी वृढिसे ही व्यत्माकी 
उन्नति होती हैँ पसरिय्रहादिके बडनेसे आात्माली अवननि होती है ऐसा विचार करना चाहिसे । चट्दी सम्याह्‌ 
भारशा ह अम्तु । 
ईडबरराा घर्म । 

४, अत्यना गृषम-अख्य ६ शातुसशस्य ) । 
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हिंसामयी नहिं धर्म होता, वह अहिंसामय सदा । ख़ण्डन 
इससे कभी नहिं जोव हतना, सूखे बनता है तदा ।॥७५९॥ 


अन्वय अर्थं--जिनका यह मत है अर्थात्‌ ख्याल है कि [ मगबद्धमों सूक्ष्म. ] धर्मका स्त्रामी 
भगवान्‌ ( ईइवर ) है अर्थात्‌ धर्मका कर्त्ता और फलदाता भगवान्‌ हो है दूसरा कोई नहों है और 
वही धर्मके स्वरूपको जान सकता है क्योकि वह इन्द्रियज्ञानके गोचर नही है अर्थात्‌ हमलोग इन्द्रिय 
ज्ञानसे स्थूछ पदार्थोकोी जान सकते है--धम्म जैसे सूक्ष्म पदार्थंभो नही जान सकते अतएव [ धर्माथ 
हिंसने दोषो नारिति ] उस धर्ंकी प्राप्ति और ज्ञप्तिके लिए जीवहिंसा करनेमे कोई दोष ( अपराध 
या अधम ) नही लगता, कारण कि धर्मके खातिर धमंके स्वामी भगवानुको प्रसन्‍न करनेके लिए 
यही उत्तम उपाय" है, ऐसा तक॑ अज्ञानी जीव उठाता है, उसका खण्डन इस प्रकार है कि | इति 
घममुग्घहदयेः भत्वा जातु शरीरिणो न हिस्या ] धमंके सम्बन्धमें या धर्मके स्वरूपमें तकवालेके 
अनुसार भूठ नही करना चाहिए। और मूख बनकर कभी भी जीवोको हिसा धर्मके खातिर नही 
करना चाहिए, यह समझदारी है--वु छि मत्ता है। धर्मक[ स्वामी अकेला भगवान्‌ नही है, सभी जीव 
है और उसका फल देना भी अकेले भगवान्‌के ही हाथ ( अधोन ) में नही है अपितु सभी जीव अपनी 
अपनी करनीके अनुसार फल पाते है इत्यादि | अतएव धर्मका स्वरूप अहिसामय ही है, हिसामय 


नही है ॥७९।॥। है 


भावार्थे-- धमंका स्वरूप हमेशा एक-सा रहता है, उसमे परिवतंन नही होता यह निरचय- 
को बात है, किन्तु ज्ञानी और अज्ञानों ( सम्पग्दृष्टि, भिथ्यादृष्टि ) जोबोके बुद्धिके फेरसे धर्मके 
स्वरूपमे भूल व भ्रम हो रहा है। इसका खुलासा पेह्तर इलोक न० ५८ में विस्तारके साथ किया 
गया है, उसको समझना । फिर भी सक्षेरूपमे यहाँ भी लिखा गया है। ससारमे अनेक मत है कोई 
ईइवरवादी है ( भगवद्धर्मी है ) कोई अनीरवरवादी अर्थाद्‌ स्वतन्त्र वस्तुवादों है। तथा कोई अल्प- 
ज्ञानी रागीद्वेषी, प्रमाणनयके स्वरूप व भेदोकों नही जाननेबाले है, कोई अल्पन्ञानी होकर भी 
नयप्रमाणके यथाथ स्वरूप व भेदोको जाननेवाले है। ऐसी स्थिथिमे--पदार्थ॑व्यवस्था, भिन्‍न २ 
प्रकार उन्होने मानी व बतलछाई है। तभी तो कोई 'हिसाको धर्म मानते है व कोई “अहिसाको 
धर्म मानते व कहते है। कोई भक्ति या शुभराग अथवा धर्मानुराग ( परोपकारादि ) से मक्ति 
मानते हे। और कोई शुभराग या भक्तिरूप धर्मानुरागसे रहित 'शुद्धवीतरागता' से मुक्ति मानते 
है। भक्तिसे मुक्ति माननेवाले 'निदचचय व्यवह्वारमय” से अनभिन्ञ है अत वैसा कहते है और बीत- 
रागतासे मुक्ति माननेवाले 'निशचय-व्यवहारनय'के ज्ञाता है अतएवं वेसा कहते है| अर्थात्‌ निएचय- 
नयसे वीतरागता ही मुक्तिका कारण ( मोक्षमार्ग ) है क्योकि रागद्वेपादिके पूर्ण छूटनेपर हो मोक्ष 
भाष्त होता है यह नियम है । और व्यवहारनयसे “भक्तिप्ते मुक्ति होतो है' यह कहना ठोक है, परन्तु 





१ गज्ञार्थ पशव ख्रष्टा. स्वयमेव स्वयंभुवा । 
यज्ञो हि भूत्ये सर्वेपा तस्माद्रजे वधोशञ्वच ॥ 
यह उनके यहाँ लिखा है जो युक्त नही है । 


२२४ पुरुषाथसिद्धयुपाय 


यह कथन उपचाररूप असत्य है क्योकि उससे बन्ध होता है ऐसा समझना चाहिये | परम्परयाका 
अर्थ व्यवहारनयकी अपेक्षा होता है अर्थात्‌ पर जो व्यवहार, उसका पर अर्थात्‌ आश्रय लेनेपर 
( उसकी अपेक्षा करनेपर ) शुभोपयोग या शुभराग मुक्तिका कारण माना जा सकता है। 


दूसरा अर्थ पर जो व्यवहार उसको पर अर्थात्‌ दूर कर देनेपर अर्थात्‌ परका आश्रय छोड़- 
कर निजका आश्रय लेनेपर ( स्वाधीनतारूप शुद्धोपयोगसे ) मोक्ष होता है इत्यादि सारांश है । 
अर्यात्‌ जब शुभोपयोग ( भक्ति आदि ) बदछूकर शुद्धोपयोगरूप परिणमन करता है तव मुक्ति 
होती है यह तात्पय॑ है ।॥ 
'जीयो मौर जीने दो! यह उदार सिद्धान्त है। 
धां हिंस्थात्‌ू सवभूतानि यह चेद वाक्य है॥ 
आत्मन: प्रतिकूहानि परेषां न समाचरेव”. --महाभारत वाक्य 


उक्त उद्धरणोंसे हिसा करना 'घर्म' नही माना जा सकता यह निरचय है ॥ 
विशेषार्थे--( हंका ससाघान द्वारा निर्चार ) 


प्रदन--उक्त इलोकमे यह कहा हें कि 'घर्माथ हिंसा करनेमें कोई दोष या अपराध ( पाप ) 
नही होता अर्थात्‌ वह जायज है न्यायके अनुकूछ है--कर सकता है। इसका खण्डन नही किया 
जा सकता ? कारणकि जैन लोग ( अहिंसा धमंवाले ) भी तो घर्के निमित्त बड़े २ मन्दिर वनवाते 
है, गजरथ चलातें हैं, घर्मंशालाएँ वनवाते हैं, सम्मेलन या संघ निकालकर तीर्थयात्रा करते हैं 
भोज देते है इत्यादि | जैन गृहस्थ हमेशा उक्त क्तार्य करते रहते हैँ और जैन साधु भी चतुविघ 
सघ॒मुनि, आशभिका, श्रावक, आ्राविका ) तयार करते हैं, धर्मोपदेश देते हैं देशमें पेदल विहार करते 
हूँ उसमें हिंसा होतो है जीव मरते हैं इत्यादि ॥ यह सब घमंप्रभावना या प्रचारके लिए ही तो है 
न? फिर 'धरंके निमित्त हिंसा करनेका खण्डन जेस क्यो करते हैं ? वह भी तो धर्म है जबकि वह 
धर्म प्रचारके उद्देश्यसे को जातो है। उपयुक्त उदाहरणोसे यह भछी-भाँति सिद्ध हो जाता है कि 
जैन लोग भी हिसाको घर्मं मानते हैं, समर्थंत करते हैँ ॥ लेकिन दूसरोका खण्डन करते हैं यह 
विचित्रता है--आइश्चयं है अस्तु ॥ 
उक्त प्रच्न ( तक ) का उत्तर यह है कि दोनोंके उद्देशयमें अन्तर ( फर्क ) है जैन छोग, 
हिंसा करके धर्म नही मानते आर्थात्‌ पेश्तरसे ही “अमुक जीवको मारनेसे धर्म प्राप्त होगा या हो 
जायगा” ऐसा इरादा या संकल्प करके उसे नही मारते किन्तु अन्य लोग खासकर पेष्तर 
से थही इनादा कर छेंते हैं कि यदि इस जोीवको वलि दे दो जाय ( मार डाला जाय ) तो हमें 
अवध्य धर्म प्राप्त हो जाबगा, कोई संशय नही है--वर्मको प्राप्ति होना निश्चित है इत्यदि | बत्त 
यही मान्यता गलत है ( असत्य है ) क्योकि वह मारनेका संकल्प ही तो अघर्म व हिंसा है उससे 
उस संकल्ध कर्ता ( मारक ) के भाव प्राणों ( स्वभाव भावों ) का घात ( हिंसा ) पहिले ही हो 
जाता है जो मद्दा हिसारप हे । फिर उसके पश्चात्‌ उस संकल्पित जीवको मार डालनमे द्रव्य हिसा 
भो होती है । दस सन्‍ह भाव ब द्रव्य दोनो तन्‍्टकी हिसाका होना 'धर्म' कमी नहों फटा जा सात्ता 
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न माना जा सकता है क्योकि उसका फल नरक निगोदादि महान दुः:खोंकी प्राप्ति होना है, स्वर्गादि 
सुखकी प्राप्ति नही होती अर्थात्‌ ( विपरीत फल मिलता है ) न्यायके अनुसार कारणविपयंय्से फल 
( काये ) विपर्यय अवश्य होता है। अस्तु । जैनछोग जो धर्मार्थ ( धर्म साधनके लिये ) मदिर आदि 
बनवाते है रथ चलवाते है--सघ निकालूते--भोज्य ( पंगत ) देते है, उसमे जीव मारनेका उद्देश्य 
नही करते, धर्मप्रचा रका ( परोपकारका ) उद्देश्य या रूयाल रखते है। वेसेमें यदि आनुषंगिकरूप- 
से जीवहिसा हो जाय तो उसको जिम्मेवारी उनपर नही है अथवा निमित्तरूपसे थोड़ी सी जिम्मे- 
वारी थदि आती है तो वह नगण्य है अर्थात्‌ तुच्छ है। यथा 'सावद्यलेशो बहुपुण्यराशौ, दोषाय नाल 
कणिका विषस्य' अर्थात्‌ समुद्रमे विषकी थोड़ीसी बूँद पड जाने पर कोई बडो हानि नही होती, उसी 
तरह बहुत पुण्यके ढेर ( राशि ) मे यदि थोडा पाप भी मिल जाय तो वह आपत्तिकर नही हो 
सकता । ऐसा समझना चाहिये | इस तरह मूल लक्ष्य ( उद्देश्य ) मे ही भूल या भेद होनेसे जैन 
लोगोकी अन्य लोगोंके साथ 'हिसा' में या हिसाधर्ममे समानता नही मिल सकती वह॒ खाली बक- 
वास है। इसके सिवाय लोभ आदि कषायों ( विकारों ) का छूटना ही “धर्म' है क्योकि उनसे 
अभ्यन्तर हिसा अवश्य होती है। उसका समझना जरूरी है। अन्य लोग प्राय” उसको नही समझते। 
यदि किसीके मारनेका इरादा धर्मके खातिर या भोज्यादिके खातिर या परोपकारके खातिर हो 
जाय तो उससे क्या अपराध न होगा ? अवश्य २ होगा । कारण कि वह विकारीभाव ( कषाय ) 
है। वह चाहे अपने स्वार्थंके लिये हो या पर स्वार्थंके लिये हो, देवके लिये हो अपराधी है। चोरी 
चाहे अपने लिये की जाय या परके लियेकी जाय, देवगुरुके लिये की जाय, उसकी सजा जरूर 
मिलेगी--क्षमा नही की जा सकती, यह ध्यान रखना चाहिये । जो आदमी अपने लिये अग्निको 
अपने हाथसे उठाता है या दूसरेके लिये उठाता है वह स्वय जलता है दुःख उठाता है वहाँ लिहाज 
या छूट नही होती, ऐसा ही हिंसाके सम्बन्धमे समझना चाहिये | वह चाहे अपने लिये की जाय या 
अन्य देवता गुरु, आदिके लियेकी जाय उसका फल करने वालेको ही भोगना पड़ेगा, छुट कदापि न 
होगी इत्यादि, क्योकि व्यापार या क्रिया व कषाय सभीमे होती है यह नियम है। जिससे हिंसा 
अचद्य होना सभव है अस्तु । 
नोट--( १ ) पेहतर इलोक नं० ५४ में संकल्पी आदि चार प्रकारकी हिसाओका व्याख्यान 

किया गया है सो समझ लेना | (२) कषाय और योग ( क्रिया ) दोनोके निमित्तसे हिसा होती 

है अतः दोनो त्याज्य है फिर उद्देश्य यदि बुरा हो तो कहना ही क्या है समझदारीपूर्वक उसका त्याग 

ही कर देना चाहिये । 

घरसेके विषयमें विपरीत सानन्‍्यता 
अन्य मतावलूस्बी भिन्‍न २ प्रकारसे हिसाको धर्मं मान कर, उसकी पुष्टि करते है परन्तु 
वह खंडतीय है, सडनोय नहो है यह बताया जाता है ( यथार्थमे 'अहिंसा” ही धर्मंका स्वरूप है) 
वेदिक सत वाहे हिसाको धर्म मानते हैं। यथा-- 
धर्मो हि देवताम्यः प्रभवति तास्यः प्रदेयमिह सर्यस । 
इति दुर्विविककालितां घिपणां न ग्राप्य देहिनो हिंस्था। |८०॥ 
२८ 
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थर्म प्राप्त होता हैं सबको देवोंकी "भप्रसन्‍नतासे । 
देव प्रसन्‍न होत हैं तब ही उनको ब्रलि घढ़ानेसे ॥ 
सब कुछ दे डालें हम उनको वे ही सबके स्वामी हैं । 
इस दुुद्धिमें पढ़कर मित्रों ! जीय मारना खामी* हैं ॥ 


अन्वय अर्थे--वैदिक मतवाले कहते हैं कि [ हि देवताभ्य- घधमः प्रभवति ] यदि वास्तवमे 
विचार किया जाय तो “'घमंके दाता या अधिष्ठाता देवता ही है क्योंकि उन्हीका सब है। अत 
उन्तकी प्रसन्‍नता या सेवा ( आराधना ) से ही हम सबको घर्मकी प्राप्ति होती है अन्यथा 
नही । फलत: [ इह वाभ्य. सर्व देयम्‌ ] उन देवताओके लिये इस छोकमें सभी वस्तुएँ समपंण कर 
देना चाहिये अर्थात्‌ चढ़ा देना चाहिये, हिचकिचाना नही चाहिये [ इति दुविवककलितां घिषणां 
प्राप्य देहिनो न हिंस्याः ] आचार इस अविवेकपुर्ण विचारधारा या कार्यवाहीका खडन करते हैं कि 
कि कोई भी समझदार विद्वान उक्त दुष्टतापूर्ण अ्रष्ठाचार फेलाने वाले कुमार्गंके उपदेशमे वहक 
कर 'जीवोकी हिंसा न करें क्योकि हिंसा कभी धर्म नही हो सकता इत्यादि । देखो, देवता लोग 
कभी मांस मधु मदिरा जेसी निक्ृष्ट ( अपविच्र ) वस्तुओका स्तैमाल नही करते वे अमृतपायी होते 
हैं। उनकी प्रसन्‍्तताके खातिर बलि चढानेकी वात कहना, उनकी निन्‍दा करना है। ऐसे जीव 
देवनिन्दक हैं--देवभक्त नहो हैं ॥। ८० ॥ 
भावार्थ---अज्ञानी विषयकषायको पोषण करनेवाले लोग ही स्वाथंवश खोटे शास्त्रोकी रचना 
करते हैँ जौर उनमे स्वार्थवश देवता आदिकी आड ( ओट )मे अपने स्वार्थंकी सिद्धि करते है । जिन्हे 
स्वयं पापसे भय नही है, निर्भय होकर पाप काय॑ करते है, हिंसा-झूठ चोरी कुशील-परिग्रहसचय 
आदि पाचो पापोमे प्रवृत्ति करते एव संलग्न रहते है वे अपने पापो और पापमय भ्रवृत्तियोको छिपाने 
या पुष्ट करनेके लिये ही अपनी कलम ( लेख )से शास्त्रोमे उन्की वेघता लिख देते हैं और उसकी 
दुहाई देकर घोर पाप करके आजोविका ( रोजी ) चलाते रहते हैं । ऐसे जीव नरकगामी घोर पापी 
समझे जाते हैं जो शास्त्रोमे असंभव दुराचारपु्ण बाते भर देते हैं । जिन शास्त्रोमे छोकविरुद्ध ( नैति- 
कताके विपरोत ) कथन पाया जावे दे शास्त्र नही, शस्त्र हैं। और उनके कर्त्ता ( लेखक ) अज्ञानी 
विषयकषायी हैँ । उन शास्त्रोका आदर करना, उनकी बात मानना व्यथीे है अस्तु। देवताओ, गुरओ 
आदिके नामपर पापाचरण करना घोर अन्याय है। देवता या गुरु कुकर्म करनेसे ( जीवहिसा, 
मदिरापान आदिसे ) प्रसन्न नही होते और धरम उन्तके हाथमे नही है, धर्म प्रत्येक जोवके हाथमे 
है और वह सदाचार पालनेसे होता है 'जियों और जीने दो” के सिद्धान्त पालनेसे धर्म होता है । 
अनायेनि ही स्वार्थंवश हिंसाको घर्मका रूप दिया है आरयोने नही दिया है। शास्त्रोमे एकमत 
( एकरूपता ) नही है, कोई कुछ बताता है तो कोई कुछ बताता है, क्या सही माना जाय ? 


१ खतरा या हानि, घर्मकी प्राप्ति नही होती हैँ उल्टा अवर्म प्राप्त होता है इत्यादि । 
२ गाराघनान्सेवा | 
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संशय हो जाता है इत्यादि । इलोकमें जो 'देवता' पद लिखा है, उसका अथे आत्पा या आत्मदेव 
है' वह आत्मदेव सदाचारसे, मिथ्यात्व व कषाय छोडनेसे ही प्रसन्न होता है और तभो वह 
मोक्षकरो स्वयं प्राप्त करता है ऐसा सत्य समझना चाहिये भुलावेमें नही आना चाहिये | अन्य रागी- 
हेषी देवता नहीं हो सकते। वीतरागी भेदज्ञानी सम्यग्दृष्टि ही देवता हो सकते है वे ही धर्मके 
स्वामी हैं अन्य नही, अस्तु । 


जो हिसाको धर्म बताते है वह ठीक नहों है । यथा 
पूज्यनिमित्तं घाते छागादीनां न को5पि दोषो5स्ति । 
कप ० (६ (तिथये न 
इति संग्रधायं कार्य न सच्व॑संशपनम्‌ ॥८१॥ 
पा 


अतिथिजनोके खातिर हिंसा बकरादिककी करनेसे । 
पाप नहीं छगता है किंचित्‌ बन्द न करना ढरनेसे ॥ 
यह चिचार है अधसजनोंका जो कुकर्म यह करते हैं । 
इष्ट न जो हो अपने खातिर चे पर नहिं वार्परते हैं ॥ 


अन्वय अर्थ--जो कहते हैं कि [ पृज्यनिमित्त छागादीनां घाते को5पि दोषो नास्ति ] अतिथि 
( अभ्यागत-साधु ) आदि आदरणीय पुरुषोके लिये बकरा आदि पशुओका घात ( हिंसा ) करने 
एव उन्हे खिलानेमें कोई दोष ( पाप ) नही होता ( छगता ) अपितु धर्म ही होता है इत्यादि । 
आचाय॑ इसका खडन करते है कि [ इति संप्रधाय.ं अतिथये सत्वसज्ञपन न काय ] उक्त प्रकारकी 
सिथ्या धारणा करके कोई भी समझदार व्यक्ति जीवोकी हिंसा न करे, न करना चाहिये क्योकि 
- जीवहिंसा कभी धर्मेूप नही होती, यह नियम है ॥ <८१॥। 


भावाथ--मनुस्मृति आदि स्मृतिग्रन्थोमे हिसा करने, मास खाने-खिलानेका विधान कषाय 
या स्वार्थ आदिके वश किया गया है क्योकि वे स्वय वेसा करते थे। अतः वह मान्य नही हो 
सकता। नि स्वार्थी और स्वार्थी पुरुषोके उपदेशमे बडा अन्तर रहता है। स्वार्थी लोग दूसरोका 
भला बुरा नही देखते। उनका 'बूढा मरे कि जवान हत्यासे काम” यह लक्ष्य रहता है। कहा भी है 
अर्थी दोष न पद्यति' | ऐसी स्थितिमे उनकी हिंसाको धरम बतानेकी मान्यता ठोक या उचित नही 
कही जा सकतो, अत. वह हेय व खडनीय है । खानेवालो और खिलानेवालो 


करनेदालगोंको तथा समर्थन 
अनुमोदन करनेवालोंको पाप लगता है और उसकी सजा अवश्य भोगना पडती है चाहे वह काई भी 


१. अतिथि या आदरणीय गुरु आदि । 

२. वकरा बैल वच्छा आदि । 

३. जीवहिंसा ( प्राणिबघ ) | 

४ वर्त्ताव करते, आचरणमें छाते ( गुजराती भाषा )। 
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हो। पाप व पारा दव नहीं सकता यह नियम है, अवश्य प्रकट हो जाता है। कभो-करभी इसी 
लोकमे और कभी-कभी परलोकमे वह अपना फल देता है इत्यादि । 


कोई यह कुतक करता है कि छागादिक स्थल प्राणियोको मारकर खानेमे घर्मं होता है क्योकि 
अन्नादिक अनेक चीजोके खानेमें अनेक छोटे जीवोकी जो हिंसा होती है वह बच जावेगी याने उनकी 
रक्षा होनेसे धमकी प्राप्ति हो जायगी ( सभव है ) यह पुष्टि वह करता है। यथा-- 


बहुसत्तनघातजनितादशनाइरमेंकसत्नघातोत्थम्‌ | 
इत्याकलय्य कार्य न महासच्चस्य हिंसनं जातु ॥८२॥ 


प्द्य 


वहुजीवोंका घात होत है शाकभोजकी त्यारीमें । 
इससे अच्छा भोजन बनता बड़े जीवके मारेमें ॥ 
ऐसा निर्दंय कुतक करके जीवघातना कमी नहीं ! 
छोटा बडा जीव घाठेसे पाप रगत है उसे सही ॥4२॥ 


अन्वय अर्थ--कोई वादी कुतक॑ करता है कि [ वहुसच्वघातजनिताद्शनाव, एकसच्त्मघातोत्थ॑ 
अशनं चरम ] श्ञाक अन्न आदिके द्वारा त्यार किये जानेवाले भोजन ( आहार )में बहुत जीवोका 
विघात होता है अत. उसकी अपेक्षा एक बड़े जीवको मारकर उसके माससे त्यार किये जानेवाले 
भोजनमें कमती हिंसा होती है अतः वह भोजन श्रेष्ठ है ( उत्तम ) है, उससे छोटे-छोटे बहुतसे जीव 
मरनेसे बच जाते हैं फलतः उनका वचना धर्मंका हेतु है इत्यादि हिंसाकी पुष्टि वह ( वादी ) करता 
है | आचाये उसका खंडन करते हैं कि [ इत्याकरूय्य महासच्वस्य हिंसन जग्तु न कारय ] उक्त प्रकारके 
कुत्तकंपर विश्वास करके कभी भी वडे जीवकी हिंसा नही करनी चाहिये--हिंसा करना महापाप व 
अधघमं है, वह धर्म नही हो सकता इत्यादि ॥2८शा 


भावाथ--अन्यमतोमे आहारदानको उच्च स्थान दिया गया है ) वह वडा दान या महादान 
माना गया है। तदनुसार उनका कहना है कि यदि आहारदानके लिये हिंसा भो करना पडे तो पाप 
नही लगता, कारण कि उद्देष्य अतिथिदानका है। उसके अन्दर भक्ति व परोपकार शामिल रहता 
है, जिससे धर्म प्राप्त होता है इत्यादि। इसका आचायें खंडन करते हैँ कि भक्तिभाव कथचित्‌ 
( व्यवहारनयसे ) धर्म माना जा सकता है किन्तु पापकार्यें करके घर्मोपाजन करना यह उचित नही 
है अपितु अनुचित व वर्जंनीय है। कारण कि पापकार्यका फठ अरूग मिलता है और प्रुण्पकार्य 
( भक्ति व परोपकार )का फल अछूग मिलता है। इससे पापके साथ पुण्य करना ठोक नही है। 
लयथवा घर्मके खातिर ( अतिधिदानके खातिर ) अवर्म या हिसा करना मना है। उद्देग्य सराब 
अर्थात्‌ हिसाका नही होना चाहिये तव क्रियाका फल बच्छा मिलता है, कारण कि धर्म और अधर्म 
परिणामोंसे हुआ करता है यह न्याय है । मतएवं जब जन्यमनी पृज्यपुरुपोंके छिये भोजन करानेफो 
प्राणीफा बंप ( हिंसा-हत्या ) करते है कब्र वे संकल्प करके हो करते हैं अतएव वे पाप | अधर्म )के 
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ही भागी मुख्यतया होते है, गौणरूपसे साथमें राग या भक्तिके अनुसार कुछ थोडे नीच जातिके 
पुण्यकी भी प्राप्ति हो सकती है ॥ इसको पापानुबधी पुण्य कह सकते है ऐसा खुलासा समझना तथा 
हिंसा करके घर्म मानना--पापानुबधी पाप समझना । अस्तु। 


नोट--इलोक नं० ७९ से इलोक नं० ८९५ तक घमके विषयमें यहो निर्णय समझना कि अन्य- 
मतियोकी धारणा अज्ञानतापूर्ण है, उद्देश्य कुछ भी हो किन्तु क्रिया खराब ( साधत्त खराब ) न हो 
अर्थात्‌ हिसामय न हो तभी लाभ कुछ हो सकता है, खोटी क्रियासे चोखे उद्देश्यकी पूर्ति नही होती 
न की जा सकती है ऐसा समझता चाहिये । 


विशेष रुपष्ठीकरण 


जो जीव विषयकषायरूप 'पापसे लिप्त है या युक्त है वे स्‍्वय पापी होते है तथा जो जीव 
उत्तमें अनुरक्त होते है अर्थात्‌ उनमें श्रद्धा रखते एवं उनके भक्त होकर उनका आदरसत्कार 
( अतिथि सेवा ) व उन्हे आहारादि देते है वे भी पापियोकी उपासना करने वाले पापी है व माने 
जाते है। ऐसी स्थितिमे खोटो क्रिया (साधन ) करके अन्य मूक गरीब असहाय जीवोकी मार 
करके उन्त विषयकषायवान्‌ ( पापी ) जीवोकों खिलाना, प्रसन्‍त करना उनको कल्याण करने वाले 
( निस्तारक ) समझना महामूखेता ( अज्ञानता ) है--कोरा भ्रम है। कारण कि वे स्वयं नही 
तरते ( संसारसे पार नही होते ) तब दूसरो ( भक्तो ) को पत्थरको नावके समान कैसे तार सकते 
हैं? नही तार सकते, यह तात्पयये है। वे अशुभ कषायको पोषण करनेसे पापानुबंधी है, पुण्यानु- 
बधी नही है । फलत:ः कुपात्रो ( मिथ्यादृष्टियो विषयकषाय-सहितो ) या अपात्नोको दानादि देनेसे 
कोई लाभ नही होता उल्टा नुकसान ही होता है ( न्तारकादि या कुमनुष्य कुदेवादि होना 
पड़ता है ) क्योकि वह प्रशस्त राग नही है--अप्रशस्त राग है ( सुपात्रोमे न होकर कृपात्रोमे 
है ) इसके सिवाय खोटे साधनो ( हिसादि ) से वह सब किया जाता है। जैसे चोरी करके लाये 
हुए द्रव्यसे भगनानुकी पूजा या सेवा नहीं को जा सकती वह निषिद्ध है। यदि वैसा कार्य पविन्न 
कार्योमें भी किया जाने रूगे तो छोकमर्यादा ( व्यवस्था ) ही सब चौपट हो जाय। क्योंकि चोर 
डाकू अन्यायी, पापकार्य करके भी थोड़ाबहुत दानपुण्य करके बरी हो जॉयगे--उन्हे सजा न 
मिलेगी वे कह देंगे कि हमने तो अन्यायका द्रव्य दान पुजादि अच्छे कार्योमें ख्च कर दिया है तब 
सजा काहेकी ? इत्यादि सब छोकव्यवहार या छोकके कानून कायदे मिट जावेगे और आपत्ति आ 
जायगी तथा परकोकका भय भी जाता रहेगा--अन्धाधुन्ध पाप व अन्याय होने लगेगा, किम्बहुना। 


१. विषयकपाय खुद पापरूप हैं और उन सहित जीव पापी है तथा उनमें श्रद्धाभक्ति अनु राग करने वाले 
भक्त भी पापी है। श्रत उनको पुण्यानुवधी ( पुण्यबंध करने वाले 
पापानुबधी है । “आप डुबन्ते पाडे ले ड्वें यजमान' समान 
वे न स्वय तरते है न भक्तोको तार सकते है । उत्तंच 

जदि ले विषयकपाया पावत्ति परूविदा व सत्येसु । 
कह ते तप्पडिक्द्धा पुरिसा णित्थारगा होति ॥ २५८॥ भ्रव, सम. 


) मानना कल्पनामात्र हैं, भसरूमे वे 
हैं । पत्थरकी नाव समान है, ऐसा समझना । 
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बुरे कार्यका बुरा नतीजा होता है, यह समझकर हिसाको घर्मं कभी नहीं मानना चाहिये, उल्टी 
गंगा नही वहती । अहिंसा हो धर्म है व रहेगा, पापी जीव दूसरोको नही तार सकते, न स्वय, 
तर पते हैँ, जिनके हिंसा आदि पाँच पाप व क्रोधादि चार कषाएँ मौजूद हैं इत्यादि 
सारांश है ॥। ८२॥ 


आगे अतिथिदाचकी तरह परोपकारके लिये भी हिंसा करना वुरा है, धर्म नही है, वजनीय 
है, यह बताया जाता है यथा-- 


रक्षा भवति वहनामेकस्यैवास्य जीवहरणेन | 
इति मत्वा कर्चव्य॑ न हिंसनं॑ हिंखसत्तवानाम्‌ ।। <३ | 
प्य 


हिंसक एक जीव घातेसे रक्षा वहुकी होती है। 

अत: सारना उसका उत्तम घममप्राप्त मी होती है ॥ 

०. 6 ८ ०० 

ऐसी *दुलुंद्धीम॑ पड़कर नही सारना हिंसक जिय ! 

जीव मार * से धम न होता, धम होत रक्षासे प्रिय ! | ८३ ॥। 


अन्चय अर्थ--वादी कहता है कि [ एकस्यैच अस्य जीवहरणेन बहूनां रक्षा भचति ] एक बड़े 
हिंसक जीवके मार डालनेसे बहुतसे छोटे जोवोकी रक्षा होती है जिससे परोपकार होता है व धर्म- 
की प्राप्ति होती है इत्यादि । इसका खंडन आचाये करते है कि [ इृति सत्वा हिंखसत््वाना हिंसन न 
कच्तच्यम्‌ ] पूर्वोक्त कुशिक्षा या मिथ्या उपदेश मानकर हिंसक जीवोकी हिंसा चही करना चाहिये वह 
खाली भुलावा देता है।॥ ८३ 


भावार्थ--हिंसा पाप है जो हमेशा पाप ही रहता है जैसे विष सदेव विष ही रहता है, कभी 
अमृत नहो होता | इसलिये हिंसा करके परोपकाररूप धर्म नहो हो सकता । वास्तवमें देखा व 
विचारा जाय तो परोपकार उसको अज्ञानता मिटानेसे होता है किन्तु अज्ञानता बढानेसे नही 
होता, क्योकि गुमराह करना महा अपकार माना गया है। क्या घर्मं ( अहिंसारूप ) प्राप्तिके लिये 
हिसारूप अधर्म करना उचित उपाय है ? नहो, तब हिंसक या अहिंसक किसी भी जीवका मारना 
कत्तंव्य नही हँँ--वह तो अचर्म है अतएवं उसको छोड़ देना हो हितकर है ऐसा समझना चाहिंये। 
जोबोकी रक्षा या दया करना धर्म है किन्तु वह दया दो शप्रकारको होती है ( १ ) स्वदया ( २ ) 


हीं 


घात । 
२, हिंसक-खूजार । 

३. कुशिक्षा । 

४  घात-हिसा। 

५ सम्बोधन-प्यारे ! ( कोमलछाराप ) । 
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परदया, दोनोंका जानना जरूरी है । स्वदया--विकारी भावोका ( अज्ञान, मिथ्यात्त्व, कषायका ) 
हटानारूप, है परदया--अन्य एकेन्द्रियादि जीवोंकी रक्षा करनारूप है। पदके अनुसार यथासम्भव 
दया धर्म पालना अनिवार्य है। अस्तु पापक्रियासे धरम नही होता यह निश्चय है। बेसे तो दयाको 
धर्म कहना भी व्यवहार है, परन्तु वह शुभ या प्रशस्त व्यवहार है अत कर्थ॑चित्‌ कर्त्तव्य है ॥८१॥ 


आगे--करुणाबुद्धिसे भी अन्य जीवोको मारना अधर्म है, ऐसा कहकर हिसाका त्याग आचार्ये 
कराते है। 


बहुस्वघातिनो5मी जीवन्त उपाजयन्ति गुरुपापम्‌ | 
इत्यनुकम्पांकृत्वा न हिंसनीया; शरीरिणो हिंख़ः !। ८४ ॥ 
पद्च 


बहुजीबोके घाती हिंसक यदि बहुकाछों जीवेंगे । 
बहुत पाप उनको छागेगा, पापसुक्त नहिं होवँंगे ॥ 
अत. दुयाकर उन्हें मारना जल्दी पुण्य बे पायेंगे । 
ऐसा दुष्ठ विचार न करना हिंसापाप छगावेंगे ॥«४॥ 


अन्वय अर्थ--वादी कहता है कि [| बहुसत््वघातिन: अमी जीवन्तः गुरुपापं उपाजयन्ति ] बहुत- 
जीवोको मारनेवाले प्राणी यदि बहुत समयत्तक जियेगे तो वे महानत्‌ पाप उपाज॑न ( पैदा ) करेंगे- 
पापोसे कभी छूटेगे ही नही, अतएवं दया या करुणा करके उन्हे जल्दी मार डालना चाहिये, जिससे 
वे पापोसे बच जावेगे। इसका खडन आचाये करते है कि [ इति भज्नुकंपा कृत्वा हिंसख्रा: शरीरिण न 
हिंसनीया. ] पूर्वोक्त कथनपर विश्वास करके कभी भी हिंसक जीवोको नही माना चाहिये, क्योकि 
हिंसा करनेसे नया पाप ही लगता है--पाप छूटता नही है यह नियम है। जैसे कि खूनका दाग 
और खून लगानेसे नही छूटता ( पृष्ठ होता है-बढता है )। गतएवं किसी भी जीवकी हिसा नही 
करना चाहिये, पूर्वोक्त हिसाका कथन असत्य व मिथ्या है--नैतिकताके भी विरुद्ध है।॥। ८४॥ 


भावार्थें--सत्यकी हमेशा विजय होती है, धर्म या पुण्यकी जड पाताछतक गहरी मजबूत 
जातो है व सदेव हरीभरी रहती है। तदनुसार अहिंसाधम” हो सत्यधर्म है, और उसका फछ 
सदेव मीठा हितकर मिलता है। धर्मात्मा जीव जहाँ भी कही रहेगा नरक-स्वर्ग-मोक्षमे वही वह 
सुख पावेगा । चाहिरी दु खके कारण, कोई उसको दुखी व विचलित नही कर सकते, वह वस्तु 


स्वरूपके विचारमे इतना मर्न ( तन्‍्मय ) रहता है कि उसका उपयोग अन्यत्र जाता ही नही है-- 


एकाग्न आत्मस्वरूपमे ही लीन रहता है, आत्मानुभव करता है--आत्मसुखका स्वाद लेता है इत्यादि 


उसमे वह विभोर हो जाता है। बाहिरके सुखदु खादिको वह औपाधिक ( नैमित्तिक-सयोगज ) व 
अनित्य भानता-जानता है, अतएवं उनको परवाह वह नही करता, उनमे अरुचि रखता है हाँ 
सयोगो पर्यायमे मौजूद होनेसे वह पाप व अधर्मसे बचनेका प्रयत्न व्यवहारनवसे अवच्य करता है 
और प्रत्येक प्राणोको करना चाहिये, लेकिन निरचयसे निर्भय रहता चाहिये । इसीसे हिसा-झूठ- 
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चोरी-कुशील आदि पापकाये करना वन्द कर देना चाहिये ऐसा सत्य उपदेश दिया गया है। सदा- 
चार जीवनका मूलधन है, उसको रक्षा करना प्राणीका प्रथम कत्तंव्य है, अस्तु । 


विशेषार्थं--जो जीव ( कुगुरु ) यह कहता है कि वहुत जोवोको मारने खानेवालेको तुरन्त 
मार डालना चाहिए ताकि जन्‍्य छोटे जीव बच जाँय और वह हिंसक भक्षक जीव आगेके पापोसे छूट 
जाय, उसका भछा हो जायगा, इत्यादि दयालछुता वतलाता है वह मूर्ख परोपदेशी पण्डित क्या यह 
नही सोचता कि हमारे मिथ्या उपदेशसे जो हिंसक जीव मारे जावेगे ( शेर, तेन्दुआ वगैरह) उनकी 
हिसासे हमे पाप न लगेगा व हम बहुहिसक सिद्ध न होगे, जिसने उपदेश देकर उन सवकी हिंसा 
करवाई है ? कारितका दोष हमे भी तो लगेगा ? ऐसो हाछतमे उक्त त्कवादियोका निराधार 
कोरा वकवास है और कुछ सारभूत नहीं है। वह दुसरे चसीहत खुदरा फजीहत” की बात 
जेसी है, अतएुब मान्य नही हो सकती वह उनके दिमागकी सुझ व ॒वीमारी है, अस्तु । कभी झूठा 
व्यामोह नही करना चाहिये, उससे हानि ही होती है। ज्ञानका या वुद्धिका प्रयोजन ( उद्द श्य ) 
हितको प्राप्ति और अहितका परिहार ( त्याग ) करना है, इसको हमेशा ध्यानमे रखना चाहिये 
तभी वुद्धिमानी है अन्यथा पणुमें और उसमे कोई भेद नही समझना चाहिये, अस्तु | 


“अज्ञाननिवृत्ति हानोणदानोपेक्षाइच फलरूम”--परीक्षामुख (सूत्र नं० १ पज्च्चम समुद्देंदा )में 
पुष्टि की है ' 


इसी तथ्यको न समझकर वादी आगे गौर भो कहता है उसका खण्डन आचार्य करते हैं । 
यथा-- 


७ [4] [० त्वचिरे #<-3 ५. [4.8 
वहुदुःखाः संज्ञपिताः प्रयान्ति त्वचिरेण दुःखविच्छित्तिम्‌ | 
इति वासनाकृपाणीमादाय न दुःखिनो5पि हन्तव्याः ॥८५॥ 


पच्च 
दुखी दरिद्री जीव घाठसे दु,.स उनका मिट जाता हैं| 
क्षत भारना उनको जल्दी हुसख न बहने पाता ढेँ ॥ 
ऐसी सिथ्या श्रद्धा करके जीव घात नहिं करना हैं 
करनी का फल मिलत जावकों होनहार नहिं टदल्लना हवा<णा। 


अन्वय अर्थ--वादी कहता है कि [ठ॒ बहुदु ससक्षपिता अचिरेण टु.सत्रिच्छित्ति प्रयान्ति ] 
यदि अत्यन्तदु स्री दरिद्रो प्राणियोको मार डाछा जाय तो छे तुरन्त दु खोसे छूट जाते हूँ भवात्‌ 


याद एप जिया छोच | 
भार “पट गे होए । 


हत जप गे सूटनेर हशापर। 


ज्क्र 


न 8 । 
है 


श्र 


दर्यागता ६ भिच्या क्षद्धां ) शासे साटशर । 
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उनके दुःख नष्ट हो जाते है अतएवं उनके मार डालनेमें धर्म होता है, अधम या पाप नहीं होता, 
यह लाभ है। आचायें खंडन करते हैं कि [ इति चासनाकृपाणीसादाय छुःखिनो5पि न हन्तव्या: ] 
पूर्वोक्त मिथ्या वासना या कुशिक्षारूपी कृपाणी ( तलवार )को ग्रहणकर कोई भी समझदार दुखी 
प्राणियोको भी न मारे, इसीमे भलाई है। हिसा किसी जीवकी हो उससे पाप व अधर्म छगता 
ही है, उससे धमकी प्राप्ति कदापि नही हो सकती ॥ करनीका फल अवश्य मिलता है, उसे कोई 
टाल नही सकता, यह नियम है ॥ ८५ ॥ 


भावार्थ--मिथ्यात्वके उदयमें अर्थात्‌ मिथ्यादशंन ( श्रद्धान ) के कालमे सब उल्टा-उल्टा 
ही सूझता है अतएव वह जीव खुद अपना ही घात करने लगता है। हितकारी बातोपर विश्वास 
नही करता और अहितकारी बातोपर विश्वास करता है उसीके अनुसार चलता है ( वर्ताव करता 
है ) । हिसाको धर्मं मानता है, अहिंसाको धर्म बही मानता, उससे घृणा करता है उसको बुराइयाँ 
बतलाता है। उसके मानने व बरतने वालोंको कायर--डरपोक--अकमंण्य ( आलूसी ) कहता है, 
जो सच्चे शूरवीरोंका कत्तंव्य है एवं सच्चे शूरवीर हो जिसका पालन कर सकते है। मारनेवालेसे 
रक्षा करनेवाला बड़ा होता है। जिन विकारी भावोंको लौकिक शूरवोर नही जीत सकते, उनको 
एक वीत्तरागी अहिसाव्नती साधु, बातकी बातमे ( क्रीडामात्रमे ) जीत लेता है। मोह, मद, मात्सये 
आदि कषायोको जीतना सरल नही है। उनको अहिसाधर्मी ही जीत सकता है, उन कामादिको- 
को वही वशमे कर सकता जो च्रिछोकविजयी है। मोही रागी द्ेषी जीव उनको वशमे नही कर 
सकते, अतएव वे ससार में भटकते रहते हैं। 'शूरवीर वही है, जो कषायोको निकाल देवे ( भगा 
देवे, उनकी परवाह न करे ) किन्तु जो कषायोके चक्कर (वश) मे आकर तरह २ के हिसा आदिक 
पाप करे, वह शूरवोर नहो है, अपितु वह कायर है, ऐसा समझना चाहिये । 


प्रसंगवदा विशेष कथन 


देखो, जब तक सच्ची शूरवीरता ( सम्यग्दरंनपूर्वक निर्भवता ) आत्मामे प्रकट नही होती 
अर्थात्‌ चारित्रगुण प्रकट नही होता अथवा तीज रागका उदय ( अस्तित्व ) रहता है तब तक पर 
पदार्थोको हेय मानता हुआ भी उन्हे त्याग नही सकता, अतः वह उसके त्यागे बिा शूरवीर नहीं 
कहला सकता | इसीलिये विषय कषायवाले या पाखण्डी भनुष्य शूरवीर न होनेसे ससारका या 
विकारीभावोंका ( पापोका ) त्याग नही कर पाते। फछत: विषय-कषायोंकी प्रवछता होना महान्‌ 
अपराध और बन्धन है ऐसा समझ कर उनके छोडनेका ही उपदेश दिया गया है। स्व० प० दौछत- 
रामजीने विन्ततीमे लिखा है कि--“आतमके अहित विषय-कषाय, इनमे मेरी परिणति न जाय” 
इत्यादि] एक साथ अनेक कषाएँ तीज मन्‍्द आदि रूपसे उदयमें आती है। वुद्धिपुवंक कभी किसो 
कषायको दबाया जाता है और किसी कषायका पोषण किया जाता है अर्थात्‌ पुष्टि की जाती है। 
कभी लोभ कषायको पुष्ट करनेके लिए क्रोध मान कपायको दबाया जाता है ( एकको दवाना 
दूसरेको नही दवाना खुछा था प्रकट रखना )। जैसे दुकानदार पैसेके लछोभ ( राग ) भें ग्राहककी 
खोटी-खरी बाते भी सुन लेता है ( मान व क्रोघको दबाये रखता है व 


) कौर क्रोधी मानती 
व भानको 5 38% 
कु करनेके लिये, घर उजाड़ देता है, लोभ नहो करता इत्यादि] अतएव पाखण्डी 


१३४ पुरुषाथसिद्धचुपाय॑ 


साधु आदि ख्याति लाभ पूजा आदिके लोभ ( राय ) से स्वर्गसुखके लोभसे घर-द्वार राज्य-संपदा 
आदिको छोड़ देते हूँ, क्रोध व मानको दबा देते हैं। द्रव्यलिंगी साधु, नरकादिके त्तीत्र भयसे या 
स्वगेके लोभसे वाह्मपरिग्रह आदिका त्याग कर देते हैं अर्थात्‌ परिग्रहमे छोम छोड़ देते है, इत्यादि 
दृष्टान्त देखनेमे भत्यक्ष आते हैं। क्या कहा जाय परिणामोंकी गति ( चाछ ) बडी विचित्र होती 
है, उसको समझना कठित है किम्बहुना । हाँ, सम्यग्दर्शन व मिथ्यादर्शन “श्रद्धान” पर निर्भर है-- 
ज्ञान व चारित्र ( क्रिया ) पर निर्भर नही है कारण कि दोनोके निमित्त ( आवरणादि ) जुदे-जुदे 
हैं ऐसा समझना चाहिए, भ्रम या भूछमें नही पड़ जाना चाहिये। अस्तु। 


नोद--(१) त्याग अर्थात्‌ परवस्तुका छोड़ना, तीज्र कपायमें होता है व मन्द कपायमें भी 
होता है, वैराग्यमें होता है, कषायके अभावमे होता है इस तरह चार निर्मित्तकारण माने जाते 
हैं| इनमें वेराग्यनिमित्तक व कषायके अभावनिमित्तक त्याग, स्थायी व निवेन्घ ( संवररूप ) 
होता है और तीव्र कषाय व मन्‍्द कषायनिमित्तक त्याग, अस्थायी व सवस्ध ( आख्रचरूप ) होता 
है, यह्‌ मोटा भेद है। अतएव साधुओंमें भी अनेक तरहके साधु ( मुन्ति ) होते हैं! द्वव्यलिंगी, 
भावलिंगी, पाखण्डी, जैनामास इत्यादि जानना, अस्तु. कारणविपरीतसे फलविपरीत होता है, 
यह नियम है। कारणविपरोतसे फल अविपरीत कभी नही होता ( असम्भव है )। कारणसे असलमे 
उपादानकारण लेना चाहिये, जेसे कि बीज ( अन्नादि )। किन्तु जमीनरूप निर्मितकारण नहीं 
लेचा चाहिये। हाँ, छोकमें जरूर भूमिको अच्छा या बुरा कारण माना जाता है। इसी तरह 
साधुओंको भी पात्र या कुपात्र या अपात्न कारण साना जाता है, अतः तदनुसार फल व्यवहारमे 
माता गया है इत्यादि | निर्चयसे बात दूसरी तरहकी होती है, किम्बहुना । 

(२) पर वस्तुका त्याग सम्यग्दुष्टिके वेराग्यसे ( भिन्न मानकर स्वतः राग नही करता ) 
होता है अर्थात्‌ उससे अरुचि होतो है। अतएव मूल रागका त्यागना त्याग है, परचात्‌ वाह्य परिग्रह 
वि्ा आल्म्बन ( राग था चिकनाई ) के स्वयं छूट जायगा, इस तरह ज्ञान वैराग्य सम्पर्दृष्टिके 
साथ-साथ होता है किन्तु मिथ्यादृष्टिका त्याग वेराग्यसे नहीं होता, कषाय या भय व लोभसे होता 
है यह मेद है ( द्वव्यलिगोके स्वरूपविपयंय और कारणविपयेय दोनों होते है । वह अपने स्वरूप 
या स्वभावकों भी चही जावता कि मेरा स्वभाव--न्ञान-दर्शन है, और रागादि सब विभाव हैं, 
नेमित्तिक हैँ, संयोगज हैं ऐसा भेदरूप सहो वह चही जानता इत्यादि, वह मूलसे भूला हुआ है। 

आगे और भी वाठीका खण्डन किया जाता है कि सुख प्राप्त करानेकी भावनासे भी अन्य 
प्राणीका घात करना अघर्म है, घर्मं नही है-- 


कच्छेण सुखावाप्िसवन्ति खुखिनो हताः सुखिन एव । 
7 ५ नादेय 

इति तकमण्डऊलाग्रः सुखिनां घाताय ; ॥८५॥ 
कएसे या कब्नितासे । 


तकेरहूपी खड्ग । 
प्रहण नहीं करना या ग्रहण करने योग्य या मानने योग्य नही है--अग्नाह्म द्दैँ। 


ल्‍्प्ै +ी 


न्फा 


अहिसाणुन्नत ररे७ 


पय 


सुक्खभ्राप्ति होती सुश्किलसे बड़े धुण्यका चह फल है। 
अत मारना सुखियाको रे, जब वह सुखमें निइचल है ॥ 
यह कुतक है दुष्टजनोंका, फल इसका उल्टा होता। 
नही मारता सुखीजनॉंकी, सुख तो करनी से होता ॥«६॥ 


अन्चय अर्थ--बादी कहता है कि [ ऋच्छेण सुखाबाप्तिसंवति ] सुखकी प्राप्ति बडो कठिनाईसे 
होती है ( पुण्य और तपस्या आदिसे होती है ) अतएवं [ सुखिनः हताः सुखिन एवं भवल्ति ] सुख 
सम्पन्त जोवोकों मार डाला जाय तो वे सुखी ही सदेव रहेगे। इसका खण्डन किया जाता है कि 
[ इति तकसडललाम सुखिनां घाताय नादेयः ] उक्त प्रकारका कुतकरूपी खड़ग ( तलवार ) धारण 
करके अर्थात्‌ उक्त कथनपर विश्वास करके कभी किसो सुखी या दुःखी जीवको नहीं मारता ( घात 
करना ) चाहिए, उससे धर्म नही होता, अधमं हो हीता है। सुख-दु'ख सब करनीका फल है 'जैसी 
करनी त्तैसी भरनी' इत्यादि ॥८4॥ 


भावार्थ--मिथ्या वासना वश जोव तरह २ के विकल्प ( त्तक ) करके कषाय पोषण करते 
है व उसीके अनुसार प्रवृुत्तिव आचरण भी करते रहते है। जिसका फल उन्हे अनन्त ससारका 
दुःख भोगना पडता है, उन्हे सुखशान्ति कभी नही मिरत्ती। अचएवं जब वह मूलकी भूल (मिथ्या- 
वासना ) मिटे तब ही उस जीवको ( या सभी जीवोंको ) सुबुद्धि ( यथाथे ज्ञान व श्रद्धान ) उत्पन्न 
हो, और वैसी हो प्रतीति हो तथा उसीके अनुसार वह यथार्थ प्रवृत्ति ( आचरण चारित्र ) करके 
( अहिसारूप रत्नत्रय धमं धारण करे ) सुखी होवे या मोक्ष जावे, दूसरा उपाय नही है, चाहे 
कोई कितना ही उपाय क्यों न करे ! सब झूठ है। यह वीतराग सर्वज्षका उपदेश है--अल्पनज्ञानी 
रागी द्वेषियोका उपदेश नही है | इस पर विश्वास या श्रद्धान हुए बिना सब निरथंक है--भटकना 
है। दु.ख है कि प्रायः सारा संसार सत्यको भूछा हुआ है और असत्यका उपासक हो रहा है इसका 
विचार करना चाहिए। “अन्ध सर्प॑ बिल प्रवेश” न्‍्यायसे लछोग सुमार्ग पर नही आते, इधर-उधर 
तड़फते हुए घूम रहे है व दुःख भोग रहे है। भला यह कहाँका न्याय है कि सुखियोको मार डालने 
से वे सुखी रहेगे और मारनेवाले भी सुखी हो जावेगे ? यह तो अन्याय है 'कोई करे और कोई 
पाबे' यह न्याय कैसा ? जो करता सो भोगता, स्याय तो ऐसा है । यदि ऐसा होने छगे तो छोक 
व्यवस्था ही सब गडबड हो जाय, यम-नियम आदि घम्मशास्त्रकी बातें झूठो व बेकार हो जाये । 
तथ[ किसी जीवको मारना, यह दया ( घम ) है कि निर्देयता ( अधमं ), यह भी तो विचारना 
चाहिये ? परल्तु सम्यरज्ञान ( यथार्थ ज्ञान ) के बिना सब अन्चे हो रहे है किम्बहुना | अन्याय व 
अधमंका त्याग करनेवाला शूर्वीर है और उसका पोषनेवाला व छिपानेवाला कायर है वहन 
स्वय तर सकता है न दूसरोंको तार सकता है। | 
ठगिया धोखे बाज अथवा चतुर चालछाक जीच भोले-भाले जीवोको 


१० साधना या शुद्ध परिणाम । 





गुमराह करके--उल्टा 


२३६ पुरुषार्थसिदयपाय 


उपदेश दे करके अपना स्वार्थ सिद्ध किया करते हैं, यह भव चहीं रहता कि इसका क्या 
नतीजा होगा ? स्वार्थान्च आगा-पीछा नहों देखते, अतः उनका विर्वास कभो नही करना चाहिये 
यह सारांश है। यहाँ पर मूजका दृष्टान्तत छाग नही होता कि 'मंज ( घासविजेप ) को जला 
देनेपर नया अच्छा मूँज पेदा हो जाता है, बह तो जड़ पदार्थ है उसे क्या सुख-दु.खकी खबर है ? 
कुछ नही है, अतः व्यर्थ है ॥८द॥ 


आगे धर्मंप्राप्तिकि विषयमें भी कुतर्क उठाकर खण्डन किया जाता है ( घर्मात्माको मार 
डालनेसे उसे धर्म प्राप्त नहीं होता )-- 


उपलब्धसुगंतिसाधनसमाधिसारस्य भृयसो 3स्यासात्‌ । 
स्वगुरोः शिष्येण शिरों न कच्त नीय' सुघमंममिलपता ॥८७॥ 


पच्च 


ध्यान निमग्न स्वगुरुका यदि कहिं शिर उच्छेदन कर देवे । 
धर्म हितेपी शिष्य चहो है जो सुगतिको पहुँचा देवे ॥ 
है कुतक जरु झूठ न वह है--शिप्य जो गुरुका घात करे । 
गुरुसेवाके बदले क्या वह गुरुका शिर उच्छेद करें (4 «»॥ 


अन्वय अर्थ--वादी कहता है कि [ भूचसोञ्स्यासात्‌_ उपलब्घसुगतिसाधनसमाधिसारस्य 
स्वगुरो" शिरः कत्तनीयं ] जिस महात्माकों वहुत समयके अभ्यास द्वारा ( अभ्यास करते २ ) सुगति 
( स्वर्गं-मोक्ष ) के सावनरूप यम, निधम और समाधिरूप सार चीज प्राप्त हो गई हो, ऐसे अपन 
उपकारी गुरुका यदि समाधिके समय मरतक काट दिया जाय तो गुरु-शिष्य दोनोको धर्मंकी प्राप्ति 
होती है । इसका खण्डन आचार्य करते हैं कि [ सुधरमंममसिलपता भिष्येण स्वगुरों शिर. न कत्तनीर्य ] 
सुधर्म अर्थाद्‌ उत्तम अहिसाधर्मके अभिलछापी ( इच्छुक ) शिष्यकों / विवेकी जीवकों ) कगी भा 
अपने घर्मनिमग्न अर्थात्‌ समाधि ( ध्यान ) में लगे हुए ( वत्तचित्त ) गरका जिर नहीं काट देना 
चाहिये, क्योकि वहु हिसा व अथर्म है, उससे गुरु शिष्य दोनोंको घर्मं प्राप्त नहीं हो सकेता--पराप 
ही खगता है । घर्म अटिसामय होता है, हिसामय नहीं होता ॥८छा। 


भावार्य--जो शिष्यादि ( भक्तजन ) कसी किस्मकी हिसा करता है अर्थात्‌ दूसरोको पीडा 





प्रात ) 
शन्पि । 


बात ७) कक 


शकग्रगाश-द “यान-- चित के स्थिस्तारप उत्तम चोऊ ॥ 
8. दमदार पन्यास पसमेत 


श्र अष्टना । 


शनि इ्एे 


रे < 
अर इस काल | 


भहिंसाणुच्रत श्रे७ 


या दुःख देता है वह स्वयं अधर्म ( पाप ) करता है क्योंकि उसके क्रूर निर्देयी परिणाम ( भाव ) 
होनेसे उसके ही भावप्राणोका घात होता है जो अधम या हिसा है--पापबन्धका कारण है। 
फिर जिस जीवको वह मारता है--उसके परिणामोंमे सकक्‍्लेशता आदि विकार होनेसे उसके भी 
स्वभावभावोका घात्त होता है तथा पापका बन्ध होता है। अतएव गुरु शिष्य दोनों घाटेमे रहते 
है--दोनोंको सुगति नही होती, दुर्गंति होती है व पुण्यका बन्ध नही होता । त्तब वादीका कथन 
असत्य सिद्ध होता है जो माननेके लायक नही है ( अमान्य है )। धर्म हमेशा निराकुछ और स्वस्थ 
परिणाम रहनेसे ही प्राप्त होता है-आकुलता और विकाररूप परिणामोसे धर्म नही होता, यह 
नियम है। हिसामें परिणाम निराकुछ और स्वस्थ कभी नही रह सकते | अतएवं हिंसा त्याज्य 
है इत्यादि) गुरु अपने भावोंका फल कभी भी पा सकता है, उसको ध्यानके समय मार डालनेसे 
ही क्या लाभ हो सकता है ? कुछ नही । उसने जैसा बन्ध किया होगा वेसा ही फल उसे अवद्य 
मिलेगा किसीके कुछ करनेसे या साधन मिलानेसे दूसरेका अच्छा या बुर। नही होता, यह नियम 
है--वस्तु स्व॒तन्त्र है। अत: उसके विषयमे अन्यथा विकल्प करना भूखंता है--हानिकारक है, 
मिथ्यात्व है इत्यादि । यद्यपि सम्यग्दृष्टिके उपाय करनेके विकल्प होते है और वह उपाय भी 
करता है किन्तु वह उन्हे निमित्तकारण ही समझता है, वस्तुस्वभावकों बदलनेवाला उपादान 
कारण नही समझता, यह श्रद्धा उसके अटल रहती है। उसके चित्तका डुलाना कषायवश होता 
है जो उसके सत्तामे है, संयोगीपर्यायमे है। जो नैमित्तिक है--वह सम्यरदुष्टिकी दिकारोया 
अशुद्ध अवस्था है जिसे वह हेय समझता है। अतएव सम्यर्दुष्टि ज्यो-का-त्यो समझनेसे भूछा हुआ 
नही है और मिथ्यादृष्टि अन्यथा समझनेसे भूला हुआ है यह अन्तर है, किम्बहुना। भोले-भाले 
विवेकहीन जीव शिथिलाचारी हो जाते है और अनेक तरहके |विकल्पोमे पड़कर जोवनको बरबाद 
कर देते हें जिससे ससारमे जीवोंका अन्त ( समाप्ति ) नही हो पाता वे सदैव अक्षय अनस्तको 
सख्यामे मौजूद रहते है। कितने ही विवेकशील होकर निकलते भी जाते है ( ६ माह ८ समयमें 
६०८ जीव ) तौ भी कितने तो अविवेकी बने ही रहते है। यह सब भूलका हो नतीजा ( फल ) 
है, अस्तु | ८७॥ 


आगे धनादिके छोभी खार ( गेरुआ ) वस्त्रधारी कुगुरुओंका हिंसक उपदेश नही मानना 
चाहिये--उसका खण्डन किया जाता है-- 


धनलवपिपासितानां विनेयविश्वासनाय दर्शयतास्‌ | 
झटिति घटचटकमोक्न॑ श्रद्धेय नैव खारपटिकोनाम्‌ ॥|८८॥ 
१ घडाके भीतर बन्द चिडियाकी तरह । 
२. खारुआ अर्थात्‌ मोटा पटरा जैसा रंगीन वस्त्रघारी पाखण्डो गुरु 


हे रु जो मुक्ति या सुखप्राप्तिका लोभ देकर 
काशी करवट आदि कराते है---शिष्यो--भकक्‍तोको मारकर घनादि हेड़प लेते है। ऐसे अनेक मतमतान्तर, 
सुंसारमें पाये जाते है । 


श३८ पुरुषाथसिद्धयुपाय 
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घनके लोछुप धूत्तजनॉंके बहकाए जो आते हैं। 
नाटक चेटक कर कर के जो निज विद्यास दिलाते हैं ॥ 
भूल न जाना इन्द्रजालमे मोक्ष नहीं उनसे मिलता | 
घटके फूटे चिड़िया सम क्या प्राणघातसे संभचता ? ॥<<ा। 


अन्वय अर्थ--आचार्य कहते हैं कि [ घ्नलव्रपिपासिताना चिनेयविश्वासनाय झटिति घटचकद- 
मोक्ष दशंयतां खारपटिकाना नेव श्रद्य ] खारपट ( वस्त्र ) मतवाले धूत्तोकी धृत्तंता (छल कपटता ) 
जो कि वे थिष्यों अर्थात्‌ भोले अज्ञानी भक्तोक्रो वि्वास दिलाने ( उत्पन्न करने ) के लिये करते 
है अर्थात्‌ एक चिड़ियाको घड़ामें बन्द करके सवके देखते-देखते इन्द्रजाल विद्यासे गायव कर देते 
हैं और कहते हैं कि देखो हमने उसको जल्दी मोक्ष पहुँचा दिया है ताकि वह बहुत काल तक दु.खी 
न रहे इत्यादि | उसका खण्डन आचार्य करते हैं कि यह सब झूठ है अत: उस धूत्तंता ( छलविद्या ) 
पर विश्वास या श्रद्धान कभी नही करना चाहिये ॥22८ 


भावार्थ-- संसार मायाचार व छल-कपटका घर ([ केन्द्र ) है, उसमे तरह-तरहके जीव भरे 
हुए हैं और हर तरहकी विद्याओ ( कलाथो ) से जपनी जीविका ( गुजर-बसर ) चलाते हैं। 
जैसे नाटकगृह ( नाट्यशाला ) मे तरह-तरहके स्वाग किये जाते हैं ओर काम चलाया जाता है। 
उसी तरह कोई घमंका झूठा छोभ देकर, कोई मोक्षका उपाय बताकर या शरोर सहित मोक्ष 
मेजकर, कोई घन प्राप्तिका, कोई पुत्र-पौत्रादिका, कोई इष्टसिद्धिका अर्थात्‌ सनवाछित फलकी 
प्राप्तिका, कोई दु खसे छूटनेका या दु.खूमे पड़ जानेका लोभ, छालच वताकर छल या धूत्ततासे 
ठगते या व्यामोहित करते रहते हैं। जेसे कि किसी समयमे ऐसा होता था कि धर्मके नाममर खुला 
अघमे होता था, पणुमेघ ( हवन यज्ञ ) नरमेघ आदि भारी सख्यामे जहाँ तहाँ व घर्मस्थानोमे 
किये जाते थे--धूत्तं विषयकषायी पण्डा पुजारों भोले बुद्धिीनत जीवोकों धोखा देकर दिलाशा 
देकर ) मार डाछते थे व उनका घन लूट लेते थे व अस्मत्‌ नष्ट कर देते थे, यह घोर अन्याय 
( पातक अत्याचार ) होता था । भक्तोको विग्वास करानेके लिए जमीनमे गुप्त स्प्रिगवाला गहरा 
गड्ढा खोद दिया जाता था, सुरगको तरह । और जमीनपर भोले जीवोंको वेठालकर, उनसे घन 
जैबर आदि लेकर व संकल्प कराकर | ऊपरसे मण्डप या ण्रदा छगाकर या लकड़ियोंका ढेर 
लगाकर छपनकीसे पत्थर सरका दिया जाता था जिससे वह भक्त गहरे गड़ढेमे जा गरिरता था 
व व्यर्थ ही मर जाता था| पत्यर ज्यो-क्ा-त्यो जम जाता था परचात्‌ परदा खोलकर कह दिया 
जाता था कि देखो मन्त्रविद्यासे हमने उसे मोक्ष पहुँचा दिया है या वह धुआँके गुव्वारेके साथ 
ऊपर मोक्ष चला जा रहा है इत्यादि विडम्बन्ा करके धर्मके नाम पर जुर्म किया जाता था--भोले 
लोग चगुलमे फस जाते थे, वडा गरम वजार था, सतोप्रथा भी चालू थो, अस्तु । अब प्राय. खुले 
रूपमे वह सव वन्द हो गया है । फलूत घूर्ततो-पापियोके झूठे व अजरजकारी हथखण्डों ( दुश्यो ) 
व उपदेशो पर विश्वास नही करना चाहिए---यथा सम्भव परोक्षा करना अनिवार्य है। जीवन घन 


अहिंसाणुन्नत १३५ 


अनमोल है, उसका सदैव सदुपयोग करना चाहिए, मूर्खतामें नही गवाँ देना चाहिए, यह सारांश 

है। तभी तो 'लोभ पापका बाप बखाना” कहा गया है, सभी पाप लोभसे होते है इत्यादि । सिद्धान्त 

में जब तक लोभ कषाय सत्तामे रहती है ( १० वे गुणस्थान तक ) तबतक सभी घातियाकर्मो की 
“पापप्रकृतियोका बन्ध होता है इत्यादि ॥ 


आगे वादीके 'परोपकाराय इद शरीर! के गलत समझनेका खंडन किया जाता है--उससे 
धर्म नही होता । यथा-- 


दृष्टा परं पुरस्तादशनाय क्षामकुक्षिमायान्तम्‌ । 
के ३, रु 4 
निजमांसदानरमसादालभनीयो न चात्मापि ॥८९॥ 


पद 
दुबछ झुष्क उदर वाछा यदि भोजनाथ आता दीखे। 
उसके खातिर मी नहिं कोई अपना मांस देय चीखे  ॥ 
आत्मघात परघात किये से कभी घम नहिं होता है । 
हिसा पाप बड़ा है सब में त्यागे घम जु होता है ॥८५९॥ 


अन्चय अर्थ--आचार्य कहते है कि [ पुरस्तादशनाय क्षामकुक्षि परं आयान्तम्‌ दष्ट्वा ] अपने 
आगे ( सामने ) यदि कोई ऐसा आदमी जिसका उदर ( पेट ) दुबंछ और घुसा हुआ हो, भोजनके 
लिए आता हुआ दिखे तो | निजरमांसदानरमसात्‌ आत्माडपि न आलूभनीयः ] उसको अपना शरीर 
काटकर मासका भोजन नही देना चाहिये, क्योकि आत्मघात महापाप है तथा संक्लेशता या दुःख 
होनेसे पापका बन्ध होता है--परभव बिगडता है ॥॥८९॥। 


भावार्थ--शास्त्रोमे आहारदान, औषधिदान, शास्त्रदान, अभयदात्त या पात्रदान, समदान, 

अन्वयदान, दयादान ऐसे चार दान लिखे हे--उन्मे मासदान नही लिखा, अत्त. वह निषिद्ध है। 
उनकी पुष्टि करना मानो आगमका अनादर करन है, उत्सूत्र चलना है । ऐसा सिथ्यादृष्टि जीव 
ससारसे पार नही हो सकता, प्रत्युत ससारमे अपनी जडे मजबूत करता है--लरम्बी फेछाता है। 
मासा मदिराभक्षी जीव ही भोजनाथ्थ दूसरोंसे मास-मदिराकी याचना करते है--वे विषय-कषाय 
रूप पापके पोषक होनेसे कारण विपर्ययरूप है--विपरोत कारण है अतः उनके सेवको या भक्तोको 

अच्छा फल नही मिल सकता अर्थात्‌ विपरोत फछ ही मिलेगा, जो नरक विगोदादिकी प्राप्तिरूप 
होगा। यह नियम है कि जेसा कारण होता है वैसा हो कार्य या फल भो होता है अन्यथा नही । 
पात्र तीन तरहके होते है। यथा--१ सुपात्, २ कुपान्न, ३ अपात्र | सुपात्रके त्तीन भेद--१ उत्तम 
१ दुर्वरू घुसा हुआ उदर बाला । 

२ घातना। 

३ संक्लेशता दु ख करे, उठावे, चिल्लावें, इत्यादि । 





हे 
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सुपात्र, २ मध्यम सुपात्र, ३ जधन्य सुपात्र | इन सवका स्वरूप आगे यथावसर बताया जायगा। 
परन्तु पाखण्डो विषयकथायो सब कुपात्र या अपात्र हो हैं ऐसा समझना चाहिए, उनकी सेवा 
सुश्रूपा करना हितकर नही है--मिथ्यात्वसूचक है, किम्बहुना ? परोपकार व स्वोपकार समझे 
बिना गलती होती है। स्वोपकार करना मुख्य है--अपने आत्माको ससारसे बचाना, विकारी 
भाव न करना स्वोपकार है, अस्तु । 


उपसंहार ( जेनमतानुसार ) 


इस प्रकरणमे ११ इलोको द्वारा अर्थात्‌ ७९ से ८५ तक हिसाको धर्मं मानने व कहने ( उप- 
देश देने ) वालोंका खण्डन अच्छी तरहसे किया गया है । यद्यपि ग्रन्थकार श्री १०८ अमृतचन्द्रा- 
चार्यके सामने साक्षात्‌ कोई उपस्थित नही थे किन्तु उनके मतका प्रचार जरूर था व उन्तके अनु- 
यायी लोग भी थे | उनके सिद्धान्तका खण्डन करनेका अथे ( प्रयोजन ) ससारी जीवोंकी मिथ्या- 
घारणा मिटाने एवं सुमागपर छानेका रहा है जो उनका शुभोपयोग था--कल्याणकारी भावना 
थी जो उस साधक या मध्यम पदमे अर्थात्‌ मध्यम सम्यग्दशंनवाले, मध्यमसम्यर्दुष्टि ( पात्र ) की 
अवस्थामे उचित ही थी। अन्तरआत्मज्ञानी अथवा आत्माका और परका अन्तर अर्थात्‌ भेद, 
समझनेवाले जीव अन्तर आत्मज्ञानी ( सम्यग्दृष्टि ) कहलाते हैँ । और वे सभी न्यायाधीश व जज 
होते हैं । परन्तु उनमे वर्ग भेद होता है अर्थात्‌ ३ दर्जा होते हैं। लेकिन मूल ( सम्यग्दरांन ) 
सभीका एक-सा रहता है ( भेदज्ञानका एक-सा होना सभीके रहता है--ज्ञान व श्रद्धान सभीका 
एक-सा रहता है )। यदि कदाचित्‌ उसमे भेद हो तो वह सम्यग्दुष्टि नही हो सकता | ऐसी स्थितिमे 
उनमे वर्गभेद, परिग्रह और उपयोगकी अपेक्षासे है व मानना चाहिये और वह इस प्रकार है। 
यथा-- 

(१ ) उत्तम अन्तरात्मा--अन्तरंग परिग्रह व वहिरंग परिग्रह दोनोसे रहित पूर्ण ब्ुद्धो- 
पयोगी मुन्ति १२ वे गुणस्थानवाले कहलाते हैं । 

(२ ) मध्यम अन्तरात्मा--सिर्फ अन्तरंग परिग्रह सहित, शुभोपयोगी कहलाते ह। इनके 
वाह्मपरिग्रह नही रहता । ५ वे गुणस्थानसे ११ वें तक वाले त्यागी । 

( ३ ) जघन्य अन्तरात्मा--दोनो प्रकारके परिग्रह सहित अशुभोपयोगी या कदाचित्‌ जुभो- 
पयोगी भी कहलाते हैं । परन्तु सम्यग्दशंनका आशिक जद्धोपयोगका होना अतिवाये सभीके लिए 
है। अतएव जघन्य सम्यग्दुष््ट चौथे युणस्थानवाला भी सुपात्र है, चांहे ग्ह उपशम, क्षयोपश्म, 
क्षायिक, कोई भो सम्यग्दुष्टि हो | हाँ, स्वरूपाचरणचारित्र अथवा सम्यक्त्वाचरणमे परिवतंन अर्थात्‌ 
विचलित जल्दी २ होना, क्षयोपशम सम्यग्दरशंनमें होता है-- वहुत समय तक वह स्वरूपमे स्थिर 
नही रह सकता, यह चुटि ही उसमें पाई जाती है। उसी च्रुटिका नाम, चल-मरू-अगाढ दोष है। 
उसका सम्बन्ध सिफ ( खास ) ज्ञानोपयोगकी स्थिरता न रहनेसे है, श्रद्धाकी अस्थिरतासे नहों है 
क्योकि श्रद्धा सदेव सम्यग्दर्शनके साथ स्थिर ( अचल ) रहती है, यह निष्कर्ष है, इसको समझना 
चाहिये। किम्बहुना। 


न 


अहिसाणुन्न॑त २४१ 


परसोपकारी गुरुकी उपासना कर्त्तव्य हे, ( उपसंहार कथन ) 


आगे मृूलकों भूलको तिकालनेवाले नयभेदके विशेष ज्ञाता और जैनशासनके पूर्ण रहस्यके 
जातकार एवं तदलुसार प्रवृत्ति करनेवाले उपकारी सुगुरुको उपासना ( सेवा, वेयावृत्त्य आदि ) का 
उपदेश तथा उससे होनेवाला छाम बताया जाता है। 


आचाय--(१) अहिसा धर्मंधारीकी योग्यता बतलाते है-- 
को नाम विशति मोह नयभंगविशारदालुपास्य गुरून । 


3 


विद्तिजिनमतरहस्थः श्रयन्नहिंसां विशुद्धेमति। ॥९०॥ 
प्चच 


« जिसने नय प्रमाणके ज्ञाता ग़ुरुकी सेवा कीनी है। 
उनसे ज्ञान यथार्थ प्राप्कर उसमें दृष्टि दीनी है।। 
हिंसाते झुख मोड़ अहिंसाबृषमें रुचिको ठानी है है । 
वह है जीव विशुद्धसमतिः नहीं होता कभी अज्ञानी है ॥९०॥ 


अन्वय अर्थ--आचार्य कहते है कि [ नयमंगविशारदान्‌ ग्ुरूनू उपास्य ] जिसने नयोके भेद- 
प्रभेदोंके कुशल ज्ञाता ( मर्मज्ञ ) सदगुरुओंकी सेवा-सुश्रषा करके या उन्तकी शरणमे रहकर 
[ विद्तजिनमत्तरहस्यः ] अच्छी तरहसे जेनमत या जिनघमंका रहस्य ( सार या सिद्धान्त ) को 
जान लिया हो और फलस्वरूप [ अहिंसा श्रयन्‌ ] परम अहिसा धर्मंको पालने लूगा हो ऐसा [ कः 
विज्ञुहुमतिः नास मोह विशति ] कोन निर्मलबुद्धिका धारक ( सम्यग्दृष्टि विवेकी श्रावक ) होगा 
जो यथार्थमर जान-बूझकर मिथ्याधमंरूप मोह या हिंसाको, धर्म मानेगा ? भर्थात्‌ चही मान सकता, 
अथवा पाखण्डी गुरुओके तक॑-बवितक द्वारा बताये हुए ( उपयुक्त ) कुधमंमे वह श्रद्धा या प्रवृत्ति 
नही कर सकता अतएवं समझदारको कभी सुलावेमे नही भा जाना चाहिये यह उपसहार है ॥॥९०॥ 


भावार्थ--परीक्षक सच्चे गुरुके चेला ( शिष्य ) कभी भी झूठे पाखण्डियोके तकेरूप 
वहकाव या झाँसेमे नही आा सकते। चाहे वे कितना भी इन्द्रजाल या प्रलोभन दिखलावें, उनका 
भण्डा-फोढ़ हो ही जाता है यह नियम है। अतएव जैनध्ंमे सद्‌गुरु ही 'तारन-तरन जहाज” रूप 
माने जाते है। वे सदगुरु वीतरागी निष्परिग्रही दिगम्बर जैनाचायं ( गणधरादि ) ही होते है। 
दे ही मोक्षमार्गके या आत्पोन्नति पथप्रद्शंक कहलाते है। उत्तका स्थातल उपकारकी दृष्टिसे अति 


«» भूल था अज्ञान । 
साराश-तथ्य । 
निर्मलवुद्धिधारी-पक्षपातरहित सम्यस्ज्ञानी अर्थात्‌ मोह या अज्ञान ( अम ) से रहित । 
घर्म 

« भूलनेवाला--हिंसाको धर्म माननेवाला । 

३१ 
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१४३२ धुरुषाथ सिद्धु्युपाथे 


उच्च व आदरणीय है। सदगुरुका लक्षण सर्वार्थंसिद्धिकी भूमिकामे 'कर्चिद्‌ भव्य. प्रस्थासब्ननिष्ठ" 
इत्यादि पदवाक्य द्वारा अथवा विषयाशावज्यातीत. निरारम्भोष्परिग्रह:” इस रत्नकरण्डके 
१०वें इलोक द्वारा सुन्दरतासे बतलाया है वह समझ लेना चाहिये। प्रारम्भ दशामे या साधक 
अवस्थामे सदगुरुही सहायक या निमित्तकारण हुआ करते है अन्य नही, अनादिसे भूले-भठके 
प्राणियोको वे ही पार लगाते है अतः वे ही परमोपकारी है, ऐसी दुढ श्रद्धा रखना चाहिये, तभी 
भक्त था शिष्य सम्यर्दृष्टि हो सकते हैं ॥॥ ९० ॥ 


नोट--चरणानुयोगकी पद्धतिके अनुसार ( व्यवहारनयसे ) बाह्य पाँच पापो अर्थात्‌ हिंसा, 
झूठ, चोरी, कुशील, परिग्रहके त्याग करमेकी विधि खासकर सज्ञी पच्ेन्द्रिय कर्मभूमियाँ मनुष्योके 
लिए ही है, कारण कि वे हो सब पापषोका प्रयोग या प्रवृत्ति अभिप्रायपुवंक करते हैं, अन्य जीव 
नही कर सकते, कारणकि सब साधन सम्पन्न कमंभूमिया मनुष्य ही होते हैं। बाह्म-पदार्थ सब 
पापवन्धके निमित्तकारण हैं अतएवं उनका भी त्याग कराया जाता है ऐसा समझना चाहिये । 
ये सब जीवकी संयोगीपय्ाय और अशुद्धतामे हुमा करते है ॥ ९० ॥ 


असत्यपापप्रकरणमे ( सत्याणुन्नतका स्वरूप ) 
अब आचाये इूसरे असत्य पापका स्वरूप व भेद बतलाते है। 


यदिदं अ्मादयोगादसंदमिधानं विधीयते किसपि | 
3 8“ ७... ९ [0 
तदनृतमपि विज्ञेयं तद्भेदाः सन्ति चत्वारः ॥९१॥ 


पद्च 

प्रमादु सहित जो वचन निकलता, चह असत्य कहलाता हैं । 

उसके चार भेद होते हैं, यह जागम चतलाता है ॥ 

कृशक कायके करनेमें, उत्साह नहीं जो होता है। 

चही 'प्रमादां क्‍्हाता भाई, तीघच्र फ्पाय जनाता है ॥९१॥ 
अन्चय अर्थ--आचार्य॑ कहते हैं कि [ प्रमादयोगात्‌ यत्‌ किमपि असदुभिधान विधीयते ] प्रमादके 
साथ ( विवेक रहित असावधान अवस्थामे ) जो कुछ भी अन्यथा कथन किया जाता है या होता 
है [ नद्‌ बनृतं विज्ञंयं ] उस सबको असत्य या झूठ कहा जाता है, उसे असत्य पाप समझना 
चात्यि] [ आप तदभेदा चस्यार सन्ति ] और उस असत्यके वक्ष्म्माण चार मेद होते हे या माने 


किन्नन कक 
ऊात ढु 54।॥। 


ल्नीनल जिन न>+न->मन> जन++ 





३, परशीण बगारर , रियो ज्ार्योत्ते ( भर्म करनेमें ) उत्ताह व आदर नहीं होना। अथया तीमखरपायरप 
भसावोरा होगा प्रशाद वह्रादा है ॥ 

दंगे नतरः सगिय भा निम्ययचा 

7४ || 


बढ... है! 
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सत्याणुन्नत २४३४ 


भावार्थ--लोकाचार ( लोकव्यवहार )में असत्य या झूठ बोलना पाप ( गुनाह अपराध ) 
समझा जाता है और उसका दंड भी दिया जाता है, यह लौकिक न्याय है कारण कि उससे दूसरोंका 
नुकसान होता है, अपराध बढते है व्यवस्था विगडती है इत्यादि | अत्तएव छोकव्यवस्था (मर्यादा) 
कायम रखनेके लिये दडच्यवस्थाका होना नितान्त आवश्यक है। परन्तु जेन शासनके अनुसार 
ऐसा न्याय है कि 'जो असत्य भाषण (कथन) प्रमादपुवंक विवेक बिना असावधानीसे किया जाय 
अथवा स्वेच्छा या स्वाथेवश् तीव्रकषायकी हालतमें निरंकुश व निर्भयतासे किया जाय, असलूमें 
( निश्चयसे ) वही असत्य या झूठ पापमें शामिल है। फलत' जो असत्य कथन, बिचा प्रमादके 
अर्थात्‌ तीत्रकबायरूप भावके बिना हो जाय, ( किया जाय ) उस कथनको “असत्य-पापरूप” नही 
माना जा सकता, क्योकि उससे ( बिना इरादा या कषायके ) स्थिति व अनुभागरूप बंध नही 
होता, यह बचत रहती है। अतएवं उसको बंध या सजामे शामिल नही किया जा सकता, यह 
खुलासा है, इसको समझना चाहिये । सारांश--वचन चाहे सत्य निकले या असत्य निकले, उससे 
आत्माके प्रदेशोमें कंपन होनेसे प्रकृति और प्रदेश बध तो होगा ही, परन्तु वह प्रमादरूप कषायके 
बिना कुछ हानि नही कर सकता ( स्थिति-अनुभागबध नहीं कर सकता ) यह तात्पये है। अतः 
उसका होना न होना बराबर है, किम्बहुना । 


घ्वन्यथें--इसका यह है कि बिना इच्छा ( कषाय ) और भनकी स्वीकारताके ( मनोयोग 
बिना ) यदि कदाचित्‌ दवाउरेमे ( परवशता या बलात्‌कारसे ) असत्य या झूठ बोलना भी पड़े तो 
उसको असत्यका पाप नही लगेगा, न वह असत्यभाषी कहलायगा, कारणकि पाप और पुण्य भावों 
( रुचि )से रूगता है सिफ्फ क्रिया मात्र होनेसे नही रूगता । हाँ, निमित्त मिलनेके समय यदि भाव 
बदल जाय ( रुचि उत्पन्न हो जाय मन स्वीकार कर लेबे ) तो अवश्य ही बध होगा टल नही 
सकेगा, क्योकि वह खुदकी कृति एवं जिम्मेपर हुआ है उसका फल उसे भोगना ही पड़ेगा | इसीलिये 
सम्यग्दृष्टिजीव जबतक मनोयोगसे कोई कार्य नही करता ( अरुचिपूर्वंक करता है ) तबतक उसको 
उस क्रियाका फल (बंध ) नही रूगता, यह नियम है। मतकी चचलता या विकार बिना कषाय- 
भावके नही होता, ऐसा कहा गया है-- 


“सन एवं मनुष्याणां कारण बंधमोक्षयों.' 


अर्थात्‌ कषबाय सहित मन या उपयोग ही मनुष्यो अथवा सभी जीवोके बंध व मोक्षका निमित्त 
कारण माना जाता है। मोक्षका अर्थ छूटना या नि्ज॑रा होना है इत्यादि | अतएवं मनको साधनेका 
पुरुषार्थ हमेशा करना चाहिये। अशुद्ध या सयोगी अवस्थामें मन अशुद्ध कायं ( पॉच पाप ) ही किया 
करता है। पाँच पाप ये सब जीवके--गुण, स्वभाव या धर्म नही है, किन्तु दोष, विभाव या अधम॑ 


हैं, जी हेय हे, ऐसा समझना। व्यवहारमें असत्यके चार भेदोका कथन या स्पष्टीकरण आगे किया 
जानेवाला है, किम्बहुना ॥ ९१ ॥ 


. विशेषार्थं--देशब्रतती या अणुन्नतोको असत्यका त्याग तो करना ही चाहिये, वह उसका झनि- 
ताय॑ कत्तंव्य है। किन्तु प्रइन यह उठता है कि उसको कौनसे असत्यका त्याग करना चाहिये, कारणकि 


च 
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असत्य अनेक प्रकारके होते है ? इसका उत्तर सक्षेपमे यह है क्रि उसको महा या बडा ( स्थूल ) 
भसत्य खासकर त्यागना चाहिये। उसका नाम 'असत्य-असत्य' है अथवा आजकलके शब्दोमे 'सफेद 
झूठ' कहते हैं । जिसमे सत्यका अंश भी न हो सर्वथा असत्य हो व दड मिलनेके योग्य हो, धोखा 
देना मात्र हो । उसका दुष्टान्त व स्वरूप आगे ३ या ४ भेद इलोक न० ९५२, ९३, ९४ आदिमे बताया 
जायगा उस महाअसत्यके असलमे ३ भेद है (१) हैकी नहो कहने रूप ( सत॒का अगवलाप करना ) 
(२) नहीको है कहने रूप ( असत्‌ प्रापरूप ) (३) कुछका कुछ कहने रूप ( अन्यथा प्रलापरूप ) 
तीनो असत्य लोकमे निन्‍्दनीय, दडनीय, त्यजनीय हैं, अतएव ब्रती उनका उपयोग करना वन्द कर 
देते हैं। वही एकदेश त्याग है अर्थात्‌ बड़ेका त्याग कर देना है तथा एक्देशका उपयोग करना है 
अर्थात्‌ छोटे या प्रयोजनभूत असत्यका रहने देना है । अणुन्नती छोटा असत्य बोल सकता है उसकी 
उसे छूट है, जो आगे वताया जायगा । साधारणरूपसे सत्णणुतब्रती ८ तीन तरहका सत्य बोलता है 
(१) सत्य सत्य अर्थात्‌ जो वस्तु जिस देशको हो, जिस काछ को हो, जिस सख्या की हो, जिस 
आकारकी हो, उसको उसी तरह ( ज्योको त्यों ) कहना, प्रथम या पहिला भेद, सत्य-सत्य है। 
(२) दूसरा मेंद-- असत्य सत्य है, जिसमे कुछ असत्य है व कुछ सत्य है जँसे चावल मिलनेपर भात 
बनाते हैँ, यह कहा जाय। यहाँपर वत्तंमानमे चावरका होना सत्य है परन्तु भातका होना असत्य है। 
इसोतरह तीसरा भेद 'सत्य असत्य है' | वह ऐसा कि अभी या शामको रुपया देवेगे, ऐसा वायदा करके 
शासमको रुपया न भेजकर दूसरे दिन सुबह ( प्रात काल ) रुपया भेजना कालातिक्रम रूप अस॒त्य 
व रुपया भेजना रूप सत्य दोनो मिलाकर 'सत्या-सत्य' भेद जानना । इसो प्रकार द्रव्य असत्य, क्षेत्र 
असत्य, काल असत्य, भाव असत्य ऐसे भी भेद समझना चाहिये। ( सागारधर्मामृत अध्याय ४ 
इलोक ४१ । ४२ देखो ) परन्तु असत्य-असत्य कभी नही बोले इत्यादि ॥॥ ९१ ॥ 


व्यवहारको अपेक्षा असत्यका पहिला मेद बताया जाता है । 
नास्तिरूप अखत्य असत्य (सहा असत्य) कथन 


स्वक्षेत्रकालमाबे: सदपि हि यस्मिन्रिपिध्यते वस्तु । 
तत्प्रथमससत्यं स्थान्नास्ति यथा देवदत्ोथ्त्र ॥९२॥ 


पच्य 
सत्‌कोी असतव वताना यह तो प्रथम “असत्य' कहाता है । 
देवठत्तके होने पर सी "नहीं! यहाँ बतछाता हे ॥ 
र्‌ ] लक _च 
चत्तमानमें उसी क्षेत्रमें, सजुपर्याय सहित चह है। 
७ ड, 
तो सी कहना यहाँ नहीं है---महा अलत्य कहाता है ॥९२॥ 





१. स्वचतुष्टय या ज्ञानमोचर । 
२ पस्वतुष्टय या वबचनगोचरः | 


सत्याणुघत श्छ्ज 


अन्चय अर्थ--आचार्य कहते हैं कि [ हि यस्मिन्‌ स्वक्षेत्रकालमावें: सदपि वस्तु निषिध्यते | 
यथार्थेमं जहाँपर अपने द्रव्य क्षेत्रकाल भाव सहित वस्तु मौजूद हो (अभाव न हो) किन्तु कारण- 
वश अर्थात्‌ अज्ञान या प्रमाद (कषाय) से ऐसा कह देना कि यहाँपर नही है, अर्थात्‌ सतुका अपलाप 
कर देना [ तत्मथममसत्यं स्थात्‌ ] उसको असत्यका पहिला भेद ( नास्तिरूप महा असत्य असत्य ) 
समझता चाहिये--वही पहिला भेद है [ यथा अन्न देवदत्तो नास्ति ] जेंसे यह कहना कि यहॉपर 
“ददेवदत्त' नामका कोई आदमी नही है, जबकि वह बराबर मौजूद है। इसका नाम लोकव्यवहू रमें 
सफेद झूठ है अथवा महा या बड़ा ( स्थूल ) असत्य है, धोखा देना रूप है, जिससे छोकमें 
सजा या दण्ड मिक् सकता है, छोकविरुद्ध है ॥९२॥। 


भावार्थ--सत्याणुव्रती ( देशब्रती ) उक्त प्रकारका महा असत्य कंदापि नही बोल सकता | 
यदि बोले तो उसका क्रत ( प्रतिज्ञा ) भंग हो जायगा। हाँ, वह छोटा असत्य ( अणुरूप-सूक्षम ) 
बोल सकता है जो प्रयोजनभूत हो, पद व अवस्थाके अनुसार आवश्यक या अनिवाय॑ हो, कारण 
कि गृहस्थाश्रममें आजीविका आदिके सभी काम तो करना पड़ते है, जिससे थोड़ा झूठ बोलना 
ही पडता है, परन्तु उसमें शो अरुचि रहती है, थतएवं अल्पबघ होता है अधिक रिथति अनुभाग- 
वाला बध नहीं होता, सिर्फ अन्त कोडाकोडी प्रमाण ही होता है। थोडा असत्य बोलना भी 
सत्याणुब्रतमे अतिचार ( दोष ) है। इसके सिवाय सकल्पपूर्वक ( पेइततरसे इरादा करके ) असत्य 
बोलनेका सिषेघ है, नही बोलना चाहिये । वत्तमान परिस्थितिमे जेसा मौका आये वैसा वह कर 
सकता है। व्यापारी ब्रत्ती बहुत सन्देह या भ्रममें पड जाते हैं. कि केसा करना चाहिये, कितना 
झूछ ( असत्य ) बोलना चाहिये ? उसका यह खुलासा समाधान है कि बिना सकलल्‍प किये तत्काल 
प्रयोजनभूत थोड़ा असत्य अरुचि या उदासीनतापूर्वक बोला जा सकता है किम्बहुना। व्यवहारनयसे 
अशुद्ध या संयोगी पर्यायमें बाह्य मोटा ( बडा स्थूछ ) असत्य पापका त्याग चरणानुयोगके 
चरणानुयोगके अनुसार करना अनिवायें है। यद्यपि यह वचनाश्रित ( पराश्चित ) और सयोगी 
पर्यायाश्रित होनेसे व्यवहा ररूप है तथापि योग व उपयोगकी शुद्धिके लिये वह कत्तंव्य है। अशुद्ध 
निशचयनयसे परका संयोग छूटना या छुडाना निमित्तकारणका हटाना है भथवा अशुद्धता ( पर्याय 
रूप ) का दूर करना है, जो उपयोगी है । निशचयनयसे विचार किया जाय तो आत्मद्रव्य ( जीव- 
मात्र ) कभी अशुद्ध होता ही नही है, वह त्रेकालिक शुद्ध अर्थात्‌ परसे भिन्न एकत्वरूप है। उसका 
संसारावस्थामे रहते समय कथन करना लाभकर नही होता एकान्त दृष्टि हों जाना संभव रहता 
है जो अज्ञानी जीव है। असलमे पर्यायगत अशुद्धता निकालना आचार्योका लक्ष्य रहा है। भत्त- 
एवं वही छोड़नेका उपदेश दिया है ॥५२।॥ 


आचाये असत्यका दूसरा भेद बतलछाते हैं । 
अस्तिरूप सहा असत्यका कथन 
असदपि हि वस्तुरूपं यत्र परक्षेत्रकालभावैस्तेः | 
तदू भाव्यते ह्वितीयं तदनृतमस्मन्‌ यथास्ति घट: ॥९३॥ 
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पद्य 
जो वस्तु परक्षेत्र काऊ अरू भावों से नहिं यहाँ रहे। 
उसकी कहना इसी जगह चह् विद्यमान हैं झूठ कहे ॥ 
जैसे घटके न होनेपर घट है यहाँ यही कहना। 
वह असत्य है नम्बर दोका, नहिं विश्वास कमी करना वा०वज्वा 
अन्वय अर्थ--आचार्य॑ कहते हें कि [ हि यत्न परक्षेत्रकाकमावैः वस्तुरूपं असदपि ] वास्तवमे 
जहाँपर--परक्षेत्रकालसावमे रहनेवालों वस्तु या परक्षेत्रकालभावसहित वस्तु न हो फिर भी 
( अभावमे ) [ ते. तद्‌ भाव्यते ] वहॉपर तहिशिष्ट वस्तुका अस्तित्व या मौजूद होना कहना या 
कहा जाय [ तन्‌ छ्विवीयमन्भतंज्ेंय ] उसको नम्बर रका महा असत्य समझना चाहिये। |[ यथा 
अस्मिच्‌ घट अस्ति ] जैसे कि यहाँपर घट मौजूद है यह दुष्टान्त है। यह असंत॒का बालापरूप 
महा असत्य है ॥५३।॥ 
भावा्थ-अणुन्नती या महान्नती मनुष्य उक्त प्रकारका महा छोक निद्य असत्य नहीं वोल 
सकता साधारणत. छोटे-छोटे असत्य वोलनेमे आ सकते हैं। यद्यपि उन्हे वे स्वेच्छासे नही बोलना 
चाहते, अरुचि रखते है किन्तु कषायके वेगमे विवश होकर ( परवगतामें ) उन्हें बोलना पड़ता 
है जिसका वे दु.ख मनाते हैं, हपँ नही मनाते । तथा उन्तके मेटने या त्यागनेका हमेवा प्रयत्न करते 
है इत्यादि विचित्र दशा होती है । ब्रत्ी पुरुष सदेव विषयकषायोसे उदासीन या विरक्त रहते हैं 
उनको वे विष समान हामिकारक ( स्वसावभावरूएण भावप्राणघातक ) समझते हैं और यथा 
झक्ति उनका सम्बन्ध विच्छेद भी करते हैं! उनका लक्ष्य अशुद्ध पर्गयकों हटाना रहता है! फिर 
भी वृद्धिपूवंक वह पहिले मोठे-मोटे दोषों ( पापों-अपराधो ) को निकालता है १०चात्‌ छोटोकी 
दूर करता है। लेकिन ब्रत धारण करनेका क्रम उसका विपरीत रहता है अर्थात्‌ पहिले वह 
अभ्यास रूपसे छोटा ब्रत ( प्रतिज्ञा ) घारण करता है गौर परुंचात्‌ बडा ब्रत ( महान्नत ) घारण 
करता है, ऐसो जेन मतकी आम्नाय है, उसीके अनुसार वह चलता है, जिससे वह अरष्ड चही 
होता इत्यादि, यही विवेकचुद्धिका फल है ५३ 
आचाये असत्यका तीसरा भेद वतलछाते है । 


अन्यथा या विपरीतरूप महा असत्य 
वस्तु सदपि स्वरूपाव पररूपेणामिधीयते यस्मिन्‌ | 
अनुतमिद॑ च तृतीय विन्ेय गोरिति यथाश्वः ॥९४॥ 
पद्य 

निज स्वरूपसे सत्वस्नुकोी परमध्वरूप कह देना जो। 

वह असत्य तोीजे नम्बरका नेकको घौढा कहना जो॥ 

घह जलसाय है वड़ा छोकमे घोेसा देना कहलाया । 
इगाबाज अरू मसायाचारी कपदी ज्ञीव मिना जान ताव्था 


सेत्यांणुनित २४७ 


अन्वय अर्थ--आचायय कहते है कि [ यस्मिन्‌ स्वरूपात्‌ सदपि वस्तु ] जहाँपर स्वरूप या 
स्वक्षेत्रादिसे वस्तु मौजूद हो [ च पररूपेण अभिघोयते ] और परस्वरूप ( अन्यथा या विपरीत ) 
घह दिया जाय वहाँ [ इदं तृतीय जनृतं विज्ञेय ] तीसरे नम्बरका महा असत्य (औरका और ) 
समझना चाहिये ( वह तीसरे नम्बरका असत्य है ) [ यथा गो' अइव इति ] जैसे कि बेलको घोड़ा 
कह देना यह दुष्टान्त है ॥९४॥ 


भावाथें--ये उपयुक्त तीनों उदाहरण महा ( सर्वथा ) असत्यके है जो सर्वथा वर्जनीय है, 
ब्रतो पुरुषोकों कभी उत्तका उपयोग या प्रयोग नही करता चाहिये। बुद्धिमान्‌ विवेकी जीव एक 
तरहसे अलोकिक जीवन व्यतोत्त करते है, उसीमें उन्हे आनन्द आता है, उसीसे वे अपना जीवन 
सफल मानते है वे तमाम पापोसे परहेज करते है, सबसे निराले ( विरक्त ) रहते है एवं क्रमशः 
करते-करते संसारसे पार हो जाते है ॥५४॥ 


आगे आचाये असत्य का चौथा प्रकार ( भेद ) बतलछाते है । 
दुःख थे हानिकारकरूप असत्य 
गहिंतमवद्यसंयुतमप्रियमपि भवति वचनरूपं यत्‌ । 
सामान्येन त्रेधा मतमिद्मन॒त तुरोयः तु ॥९०॥ 


पद 


निन्दित पापयुक्त अरु अग्रिय बचन असत्य कहाता है । 
इसी लिये न्नयभेद्‌ रूप चह असत्‌ चतुथ बताता है । 
चह असत्य है वचन जगत जो जीचोको दुःख देवे । 
केवल ज्योंका त्यों कद देना वह एकान्त नहीं सेवे ॥९७॥ 


. अन्चय अर्थे--आचाये कहते है कि [| यत्‌ चचनरूप गर्हितं अवश्ययुत अपि अग्रियं सासान्येन 
त्धा भवति ] जो कथन या वाणो, गहित अर्थात्‌ निन्‍दनीय हो, अवद्यरूप हो अर्थात्‌ दोष या कक 
लगानेवाली हो, और अप्रिय अर्थात्‌ कठोर मम॑भेदी हो, वह सामान्यत* उक्त तोन प्रकारकी 
95 [ ठु इदंं तुरीयं अज्गत मतम्‌] और इसको असत्यका या महा असत्यका चौथा भेद माना 
या है ॥ ९५॥ 


भावार्थे--उक्त तीनो प्रकारकी वाणी या बोलचार ( कथन ) सामान्यतः चौथे ( दुख- 
कारक ) असत्यमे शामिल होता है ऐसा आचायें महाराजने कहा है जो प्रमाणिक है। और वह 
सब यथाणक्ति त्यागने योग्य ( हेय ) है । ज़्ती पुरुष उसका प्रयोग न करे यह आज्ञा है। जेष अन्नती 
५रुष उसके लिये बँघे तो नही है किन्तु जो विवेकी हें--सम्यरदृष्टि है, उत्का भी कत्तंव्य है कि 
वे भी यथासभव बुरा जानकर उक्त प्रकारके वचन न बोलें अर्थात्‌ वैसा अभ्यास करे जिससे 
जीवन सुधरे व कल्याण हो अवसर अथवा मनुष्य जन्मादिको पूर्ण योग्यता बार-बार नही मिलतो 
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बडी दुलंभ है एवं विचारणीय व करणीय भी है, किम्बहुना। असत्यादिक चारो पापोंका त्याग सिर्फ 
एक मूल “अहिंसा धर्म” को रक्षा और प्राप्तिके छिए किया जाता है, यही मुख्य प्रयोजन उनके त्याग- 
का है, उससे आत्मशुद्धि होती है भर्थात्‌ लक्ष्य पुरा होता है अस्तु ॥ ९५ ॥ 


उपसंहार कथन 
अनेकान्तके भेद अनेकों निइचय व्यवहार भी होते | 
स्वपर चतु.्टय योजित करके सत्य असत्य रूप होते ॥ 
घचन अगोचर पूण वस्तु है खनन्‍्ड-खण्ड बतलाता है। 
अनेकान्तका नाम दूसरा, स्याद्वाद्‌ु कहलाता है ॥ 
बचन अनेकों तरह होत हैं, उनमें जो हितकारी हैं। 
उनहदीका अवलूम्बन करना, शोष सभी परिहारी हैं ॥ 


आगे आचायें गहित वचन ( शब्द या वाक्य ) का रुवरूप बताते है। 
पैशून्यहास्यगर्भ कर्कशमसमझसं ग्रकूपितं च | 
अन्यदपि यदुत्सत्न॑तत्सव गर्हितं गद्तिम्‌ ॥९६॥ 


पद 


चुगछी हास्य कठोर वचन अरु सिथ्या गपशपरूप कथन । 
इसी चरह उत्सूत्र कथन भी--सगरे हैं गर्हित्य वचन ॥॥ 
भतः झठलसे बचनेवाले गहित वचन न कहते हैं। 
गर्हित वचन उचरनेवाले नहीं पापसे डरते हैं ॥९६॥ 


अन्वय अर्थ--आचारय॑ कहते है कि [ यत्‌ पैश्न्यहास्यगर्म ककेशं असमंजस च प्रकपित अन्य- 
दषि उत्सूत्र ] जो वचन या वार्तालाप चुगलो रूप हो ( शिकायत-निन्‍्दारूप हो ) हँसी मजाफरूप 
हो, कठोर वोछ-चाल्रूप ( ममंभेदी ) हो, मिथ्या या वनावटी हो, वकवाद ( गपशप निष्प्रयोजन ) 
रूप हो, तथा आगम या मर्यादाके विरुद्ध हो, [ तत्सबे शर्हितं गद्विम्‌ ] उस सब वार्तालापको, 
गहितवचन नामसे कहा जाता है जो चौथे असत्यका पहिला भेद है ॥०६ा। 


भावार्थ--उपयुंक्त चर्चा या वातचीत सब मनोविकारसे अर्थात्‌ कपायके बेगमे हुआ करती 
है; उस समय जीव विवेकहीन जैसा मदान्व हो जाता है, जो सत्य ( स्वभाव ) के विपरीत होनेसे 
अपराधरूप ( पाप ) माना जाता है, यह रहस्य है । चस्तु या पदार्थ सब सत्यरूप ( स्वभावस्थित- 
धमस्वरूप ) है असत्य या विभाव था अधरमरूप, नही है । ऐसी स्थितिमे संसारी जीव जब कपाय- 
मय विभाव भावो सहित होता है तब वह स्वभाव भावमे या वस्तु स्वस्पसे विचलित होनेके 
कारण असत्यवादी वरावर कहा या माना जाता है। फलठत: विकार सर्वेथा त्याज्य है, जो स्वरूपसे 
ही पतित कर देवे, किम्ब्रहना | अपराध छूटे बिना मुक्ति नही होती, यह नियम है | छोकाचारमे भी 
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असत्यभाषीकी प्रतिष्ठा श्रद्धा नहीं होती, वह हमेशा उद्वेजनीय रहता है। इसके सिवाय वह 
अपयश ( वदनामी ) का भागी भी होता है। अप्रिय भंडवचन ( भहंबोल ) व वकवाद भरे वचन 
कहनेसे असत्यका होना संभाव्य ही नही अवश्यंभावी है, ऐसा समझना चाहिये। फलस्वरूप करम॑- 
बध होता है यथा-- 

परद्ृब्यमह  कुवनू. वध्येतेवापराधवान | 

वध्येतानपराधो न स्वद्गव्ये संत्वतो यति: ॥१८६।॥| करूश 


अर्थ--आत्माके स्वभावसे भिन्‍न जो विभाव ( असत्यादि ) रूप पर पदार्थ है उनको ग्रहण 
करनेवाला थर्थात्‌ अपने माननेवाला अज्ञानी जोव अवश्य ही अपराधी सिद्ध होता है, जिससे उसको 
कर्ंबधकी सजा मिलती है, बच नहीं सकता तथा स्वभाव भावमे स्थिर या सतुष्ट रहनेवाला मुनि 
निरपराधी है ( परद्रव्यको ग्रहण नही करता ), अतएवं उसको कमबंध रूप सजा नही मिलती, यह 
तात्पयं है। अशुद्धतावाला अपराधी होता है, शुद्धतावाला निरपराधी होता है, अस्तु | 


आगे आचाय॑, सावद्य ( पाप या कषायदोष युक्त ) वचनका स्वरूप बताते है जो चतुथे 
असत्यका दूसरा भेद है। 


छेदनमेदनमारणकर्षणवाणिज्यचौर्यवचनादि |, 
तत्सावद्य यस्मात्‌ प्राणिवधाद्याः प्वतन्ते ॥९७॥ 
पड 
छेदुन भेदुन सारण कषंण चणिज चौय वचनादि सब । 
पापयुक्त ये चचन कहे हैं, प्राणघात करवाते जब ॥ 
हैं निमित्त कारण ये सारे, हिंसा पाप करानेमें। 
अतः इन्होका वजन करना, अखत्‌ पाप छुड़वानेमें ॥९७॥ 
अन्वय अर्थे--आचाये कहते है कि [ यव्‌ छेदनभेदुनमारणकषणवाणिज्यचौयचचनादि ] जो 
तचन प्रयोग ( कथन बोलचाल ) छेद डालनेवाला हो, कि इसको छेंद डालो, घायल कर दो, 
भेद डालनेवाला हो कि, इसके टुकडे कर दो ( बूटी-बूटी निकाल दो ) तथा मार डालनेवाला हो 
कि, इसको जानसे मार डालो ( हत्या कर दो ), तथा कर्षण करनेवाला हो कि, इसको जोरसे बाँध 
दो, कड़ोर दो ( घसीट डालो इत्यादि ) तथा हिंसक व्यापारमे रूगानेवाला या प्रेरणा करनेवाला 
हो कि, ठलुआ क्यो बेठे हो, अमुक व्यापार करने रगो उसमे बड़ी मुनाफा है इत्यादि तथा चोरी 
हो कि, द्रव्य कमाना हो तो बिना पूजीका धंधा चोरी करना है सो क्यो नही करते 
वेकार क्यों बैठे हो इत्यादि | [ वत्सावर्च, चस्मात्‌ प्राणिचघाद्या, प्रव्तन्ते ] ये सब प्रेरणारूप पूर्वोक्त 
3 अर] 


$. ऐसा करो वैसा करो इस प्रकारके वचन बोलना उच्चारण करना आदि | ष 
२ दोष या पाप युक्त । 
शेर 
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वचन प्रयोग ( कथन-उपदेश बातचीत ) पापमय या कषायमय अथवा 'सावच्यवचन' कहलाते हैं, 
कारण कि उनसे जोबोंकी हिंसा वगेरह होतो है अर्थात्‌ उनसे छेदनादि हिंसक कार्योक्रो करनेकी 
प्रेरणा मिलती है ( निमित्तरूप वे हैं ) अत: उनका त्याग करना चाहिये ॥ ९७ ॥। 


भावाथथ---उपयुक्त प्रकारके वचनोका बोलना या उत्तेजना देना वड़ा पाप है, जिससे दूसरे 
जीवोका नुकसान हो, दुःख पहुँचे, संक्लेणता हो, विवेकीजन कभी ऐसा कथन नही करते । क्योकि 
व्यथंमे पापवंच करना अनर्थदंड है। परन्तु कषायवण जीव अकत्तेव्य भी करने लगते हैं, इसीसे 
उनको पाप या अथर्म कहा है । असत्य वचनका सीघा सादा अर्थ असत्‌ या अप्रशंसनीय ( बुरा ) 
कथन भी होता है । जो वचन, पापोको उपाज॑न या पोंषण करें वे सब वचन अप्रगंसनोय सावद्यल्प 
या निन्‍्दनोय ही हैं, ऐसा समझना चाहिये। फछत: सत्पुरुष असत्‌का संस छोड़ देते हैं, भर- 
सक वुराईको भपने पास नही रखते, किम्वबहुना | पापको कृतकारित अनुमोदनासे त्याग देना ही 
हितकर है ॥ ९७ 


आगे आचार्य असत्यके (३ ) तीसरे मेद “अग्रिय वचन'का स्वरूप वताते हैं। 
अरतिकरं भीतिकरं खेदकरं वेरशोककलहकरम्‌ । 
यदपरमपि तापकरं परस्य तत्सवमग्रियं ज्ञेयम्‌ ॥९८॥ 


पच्च 
जिन वचनोंसे अरुचि होत है सय अरु खेद अवद्य होता | 
खेद चैर अरु शोक कलह भी जिनसे चित प्रति है बढ़ता ॥ 
और वे वचन जिनसे द्वोता, अन्तस्ताप सदा मन । 
सभी चचन वे “अ्षप्रिय” होदे उन्हें त्यागना जीवनर्सें ॥%८॥। 


अन्वय अर्थे--आचाये कहते हैं कि [ यद्‌ परस्य अरतिकरं मौतिकरं खेदकरं वेरशोककलहकर 
अपरमपि तापकरं वचन ] जो वचन दूसरेको अरुचि या अप्रीति करनेवाले हो याने जिन वचनोसे 
दूसरे छोग घृणा करने लगें, प्रेम करना बन्द कर देवें तथा भय करने छगे ( शंका या सन्देह उत्पन्न 
हो जाय ) ढु.ख उत्पन्न हो जाय, शत्रुता हो जाय, जोक ( पच्चात्ताप या श्छानि-घुणा ) उत्पन्न 
हो जाय या विकल्पमें पड़ जाय तथा लड़ाई झगड़ा उतलन हो जाय । इसके अतिरिक्त जिससे 
हृदय तप्तावमान था विदीर्ण हो जाय ( अन्तस्ताप हो जाय ) [ वत्सर्वसश्रिय जेयम्‌ ] उन सब 
वचनोको “अपग्रियववचन! कहते हूँ जो सर्वंधा त्याज्य हैं ॥ ५८ ॥ 

भावारथे--अप्रिय वचनोका व्यवहार ( उच्चारण ) कभी जोवोको हितकर नहीं होता । इसीसे 
कहा जाता है कि 'न ब्रूयात्सत्यमप्रियस' अर्थात्‌ यदि सत्य भी हो परन्तु अभ्रिय हो तो, नही बोलना 
चाहिये, यह लोकोक्ति है, इसपर भी ध्यान देना चाहिये | तदनुमार अप्रीतिकर, भयकारक, खेद 
व डे जनक वैंन्माव या दुष्मनी उपजावनेवाले, चिन्तामें डालनेवाले, छड़ाई तकरार करानेंवाले, 
अयान्‍्त पैदा करतेवारे आदि दुवंचनोको पापका कारण वत्तताकर याने जवर्म बतलाकर 


सत्याशुच्रत २७१ 


आचार्योने त्याग कराया है। यहो निमित्तोंका त्याग करता व कराना कहलाता है, जो विवेको 
जीवोंका कर्तव्य है। इस इलोकमे मुख्यतया नोकषायोका कार्य बतलाया गया है जो पापरूप है। 
सामान्यत सभी कपाये व नोकषाये तथा योग पापरूप है, जो जीवको अशुद्धतामें रखकर ससारसे 
नहो छूटने देते तभो तो मोक्ष प्राप्तिके लिये 'उपयोगशुद्धिः ( कषायोंका अभाव होना ) और योग 


शद्धि ? ( खोटे काये करना छोड देना, संयोग हटाना )का होना अनिवार्य बतलाया है, अस्तु 
विचार करना चाहिये ॥ ९८ |! 


आचाये अन्तमे उपसंहाररूप कथन करते है--सबका साराश बताते है। 
सर्वस्मिन्नप्यस्मिन्‌ प्रमत्तयोगैकह्देतुकथनं यत्‌ । 
अनृतवचने5पि तस्मान्नियतं हिंसा समवतरति ॥९९॥ 
पय 


पूवे चचन या असत्य कथन जहाँ प्रसाद हेतु होता। 
वहाँ अवश हिंसा होती है--प्रमाद्‌ त्यागना रे श्रोता । 
नहीं आन्ति करना इस सत्‌में सत्यवचन ये है वक्ता। 
सार बात यह है आगमकी पाकनकर मुक्ति भोक्ता ॥९6५॥॥ 


अन्वय अर्थ--आचाये कहते हैं कि [ अपि यत्‌ स्ेस्सिन्‍नपि अस्मिन्‌ अज्नतवचने प्रमत्तयोगेक- 
हेतुकथनं ] गहित आदिवचन बोलनेमें अथवा सामान्य ( भेदरहित ) असत्यरूप वचन बोलनेमे 
जो शब्दोच्चारण या वाक्य प्रयोग किया जाता है वह सब प्रमादयोगसे अर्थात्‌ कषायभाव और 
वचनक्रियासे किया जाता है अतएवं उसमें मुख्य कारण एक 'प्रमाद योग' ही है। [ तस्मात्‌ 
नियतं हिंसा समचतरति ] उसके फलस्वरूप नियमसे हिसा पाप लगता है अर्थात्‌ आत्माके स्वभाव 
भावरूप भावप्राण ( ज्ञान दर्शानादि ) चष्ट होते हैं या धातते जाते है यह भारी हानि होती है। 
इसीलिये जहाॉँ-जहाँ प्रमाद योग हो वहाँ-वहाँ हिसा होती है यह व्याप्ति बनाई गई है ॥ ५० ॥ 


भावार्थ--जहाँ-जहाँ कषायपूर्वक योगोकी प्रवृत्ति होगी वहाँ-वहाँ सब पापोका मूल, 

हिंसा पाप अवश्य लगेगा यह अटलछ नियम है। तदनुसार मुख्य पाप ( अधर्म ) हिंसा ही है और 
मुख्य धर्म एक अहिंसा हो है। असत्य आदि सब हिंसाकी ही शाखाएँ या नामान्तर है, जो सिर्फ 
अज्ञानियोको समझानेके लिये बतलाये गये है। फलछत* सयोगी पर्यायमे रहते हुए प्रमादी जीव 
हो अपराधी होता है और प्रमादरहित निष्प्रभादी जीव निरपराधी होता है। अतएवं अपराधी 
(योगकषायवाले)को दड या कर्मेबन्धकी सजा मिलती है एवं'उसका पद ( दर्जा ) तोचा होता . 
| है तथा निर॒पराधी ( योगकषाय रहित ) जोवको दंड या सजा नहीं मिलती ( कर्मबन्ध नही 
डिहोता ) एवं उसका पद ऊचा ( केवलज्ञान व मोक्ष ) होता है यह साराश है। ऐसी स्थितिमे 





कि] 


१ प्रमत्तयोग्रात्माणव्यपरोपण हिसा, तत्त्वार्थसूत्र १४ अध्याय ७ | 


रणर पुरुषाथसिद्धयुपाय 


पापरूप विकारी भावोका त्यागना (पृथक्‌ करना ) श्रावक्रके लिये अत्यावश्यक है। इस ग्रन्थ 
द्वारा श्रावकके माध्यमसे उत्सग ( शुद्ध-एकाकी ) मार्गकी भूमिका आचाय॑ महाराजने तैयार की 
है ऐसा आभास होता है अत्तएव वह कत्तंव्य है किम्बहुता (* 


नोट--इस इलोकमें दो अपि णब्द लिखे हैं, उनमेसे एकका अर्थ और' तथा दूसरेका अथ्थे 
“अथवा” लेना चाहिये ॥«०॥ 


आचाये आगे असत्यके मूलकारणको स्पष्ट करते हुए ग़काका समाघानर करते है । 


हेतो श्रमचयोगे निर्दिएें सकलूवितथवचनानाम्‌ | 
हेयानुष्ठानादे्‌रनुवदनं भवति नासत्यम्‌ ॥१००॥ 


पद्य 


सकल झूठ चचनोका कारण मुख्य प्रमाद कहा प्रझ्ुने। 
चिना श्रसांद त्याग चचनादिक नहीं असत्य होत सुपने 
डपदेशादिक समय गुरूजन वचन अरुचिकर कहते हें। 
जिनसे होता स्वार्थिजननोंको खेढड, न अन्चत छहते हैं ॥9००॥ 


अन्चय अर्थ--आचाये कहते हैँ कि [ सक्छचितथवचनानाम्‌ श्रमत्तयोगे हेती निर्दिप्टे सतति | 
सव तरहके असत्य ( झूठ ) वचनोका मूलकारण (हेतु ) एक प्रमत्तयोग” हो है, दूसरा कोई 
नही है । अतएव [ हेयाजुष्टानादे- बज्ुवदर्न अस॒त्यं न मबति ] हेय व उपादेयका उपदेश ( गिक्षा ) 


देते समय किसी जीवको स्वार्थंकी क्षति होनेसे यदि दु.ख पहुँचे तो भी असत्य बोलना नहीं माना 
जाता न उसका पाप छरूगता है ॥१०गा 


भावायँ--विता प्रमादयोगके किसों भी जीवको क्रिया मात्रसे पापका व नही होता। 
यदि इरादा दु.ख पहुँचाने या सतानेका हो त्तो अवब्य ही पापवव होगा, चाहे वह वाह्मक्रिया 
( उद्यम ) वेसी करे या न करे। लेकिन विना इरादा या संबल्पके, कंदाचित्‌ दुख पहुंचवक 
लायक ( योग्य ) वाह्मक्रिया ( शरीरादिकी श्रवृत्ति ) हो भी जाय तो भी पापका वंब या हिंसा 
नही होती, कारणकि परिणाम ( भाव ) ही पुण्यपाप व मोक्षकें कारण होते हैँ, यह बात कई 
वार कही गई है। फलूत प्रमादयोग ( कपायसहित वोगप्रवृत्ति ) का दूर करना-निकालना 
सर्वोपरि है ॥१० गा 


नोट--यहाँ पर यह झ्ंका मिट जाती है या नहीं हो सकतो कि “साधु मुन्रि जीवोके 
१ जनवरतममन्तैबंब्यते सापद्यच , न्‍्युत्रति निरपरावों बंधन नैव जातु । 
निवतमयमशुद्ध नव नजन्‌ सापराधों भवति निरफतब जावबु झुद्धात्मेवी ॥१5छा कलथ” 
स्थप्तरमें--रंचमात्र । 


नर 


सत्याणुन्नत र२णझे 


कल्याणक्रे अर्थ ( शुभ भावनासे ) पाँच पापोका या सात व्यसनोंका त्याग कराते है, जिससे उन 
कामोंका का या तदाश्चित आजीविका करनेवालोंको दुख व हानि पहुँचेगी, क्योकि उपदेशके 
प्रभावसे वे पापी व्यसन्ती जीव हिसादिकका करना व मद्यसासादिकका सेवन करना छोड देगे 
तब उन्त दुकानदारोंको दुकाने न चलनेसे दुख होगा इत्यादि, अतः उन्तका पाप उपदेश देकर 
छड़ानेवाले साथु गुरुओको लगेगा इत्यादि कुतके व्यर्थ है। कारण कि उपदेशक किसीको प्रत्यक्ष 
( इरादा करके ) दुःख हानि नही पहुँचाना चाहते, न ही दूसरेका पाप दूसरेको छगता है यह नियम 
है, अपना-अपना फल लगता व भोगता है यह निष्कर्ष है, भ्रममे नही पडना चाहिये ॥१००॥ 


दूसरे असत्य पापके प्रसंगमें--- 


आशका होतो है कि अणुन्नती श्रावक सर्वथा असत्यवचन (झूठ बोलने )का त्याग नहीं 
कर सकते, कारण कि गुहस्थाश्रममे व्यापार आदि आरम्भके कार्य ( सावच्वकाये ) उसके पाये 


जाते है अतः उसमे कुछ न कुछ असत्य बोलना ही पडत्ता है ? इस प्रशनका समाधान रूप आचाय॑ 
सत्याणुन्नतका स्वरूप बतछाते है । 


भोगोपभोगसाधनमात्र सावधमक्षमाः भोक्तुस । 
ये तेडपि शेषमनृतं समस्तमपि नित्यमेव सुश्चन्तु ॥१०१॥ 
पद 


सोग और उपसोग कायके साधन जगमें जो होते। 
जिनमें असत्‌ पाप छगता है उन्हे त्याग यदि नहिं सकते ॥। 
उनको छोड़ शेष कामरोंसमे झू० बोरूना त्याग करे। 
एक देश भी त्याग करेसे खत्य अणुनत्नत कदम घरे ॥१०१॥ 


अन्वय अर्थ--आचाय कहते है कि [ थे सावथ भोगोपभोगसाघनसात्र मोक्तुमक्षमाः ] जो 
ज़ीव ( गृहस्थ अब्नती ) सम्पूर्ण भोगोपभोगके साधनोको अर्थात्‌ व्यापार कृषि आदि कार्योको, जिनमे 
'हिसा झूठ पापोका होना सभव व अनिवायं है, उन सबको यदि नही छोड़ सकते है तो भी 
[ ते5पि शेष॑ समस्त अन्त नित्यमेव झुछऋन्तु ] उन असम ( अव्रती ) जीवोंको चाहिये कि उन 
प्रयोजनभूत आरंभादिके साधनोकों छोड़, ( अतिरिक्त ) शेष ( बाकी ) जो काये या साधन हो 


उन्तमे असत्य बोलनेका तो त्याग अवश्य करे और एकदेश सत्यत्नतो जीवनमें अर्थात्‌ अन्नतीपना 
( असयमीपद ) छोड़कर अणुबन्नतो बराबर बने, यह कत्तंव्य है ॥१०१॥ 


भावायें--त्रती जीवचसे ही मोक्ष होता 


है, अब्नतीसे साक्षात्‌ मोक्षकी प्राप्ति नही होती यह 
नियम है वह निष्फल है। अतएवं यदि कोई 


गृहस्थ श्रावकपूर्ण या महात्रत्त ( त्याग ) घारण 





१ असत्य वचनरूप पापकार्य । 


& 
२७५४ घुरुषाथसिद्धयुपाय 


नही कर सकता तो उसका यह कत्त॑व्य है कि वह प्रयोजनभूत कार्यों ( व्यापारादि ) को छोड़कर 
जो अप्रयोजनभूत काये ( साधन ) हैं उनमे कभी झूठ न बोलें, ऐसा करनेसे उनके एकदेशब्रत 
हो सकता या पछ सकता है तथा वे अणुन्नतो--मोक्षमार्गी बन सकते है एवं कालान्तरमे के मोक्ष 
जा सकते है अथवा परपरया (व्यवहारनग्रसे ) वे मोक्ष जा सकते है ऐसा समझना चाहिये। 
इसमे भूल ग्य प्रमाद करना भज्ञानता है, जोवनके महत्त्वको नही समझना है । पद और योग्यता 
के अनुसार पाप या बुराईका त्याग करना अनिवाय है। ब्रती पुरुष प्रयोजनभूत कार्योमे यदि 
पूर्ण पापका त्याग नही कर सकता है तो भी उसका लक्ष्य सदैव पृर्ण पापोके त्याग करनेका अवश्य 
रहता है उन्हे वह हेय ही समझता है उपादेय नही समझता जेसाकि मिथ्यादुष्टि समझता है। 
जेनशासनमे तो जब सम्यर्दृष्टि अन्नतोका भी लक्ष्य पूर्ण वीतरागताकी ओर रहता है, वह तमाम 
ससार शरीरादिसे विरक्त रहता है तब ब्रत्तीकी बात तो निराली ही है किम्बहुना । पदके अनुसार 
सभीका कत्त॑व्य निश्चित है अस्तु । ध्यान देना चाहिये। यद्यपि आंशिकतत्याग या प्रवृत्ति 'अपवाद 
मार्ग है ( अशुद्ध मार्ग है या व्यवहार माग है ) उससे साक्षातत्‌ मुक्ति नही हो सकती जब तक कि 
वह उत्सगं मार्ग” पूणं बीतरागता रूप या पूर्ण निवृत्तिरप या निरचय मोक्ष मार्गरूप नहीं हो 
जाता यह नियम है। अपुव्नतरूप या श्रावक्के १२ ब्रतरूप मार्ग 'अपवाद मार्ग या प्रवृत्ति 
निवृत्तिरूप व्यवहार मोक्ष मार्ग है, उसमे सरागता व वीतरागता दोनोका सिश्रण रहता है अतः 
वह शुद्ध मार्ग नही है, उससे मुक्ति नही हो सकती । उसको उपचारसे मोक्षमार्ग आगममे कहा 
गया है। सम्यर्दृष्टि अन्नती श्रावक भो जैनधर्मी या अहिंसाधर्मी कहलाता है कारण कि वह 
अप्रयोजनभूत हिंसा आदि का त्यागी रहता है तथा उसे वह हेय समझता है, उसके होनेमे वह 
विषाद (दुख पर्चात्ताप ) करता है--विवेक रखता है इत्यादि | अतएव चह भी अहिंसा धर्मका 
कथचित्‌ ( आश्विक ) पालनेवाला है। 
निष्कर्ष--त्याग दो तरहका होता है ( १ ) स्वदेश त्याग या सकलदेश त्याग ( उत्सर्गरूप ) 
(२ ) एकदेश या विकलदेश त्याग ( अपवादरूप थोडा त्याग ) | स्वदेश त्याग करनेको सकलब्नत 
था महान्रत कहते हैं और एकदेश त्याग करनेको अणुन्नत या देशन्नत कहते है, महात्रत या सकल- 
ब्रतमें पूर्ण वीतरागता होना चाहिए और देशब्रत या अणुन्नतमे शुभराग होना चाहिये। ( अशुभ 
राग नही होना चाहिए ) तभी उन्तका सार्थक नाम हो सकता है, अन्यथा नही | उसके विना वेसा 
कहना उपचारमात्र है अस्तु । उसके भेद ( फरक ) को समझना और तदनुसार चलना ( करना ) 
नितान्त आवद्यक है। समझनेपर ही सारा दारोमदार है, बिना समझे सब निष्फल है, मर्थात्‌ 
सम्यरज्ञान हुए विना सव कुचारित्र कहलाता है जिसका फल उत्कृष्ट नहीँ होता। कषायोकी 
मन्दत्तामे भी वेसा हो सकता है, और तीन्नतामे भी हो सकता है, किन्तु उससे अभीष्ट सिद्धि नही 
होती, यह तात्य॑ है, अतएव वह व्यर्थका वोझा जैसा है ॥॥ १०१ ॥ सत्याणुन्रतका स्वरूप कहनेके 
पश्चात्‌-- 
( ३ ) चोये पाप प्रकरणमें--- 
आगे अचौयं अगुन्नत ( धर्मका ) स्वरूप बताया जाता है । 


अचौर्याणुन्रत नैजण 


अवितीर्णस्य ग्रहण परिग्रहस्थप्रमत्तयोगागत्‌ । 
तत्मत्थेयं स्तेये॑ सैव च हिंसा वधस्य हेतुत्वात्‌ ॥१०२॥ 


पद 


बिना दिये घन आदि वस्तु को जो प्रमाद्वश ग्रहना है । 

नाम उसी का चोरी है अरु हिंसा पाप भी करना है ॥ 

कारण इसका दुःख देना है, जिससे हिंसा होती हे । 

विना स्वीकृति वस्तु चरतना--चोरी है दर खोती है ॥१०२॥ 

अन्वय अर्थ--आचार्य कहते है कि [ प्रमत्तयोगात्‌ यत्‌ अवितीणेस्य परिग्रहस्य झदहणं ] 
जो प्रमाद या तीन्नकषायके निमित्तसे विना दी हुई या विना मंजूर किये पर वस्तुका ग्रहण या 
स्तेमाल ( उपयोग या वरतन ) करना [ ठव स्तेयं भत्येय | उसको चोरी पाप समझना चाहिये । 
[ च वधस्थ द्वेतुत्वात्‌ सा हिसा एव ] और वह चोरी प्राणघातका निमित्त होने से हिसा पापरूप भी है, 
ऐसा समझना चाहिये। ऐसी स्थितिमे यदि हिसा पापको तरह अप्रयोजनभूत कामोमे चोरीका 
त्यागकर दिया जावे तो नि'सन्देह वह एकदेश चोरोका त्यागी अणुव्रती श्रावक ( गृहस्थ ) हो 


सकता है | परन्तु यह अपवाद मार्ग है पूर्ण उत्सर्ग या शुद्धवोतराग मार्ग नही है तथापि छाभदायक 
है जितना पापकार्य॑ छूटा उतना ही अच्छा है ॥ १०२ ॥ 


भावार्थे--बहुतसे कार्य ( भोगोपभोगके साधन ) लोकमे ऐसे होते है कि जिनके करनेका 
जिन्दगीमें कभी अवसर हो नही मिलता ( वे काम नहो करना पड़ते ) परन्तु उनका त्याग न 
होनेसे तज्जन्य पापका बंध होता ही रहता है। जेसे कि हिसाका त्याग नही करनेसे वह जीव हिंसा 
करनेवाला माना जाता है अर्थात्‌ उसकी गिनती हिसक या हत्यारे जीवोमें होती है एवं उसे 
हिंसाका पाप अवश्य छगता है। ऐसी स्थितिमे श्रावकका कत्तंव्य है कि विवेकसे कार्य करे। तद- 
नुसार अप्रयोजनभूत कार्योमे हिसा आदि सभी पाप छोड़ देवे, जिससे उसका जीवन संयम या ब्नत- 
सहित बीते तथा वह अहिसा सत्य आदि ज़्तधमंका पालनेवाला बने इत्यादि। भरे | यदि श्रावक 
समझदार हो तो रात्रिको सोते समय तमाम परिग्रहका त्यागकर देवे जबतक कि वह न जगे। 
उसमे उसको बडा लाभ होगा यदि कदाचित्‌ सोतेमे उसको मृत्यु हो जाय तो उसका मरण त्रती 


अवस्थामे होना कहलायगा व उसको सद्गति प्राप्त होगी । इस तरह चोरी पापके प्रसंगमे 'अचौर्य” 
धर्म श्री पल सकता है ऐसा समझना चाहिये।॥ १०२॥ 


१. बिता भजूरी या विना दिये द्रव्यको । 
२. चोरी पाप । 
३. इज्जत या विश्वास नष्ट कर देती । 
उक्त च--निहितं वा पतितं वा सुविस्मृतं वा परस्वमविसृष्ठम्‌ । 
न हरति यन्‍न च दत्ते तदक्ृशचोर्यादुपारमणम्‌ ॥ ५७ ॥ रत्त० श्रा० 


रण६ पुरुषाथसिद्धयुपाय 


ध्य यशः शर्म च सेवमाना. केप्येकशोजन्मविदु. कृतार्थंमर्‌ । 
अन्ये छ्विशो विज्ञ वर्य त्वसोघान्यहानि यान्ति त्रयसेवयेव ॥१४।। सा० धर्मा० ज० १ 


अथे--ससारमे सबसे उत्तम धमं, कीति व सुख ये तीन चीजे मानी जाती है। उचमेसे 
कोई जीव धमं या पुण्य प्राप्तकर लेने मात्रसे संतुष्ट या कृतकृत्य हो जाते है। कोई नामवरी या 
कीति फैल जानेसे सतुष्ट हो जाते हैं, तो कोई इष्ट प्रयोजन सिद्ध हो जानेसे ( मनोरथ पूरा हो 
जानेसे, सतुष्ट या सफल हो जाते है क्योकि लोककी रुचि भिन्न-भिन्न प्रकारकी होती है। परच्तु 
विवेकी पुरुष उपयुंक्त तीनो ( घमं, यश, शम )को प्राप्त करके अपनेको कतक्षृत्य मानते हैं यह भेद 
है । यही उचित है। अर्थात्‌ पद व योग्यताके अनुसार संयोगी पर्यायकी भूमिकामे रहते हुए अरुचि 
रूप उपयुक्त सभी कार्योका करना अनुचित नही माना व कहा जा सकता। कारण कि वह विवेकी 
सबको विवेक दृष्टिसे देखता है उसके न्‍्याय है अस्तु । विवेकी जीव संसारके छूटनेको ही कतकझृत्य 
होना मानते हैं किन्तु संसारमे रहकर मनचाह। काये करनेको कृतक्ृत्य होना नही मानते, यतः वे 
सदेव संसार गरीर भोगोसे उदास ( विरक्त ) रहते है ॥ १०२॥॥ 


आचाय॑े आगे इस वातका खुलासा करते हैं कि 'परधनका चुराना” जीवका धात ( हिंसा ) 
करना है ( उससे हिसा पाप लगता है ) सो कैसे ? समाधान करते हैं । 


अर्था नाम य एते आरणा एते वहिश्चराः पुंसास्‌ | 
हरति स तस्य आणान्‌ यो यस्य जनो हरत्यथोन्‌ ॥१०३॥ 
पद्य 


अथ नास धनका अरु प्राणोंका है लोक बताते हैं। 
अत घनादिक हरनेवाले निशादिन पाप कमाते हैं ॥ 
घन है वाहिर प्राण जीवके इससे थे मर जाते हैं । 
हिंसापाप उन्हें रूगाता है परधन जो खा जाते हैं ॥ १०३ ॥ 


अन्चय अर्थ--आचाय॑ कहते हैं कि [ एते ये अर्था नाम पते पुंस्यम्‌ वहिइचरा* प्राणा. सन्ति | 
लोकमे जितने बनके नाम है वे सब जीवोके वाहिरी प्राण है अर्थात्‌ बाह्मप्राणोंके धघनादि नाम है 
ऐसा समझना चाहिये अतएव [ यो जन. यस्य अर्थात्‌ हरति ख्र॒ तस्य प्राणान्‌ हरति ] जो मनुष्य दूसरेके 
घनको चुराता है वह मानो उसके प्राणोको चुराता या घात करता है अर्थात्‌ उसे मार डालता 
है ( यहाँपर निमित्तकारणकी मुख्यता समझना ) ॥१०३॥। 


भावाययें--यह सव अज्ञान या मिथ्यात्वकी महिमा है कि मिथ्यादुष्टि जीव परपदार्थमे 
एकत्व ( अमेद ) बुद्धि करता है कि ये सब सयोगी पर्यायमे प्राप्त हुई चीजें मेरी हैं ( तन धन 
जन आदि समीको इष्ट अनिष्ठ मानता है )। अतएवं वह धन दौलतको अपने ही प्राण ( जीवन 
देनेवाले ) समझता है, उनमे राग व इष्ट बुद्धि करता है। ऐसी अवस्थामे यदि घनजन आदि 


अचौर्याणुघ्रत ३५७ 


इष्टपदार्थका हरण ( चोरी ) या वियोग हो जाय तो वह अत्यन्त दुःखी होकर प्राणतक छोड़ देता 
है ( उसका मरणतक हो जाता है ) या वह वह उस वियोगजन्य पीडाको नही सहु सकता तब 
आत्मघाततक कर डालता है, यह उसको बडी भूल है । वह परद्रव्य कभी आत्मा ( जीव )की नहीं 
हो सकती, कारण कि दोनो चीजें एक--तादात्म्यरूप नही हे--संयोगरूप भिन्न-भिन्न है। उन्तका स्वभाव 
आदि सभी पृथक-पुथक है, फिर वे एक कैसे हो सकती है व मानी जा सकती है यह विचारणीय 
है? परल्तु मूर्ख अज्ञानो यह विचार नहीं करता, इसीलिये दुःखी होता है। वस्तुका सयोग वियोग 
होना स्वभाव है वह कृत्रिम ( परक्ृत ) नही है, स्वतः सिद्ध या जन्मसिद्ध अधिकार है जब जेसा 
होना है सो होगा ही। बस, यह उक्त प्रकारकी परमे एकत्वरूप भूलके निकलनेपर ही सयोगी 
पर्यायके तमाम पाप पुण्य व सुख दुःख नष्ट हो जाते है किम्बहुना । मोहोजीव विवेकको खो बेठता 
है तब अपने सिरमे पत्थर मारकर स्वय दु'खी होता है व चिल्लाता है। हाय ! पत्थर मार दिया 
इत्यादि यह विडंवना सब कम ( पुद्गलकी पर्याय ) कृत है अर्थात्‌ उसके उदयरूप निमित्तके 
मिलनेपर होती है यह निर्धार है। फलत' निमित्तकारणकी अपेक्षा धन एवं प्राणको एक-सा 
बतलाया गया है ऐसा समझना चाहिये। परन्तु है यह उपचार कथन | अन्तरग या भीतरी 
हिंसा पाप, सकक्‍लेशतारूप परिणाम होनेसे आत्माके भावप्राणोका घात होता है वह लगता 
है ॥ १०३॥ 


वादी तर्क करता है कि चोरीका सम्बन्ध हिसासे केसे जोड़ा जा सकता है, जबकि चोरीका 
सम्बन्ध परद्रव्यसे है मौर हिसाका सम्बन्ध प्रांणघात ( मरण )से है ? अतएव दोनोकी व्याप्ति 
( संगति ) नहीं बेठती । इसका समाधान्त किया जाता है। 


हिंसाया; स्तेयस्थ च नाव्योप्तिः सुघट एवं सा यस्मात्‌ | 
ग्रहणे प्रमचयोगो द्रव्यस्थ स्वीकृतस्यान्ये; | १०४ ॥ 


पा 


चोरी और जु हिंसाका है अविनाभाव सदा सानो | 
यतः उसयका कारण है वह एक प्रसादयोग जानो ॥ 
अत. नहीं है अव्याधिका भय इसमें निह्ूचय सानो। 
जहाँ चौय वहाँ हिंसा होती दोनोंको तुम पहिचानो॥ १०४ ॥ 
अन्बय अर्थे--आचाये कहते है कि [ हिंसाया. स्तेयस्य च अव्याप्ति' न 
ओर चोरीमें व्याप्तिका अभाव है, फिर वैसी शंका ( 
एव ] क्योकि वह व्याप्ति वराबर सिद्ध होत्ती है। 


् ] हिसा ( प्राणघात ) 
तक ) नही करना चाहिये, [ चस्माव्‌ सा सुघट 
देखो [ जन्‍्ये: स्वीकृतस्य द्वज्यस्य जन्‍्ये: अहणे 





१. अदत्तादानं स्तेयम्‌, त्तत्त्वार्थसूत्र अ० ७ 


२ व्याप्ति अर्थात्‌ अविनाभाव या साहचर्य नियम । 
शे३ 


२५७ पुरुषाथ सिद्धचुपाय 


प्रमत्तयोगो5स्ति ] दूसरेके द्वारा प्राप्त किये गये ( संचित ) घनकों, यदि कोई दूसरे आदमी ( जिन्होंने 
कमाया नही है ) ग्रहण करते हैं अर्थात्‌ चुरा लेते हैँ तो वहाँ प्रमाटयोग अवश्य होता है भर्थात्‌ 
उत्तके तीव्रराग या तोबन्रकषाय सहित प्रवृत्ति वरावर पाई जाती है। इस तरह चोरके खुद भाव- 
भाणोका घात होनेसे उसको हिंसा पाप तथा चोरीका पाप ( हिंसारूप ) दोनो छगते हैं। अथवा 
कदाचित्‌ धनवालेका मरण हो जाय तो निमित्ततासे छोकमे उसका अपराधों भी चोर होता है। 
सजा मिलती है, ऐसो व्थाप्ति समझना चाहिये | १०४ ॥॥ 


भावाथ- यहाँपर निड्चय हिंसा और व्यवहार हिंसा तथा निः्चय चोरी और व्यवहार 
चोरी का भ्रदर्शत किया गया है, जो स्वाश्रित और पराश्चित है, इसे ठोक-ठोक समझना चाहिये। 
जो जीव चोरी करनेका, हिसा करनेका, झूठ वोलनेका, कुशील सेवन करनेका तथा परिग्रह करनेका 
इरादा या सकल्प करता है वह अपने स्वभावभावकों चोरी या हरण ( घात ) करता है अथवा 
स्वभावभावको प्रकट नही होने देता है जो अपराब है | अतएव वह निश्चय या स्वाश्रित चोरी 
है। तथा परद्वव्यको चुराना यह पराश्चित या व्यवहार चोरी है। उसके होनेसे भाव व द्रव्य दोनो 
हिंसाओंका होना सम्भव है । कारण कि उसका निमित्तकारण एक कपायकी तीब्नतारूप प्रमादयोग 
ही है। तब हिंसा व चोरीकी व्याप्ति ( सगति ) वननेमे कोई बाघा नही आती--निश्चितरूपते 
व्याप्ति सिद्ध होती है किम्बहुना | सब पापोकी खान ( योनि या आयतन ) हिंसा है और हिंसाकी 
खान भ्रमाद है, ऐसा समझना चाहिये। मुख्यतया जहाँ प्रमादपुर्वक चोरी की जाय, वहाँ तो चोरीका 
पाप रूगता है, परन्तु बिना प्रमादके नही छगता, ऐसा आगमका न्याय है। फछत- खाली परद्वव्यका 
प्रहण होता मात्र चोरी नहीं कहलाती, जिसमे प्रमाद न हो, जैसे ईर्यापथास्रव होता है वहाँ 
चोरोका ट्ूूपण नही छगता । लोकमे भी बिना इरादेके गछती हो जानेपर गलती नही मानी 
जाती। यद्यपि वन्‍्ध ( सजा )के कारण कषाय और योग दोनो हैं तथापि कषाय मुख्य है उसीसे 
स्थिति, अनुभाग पड़ता है इत्यादि | 


न्‍्यायशास्त्र से अव्याप्ति, अतिव्यप्ति, असभव ये तीन दोष लछक्षणके माने जाते हैं। उचका 
स्वरूप यथा संभव बताया जाय्गा, वह सुलभ है | अस्तु । 


नोट--इस स्थलमे चोरी और हिंसा दोनोमें अव्याप्ति दोष नही है कि कहीपर चोरी तो हो 
और हिसा न हो । ऐसा स्थल कोई नही है--सर्वत्र जहाँ-जहाँ चोरी हो वहाँ-वहाँ हिसा अवश्य 
होती है। परन्तु ऐसो व्याप्ति प्रमादपुवंक चोरीके साथ है-- प्रमादरहित चोरो ( परद्वव्यका ग्रहण ) 
के साथ व्याप्ति नही है, यह विशेषता है। लोकमें गठवन्धनको व्याप्ति कहते हैं। यदि यहाँ यह 
प्रइनन किया जाय कि कोई-कोई जीव चोरी हो जानेपर सदमासे नही मरते तो क्या उस चोरको 
हिंसाका पाप नही छंगेगा ? इसका समाधान यह है कि उसके ( घनीके ) यदि संक्लेशता न हो 
या राग छेंष न हो वरावर चोरके निमित्तसे घनी हिंसा पापसे बच सकता है अन्यथा सक्‍लेशता 
होनेपर चोर व साहुकार दोनोको हिंसाका पाप छगना अनिवाय है, चोरके परिणाम खराब होनेसे 

वह हिंसा पापका भागी हर हालतमे होता है इत्यादि ॥ 


अचौर्याणुच्चत २७९ 


सारांश--यत्र-यत्र चोरी तन्न-तत्र हिंसा” अर्थात्‌ जहाँ-जहाँ प्रमाद योग सहित चोरी हो 
वहाँ-वहाँ हिसा अवश्य होती है। फलितार्थ यह कि जहाँ-जहाँ कषाय हो चहाँ-वहाँ हिसा. अवश्य 
होती है अर्थात्‌ हिंसाकी व्याप्ति कषायके साथ है और यह हिसाका लक्षण 'प्रमत्तयोगातु प्राण 
व्यपरोपणं हिंसा' ( त्त० सू० ) बिल्कुल निर्दोष ( अव्पाप्ति अतिव्याप्ति-असंभव दोषरहित ) है ऐसा 
समझना चाहिये | कपायरहित मन-वचन-काय इन तीनो योगोंकी प्रवृत्ति या क्रिया, हिसा पाप 
है अस्तु ॥ हिंसासे मतछ॒ब केवल बाह्य प्राणोके घात होनेका नही है कि शरीर नष्ट हो जाय, 
किन्तु भावप्राणोके घात होनेका भी है कि आत्माके ज्ञानादिक गुणोका नष्ट होना भी हिंसा 
कहलाती है । ऐसी स्थितिमे कषाय उत्पन्न होते समय कोई न कोई हिंसा अवश्य होती है वच 
नही सकती ॥ तब कहना पडेगा या कहना चाहिये कि कषायोदयकी और हिंसाकी व्याप्ति बरावर 
है। यदि कदाचित्‌ वाह्य हिसा (द्रव्य हिसा) नहो तो अन्तरंग हिंसा ( भाव हिसा ) हो 
ही जात्ती है इति।॥ 


चोरीका अथ, परद्रव्यका अपहरण करना है जो लोकव्यवहार है उसे लोकमें चीरी 
करना कहा जाता है। तथा चोरी करनेका भाव होना भर्थात्‌ परद्वव्य ग्रहण करनेका राग 
( कषाय ) होना, यह अलौकिक या अन्तरग चोरी है। इस तरह दो चोरियाँ होती है। परल्तु 
दोनोका मूल कारण एक 'प्रमाद योग' है अतएवं वह हिसारूप है। तब यह नही कहा जा सकता 
कि चोरी करनेमे हिंसा नही होती और इसीलिये चोरीको हिसाके साथ व्याप्ति नही है ( अव्याप्ति 
दूषण है )। यदि वैसा कहा जाय तो गलत होगा अस्तु। “जहाँ-जहाँ प्रमाद है वहाँ-वहाँ हिसा है' 
यह हिंसाका लक्षण निर्दोष है अर्थात्‌ अव्याप्ति व अतिव्याप्ति व असंभव, इन तीन लक्षणके 
दोषोसे रहित है--शुद्ध है। तदनुसार झूठ, चोरी, कुशील आदि करनेके भाव होना, सब प्रमादमें 
शामिल है और हिंसारूप है । तथा तज्जन्य क्रिया--योगप्रवृत्ति भी हिसा पापरूप है। यतः कारणके 
अनुरूप काये होता है ऐसा न्याय है किम्बहुना || १०४ | 


नोट--यथासभव पेड्तर अव्याप्ति, अतिव्याप्ति, असंभव, इन तीनों दोषोका लक्षण बताया 
जा चुका है कि जो लक्षण पक्ष ( समुदाय ) के एक हिस्सेमे रहे या घटित होवे उसको 'अव्याप्ति 
दोष' कहते है और जो लक्षण,अलक्ष या विपक्षमे भी रहे या घटित होवे उसको “अतिव्याप्ति दोष' 
कहते है जो लक्ष्य और अलक्ष्य दोनोमे रहे उसे अतिव्याप्ति दोष कहते है और जो लक्षण लक्ष्य 


या पक्षमे विलकुछ न रहेया घटित न होवे उसको “असभव दोष” कहते है ऐसा संक्षेपमे 
समझना ॥ १०४ ॥। 


यहाँंपर यदि कोई यह शका करे कि जब बिना दी हुई परवस्तुका ग्रहण करता चोरी 


कहलाता है तब केवली बीतरागी भी तो बिना दिये कम ग्रहण करते है अत. उनको भी चोरीका 
दोष लगना चाहिये ? 


आचाये समाधान करते है कि हिंसाके लक्षणमे “अतिव्याप्ति! तर 
अव्याप्ति दोष नही है यथा-- न कक अली 


६ 
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नातिव्यप्तिश्च॒ तयोः प्रमत्योगैककारणविरोधात्‌ । 
अपि कर्मालुग्रहणे नीरागाणामविद्यमानलवास्‌ ॥१०५॥ 
पद्य 


अविव्याध्ति दूषण नहिं द्वोता कर्मग्रहणके करनेमें 
विना श्रमाद होत है वह तो बचीतरागवा धरनेमें ॥ 
अहण विसजेन किया जात है जहाँ कर्षाययोग वरते । 
अन्य जेंगह जो क्रिया होत है वह स्वसाचसे ही चरते ॥ १०७ ॥ 


अन्वय अर्थ--आचाय॑ कहते हैं कि [ जपि नीरागाणां कर्माडुअहणे तयोः अतिव्याप्ति न ] और 
वीतरागियो ( विपक्षियो ) के जो प्रति समय कर्मोका ( अदत्त ) ग्रहण होता है उससे हिंसाके 
लक्षणमें अथवा चोरी और प्रमादरूप हिंसामे या एकतामे कोई अतिव्याप्ति नामका दूषण नही 
आता, कारण कि [ प्रमत्तयोगेककारणविरोधात्‌ ] विरागियोके जो कमंग्रहण होता है वहाँ प्रमाद- 
योग नामक मुख्य कारण मौजूद नही रहता, अर्थात्‌ वह नष्ट हो जाता है ( सम्पूर्ण मोहका अभाव 
हो जानेसे ) अतः [ स्तेयस्य अविद्यमानत्वात ] चोरोके न होनेसे, वह ( कर्मग्रहण ) स्वभावत- 
( अपने आप खाली योगके निर्मित्तते बिना कषायके ) होता रहता है, जो वस्तु स्वभाव है, वह 
वेभाविकी क्रिया नही है यह तचात्पयं है। ऐसी स्थितिमें वीतरागी जीव, पक्षरूप ( कषाय सहित 
संसारी ) नही हैं किन्तु वे विपक्षरूप हें। अतएुव अतिब्याप्ति दुषण नहीं हो सकता। ऐसा 
समझना ॥ १०५ ॥ 

भावाथें- सत्र प्रमाद ओर हिंसाकी एकता (व्याप्ति ) मिलाई जाती है जो सत्य सिद्ध 
होती है, उसमे कोई दूषण नही आता | बीतरागी साधु या देव ( अहंन्त ) कषायसे सर्वथा रहित 
हैं अर्थात्‌ प्रमादवाले नही हैँ अतएवं कर्मोका ग्रहण करने मात्र ( प्रति समय सातावेदनीयका 
सिक प्रकृति प्रदेशवन्ध होता है ) से वे हिसक नही होते अर्थात्‌ उन्हे हिंसाका दोप या चोरीका 
दोप नही लगता, कारणकि कर्मरूप पुद्गल किसोके अधीन नही है अर्थात्‌ उनका कोई खास 
स्वामी नही है, वे स्वेत्न ठसाठस भरे हुए हैँ व स्वत्तनत्र है। अतएवं उनम दत्त या अदत्त ( चोरी ) 
का विकल्प ही नही होता । इसके सिवाय उनका भना जाना प्रमाद ( कपाय सहितयोग- 
परिस्पदन ) से नही होता तब हिंसा काहेकी ? वह अहिसारूप है ऐसा समाघान होता है | अस्तु । 
आगममे कपायसहित योगग्रवृत्तिकों या तीत्रकपायको प्रमाद कहते है यह लक्षण है किम्बहुना-- 
अनाव होनेसे । 
बीतरागियोफे, अकृदयरपवाले विसदृशजनोंफे याने विपक्षभूतोंके । इस इलोकम “विरोधात्‌” पदके स्थानमें 
'विश्षेपाल्‌ होता तो किवष्ट कल्पना न करना पटती सरल होता । 
विभावभाव । 
४. पिशर्धियों त्यागियों के । 


श्ण 


अचौर्याणुन्नत ३२६१ 


सारांश--शंकाकारका कहत्ता है कि यदि चोरी और हिंसा एक साथ होती है तब बीत- 
रागी महात्मा भी बिना दिये कर्मोको ग्रहण करते है, जो चोरी है 'अदत्तादान॑ स्तेयस्‌ यह तत्त्वा्थ- 
सूत्र है। ऐसी स्थितिमे हिसाका रूक्षण अलक्ष्य ( विपक्ष ) वोतरागियोंमें चला जानेसे अतिव्याप्ति 
दूषण लग जायगा इत्यादि । इसका खडन आचार्यदेवने लक्ष्सते भिन्न अर्थाद्‌ विपक्ष या वीतरागी 
बताकर किया है किम्बहुना ।। १०५ ॥ 


अच्तमें आचार्य अणुक्रत्ती श्रावककों सारांशरूप उपयोगी शिक्षा देते है, जिससे ब्रतमे बाधा 
न आवे। 


अप्रयोजनभुतका त्याग कराते हैं 


असमर्था ये करत निपानतोयादिहरणविनिव्वत्तिम्‌ । 
तैरपि समस्तमपरं नित्यमद्तत'ः परित्याज्यम ॥१०६॥ 


पच्च 


जो श्रावक नहिं छोड सकत हैं, पर के पानी आदि को । 
उनका भी कत्तव्य यही है, अन्य छोड़ दें दत्त को ॥ 
पदके साफिक चरतन करना, नहि अन्याय कहाता है । 
त्यागी अत्यागी में अन्तर, यही समझमसें जाता है ॥१०६॥ 


अन्वय अर्थ--आचाये कहते है कि [ ये निपानतोयादिहरणविनिद्वृत्ति कत्त असमर्था ] जो 
गृहस्थ या श्रावक ( अणुब्रती ) दूसरोके कुआँ आदिका पानो ( प्रयोजनभूत ) विना दिया हुआ 
नही त्याग सकते अर्थात्‌ मालिककी आज्ञा या स्वीकृतिके विना भी उपयोगमे ( वर्त्तावमे ) लाते है 
उसको वे पदके अनुसार उपयोगमे छावे किन्तु [ तैरपि समस्तमपरं अदृत्त नित्य परिस्याज्यं ] उन 
प्रयोजनभूत चीजोके सिवाय ( अतिरिक्त ) अन्य सभी अप्रयोजनभूत चोजोका घिना भाज्ञा या 
स्वीकृतिके हमेजा त्याग कर देना चाहिये ( श्रावकोंका यह कत्तंव्य है आज्ञा है) इससे एकदेश 
चोरीका त्याग करके वे त्यागी अणुत्रती बने रह सकते है, अर्थात्‌ उनका अणुत्रत भंग नही हो 
सकता ॥१०६॥ पु 

] भावा्थे--असयमी और अव्त्ती जीवनकी मोक्षमार्गमे कोई कीमत नही है अतएवं सम्य- 

ग्द्शंन सहित यथाशक्ति ब्रत धारण करना प्रत्येक गृहस्थ श्रावकका कत्तंव्य है, परन्तु वह सब पद 
और योग्यताके अनुसार होना चाहिये ) अन्यथा लाभके स्थानमे हानि हो जाती है। यही बात्त 


१. अलध्ष्यवृत्तित्वमतिव्याप्तित्मू, यह लक्षण है । 


२ सिर्फ जल-मिट्टीका उल्लेख छहढालामें 'जरूमृतिका विन और नाहि कुछ गहे अदत्ता' किया गया है मालम 
पडता है यह उदाहरणमात्र है, सीमा नही है अर्थात्‌ दो ही चीजोकी नही है और पर 
है---विचार किया जाय । 55% %७७० 
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इस उब्लोकमें आचाय॑ने कही है। थोडा-थोडा प्रमाद छोडकर प्रमादरहित ब्नत्त या त्याग ( चुद्ध वीत- 
रागतारूप ) अवव्य करना चाहिये तभी जोवन सफल हो सकता हैं। कमसे-कम अध्रयोजन भूत 
कार्योका त्याग तो कर ही देना चाहिये, उसमे अधिक सोचने-विचारनेकी जरूरत नही है। तथा 
क्रमण- प्रयोजनभूतका त्याग करना भी अनिवाय॑ है तभो मानव जीवन पानेकी सार्थकता है। 
पुरुपार्थी जो करना चाहे सो कर सकता है। जब कठिनसे-कठिन मोक्षको साथना कर सकता है 
तब और क्या कठिन है, जिसके लिए वह कायरता दिखलावे ? नहीं), अपनी चक्तिको देखकर वरा- 
वर आगे बढ़ना चाहये, प्रमाद नहीं करना चाहिए और वह भी बआत्मकल्याणके कार्य करनेमे, च 
कि संसारके कार्योमे, तभी वह पुरुपार्थी कहा जावेगा अन्यथा नही, यह ध्यान में रचना चाहिये । 
किम्बहुना ॥१०६॥। 
आाचार्य (४ ) कुणील ( अव्रह्म ) पापका स्वरूप बताते हैं । 


एकदेश सुशीलको पालनेके लिए 


यहेंद्रागयोगान्मैथुनमभिधीयते. दर्दुचक्म । 
4 6 
अवतरति तत्र हिंसा वधस्य सर्वेत्रसद्भावात्‌ ॥१०७॥ 
पच्च 


चेदरागके होनेसे जो मेथुनक्म जीव करता । 

हैं 'अव्रह्म/ नाम उसका अरु नाम कुद्योलू वही करता ॥ 

हिंसा उसमें होत निरन्तर हव्यमाव ढोई प्रार्णों की । 
कारण झुख्य प्रमाद कहा है सत्र पापों के खानों की ॥१०७॥ 


अन्चय अर्थ--आचार्य कहते हैँ कि [ यद्‌ चेदरागयोग्रात्‌ मेंथुनममिघीयते तद्‌ अम्रह्म | जो 
वेदरूप रागके निमित्तसे कामसेवनका भाव या क्रिया को जाती है, उसको “भअत्रह्म' या कुशील 
कहते हैं। और [ तत्र सवंत्रवधस्थ सक्ावाद्‌ हिसा अवतरति ] उस मैथुनमे सम्मृच्छेचादि जीवोका 
घात होनेसे हिसा पाप रूगता है, यह हानि है अतएव वह त्यात्य है ॥१०ण॥ 


भावाय--जितने कषाय व परियण्रह ( विपय )के भेद हैं वे सभी पापरूप हैं और पापके 
कारण हैं, भमतएव आचारयोने उन्हीको त्याग करनेका उपदेश दिया है व त्याग करवाया है । उसीका 
पृथक्‌-पृथक्‌ रूपसे स्पष्टीकरण पाँच पापोंके प्रकरणमें किया जा रहा है। भअन्रह्म या कुशील 


१. प्रमादकलित. कर्थ भवति शुद्धामवोब्ठत , कपायमरयौरवादरूसता प्रमादो यत्त. । 

अतः स्वस्सनिर्भरे नियमित स्वमावें भवन्‌, मुनि परमशुद्धतां न्रजति सुच्यते वाशचिरातू ॥8९०॥---कछश 
मिबुनस्थ भाव. कर्म वा मैयुनमू। दो प्राणियों ( स्त्री-पुठुष ) की परस्पर रमण करनेकी इच्छा या क्रियाको 
मैथुन या कुशील कहते हैं । कुशोल भावरूप व द्रग्यरूप दोनो तरहका होता हूँ । 
ब्रह्मचर्यका अमाव | पूर्ण स्वमावकी कमी | 


५ 
० 


ब्रह्म॒चर्याणुन्नत श्देर 
सेवन भी पाप ही है ( अशुद्धता है ) क्योकि उसमें द्रव्य हिसा ( योनिगत असंख्यात सम्मूच्छन 
जीवोंका विधात्त ) होती है तथा परिणाम या भाव खराब ( प्रमादरूप तोऩ कषाय ) होनेसे आत्मा 
के भावप्नाणोंका भी घात होता है ऐसी स्थितिमे उमयथा हिसाका होना अनिवायें है, अतः यह 
पाप भी त्याज्य है। वेद त्तीन तरहके होते हैं--( १ ) पुरुषवेद, ( २) स्त्रीवेद, ( ३ ) नपुंसकवेद। 
ये तीनो ही रागकषायमे शामिल है। इनके द्वव्य व भावके दो भेद होते है। द्रव्यवेद ( लिंग ) 
त्तामकर्मंके आश्रित है वह शरीरमे आकारादिकी रचनारूप है तथा भाववेद कषाय या विकारीभाव- 
रूप है | दोनोका निमित्तनैमित्तिक सम्बन्ध है। भाववेदके निमित्तसे ( भाववेदरूप विकारी परि- 
णामसे ) कायबचनादिमे क्रिया ( हरकत्त ) होती है तथा उसके लिए जीव निमित्त मिलता है। 
वचनप्रयोग, कायप्रयोग आदि करता है और उसके आगोपाग चलाता है तथा मेल मिलाता है 
इत्यादि। स्त्रीके गुठझ्य स्थानोमे ( योनि, काँख, कुच आदिमे ) असख्याते जीव स्वतः सम्मूच्छेत 
जन्मवाले होते रहते है अत: परस्परके सब्षसे वे सब मर जाते है जिससे द्रव्यहिसा होंती है, 
इत्यादि पापकी खान मैथुन कम है अत' वह त्याज्य है । 
वेदके विषयसे विशेषता 
द्रव्यकम , भावकर्म को तरह, वेदनाम नोकषायके भी द्रव्य भाव ये दो भेद है या माने जा 
जा सकते है । 
(१ ) द्रव्यवेद, नोकषायरूप पुद्गलका पिण्ड है, जिसके उदय होनेपर जीवके भाव खराब 
होते है । मतः वह द्रव्यवेद है | 
(२ ) भाववेद, स्त्री-पुरुषके खोटे भावोका होना है, जिनसे क्रिया की जाती है | उन परि- 
णामोंकी भाववेद कहते हैं । 
( रे ) नामकमंके उदयसे होनेवाली पुदंगलकी रचना, लिग या चिह्न कहलाती है---वह 
आकार-प्रकार, जिससे स्त्री-पुरुष-लपुसककी पहिचान होती है, ऐसा भेद समझना चाहिये । 
नोट--स्त्रीवेदके उदयमे स्त्रीके जेसे भाव होते है--अर्थात्‌ पुरुषसे रमण करनेके भाव होते 
है। पुरुषबेदके उदयसे पुरुषके जेसे भाव होते हैं। अर्थात्‌ स्त्रीसे रमनेके भाव होते है। नपुंसक 
वेदके उदयमे नपुंसकके जैसे भाव होते है, उभयसे रमनेके इत्यादि । 
आगे आचाय॑ उसी द्वव्यहिसाकी पुष्टि उदाहरण देकर करते हैं । 


हिंस्‍्थन्ते तिलनाल्‍यां तप्तायसि विनिहिते तिला यद्वत्‌ । 
वहवो जीवा योनौ हिंस्यन्ते मैथुने तहत ॥ १०८ ॥ 
पच्र 


तिरूनालीके अन्दर जैसे तप्तकोहके पड़नेसे । 
विलका क्षय हो जात, तत्क्षण आपरूसाहि रगड़नेसे ॥ 
उसी तरह योनिके भोतर रहनेवाले जीवॉका। 
घात द्वोत है मेशुनसे जब अंग रगड़ता दोनोंका ॥ १०८ ॥ 


है 
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अन्वय अर्थ-- आचायीे कहते हैं कि [ यद्वत्‌ तिलूनाल्‍यां तप्तायसि विनिहिते तिलाः हिंस्वन्ते | 
जिस प्रकार तिलीसे भरी हुई पुगरिया ( नाछी )मे तपे हुए छोहेके सरियाकों डालनेसे तिली जल 
जाती था नष्ट हो जाती है [ वद्वत्‌ मैथुने योनौ बहवो जीचा. हिस्यन्ते ) उसी तरह मेथुन करनेसे 
योनिमे रहनेवाले बहुतसे सम्मूच्छंन जीव मर जाते है, जिससे द्रव्यहिसारूप पाप छगता है अत' 
वह छोडना चाहिये ।॥| १०८ ॥। 


भावार्थ--कुशील या मैथुन या अन्रह्म इन तीनोका अथ एक ही होता है। परल्तु कुशील 
नाम क्यो पडा है ? यह विचारणीय है। शीलूका अथ स्वभाव है अर्थात्‌ निविकार ( सहज ) 
आत्माका परिणाम है । तदतुसार आत्मामे विकारका होना ( विभावभाव उत्पन्न होना ) कुशील 
ही है अर्थात्‌ स्वभावसे रहित या विचलित होना है। जिसकी प्रतिक्रिया मैथुनादिके रूपमे होतो 
देखी जाती है जो सब कुशीलमे शामिल है। किन्तु लोकाचार या लोकके न्यायमे 'स्वस्त्री' सैवनको 
कुशोल नही कहा जाता, “परस्त्री' सेवनको ही कुशील कहा जाता है। अतएबव स्वस्त्रीके सेवनमे 
दड नही मिलता और परस्त्रीके सेवनमे दड मिलता है। परन्तु परछोकमे ( आगमके न्यायसे ) 
वह “अब्नह्म' पाप है आर्थात्‌ ब्रह्म जो आत्मा, उसके स्वभाव ( रागरहित )से विचलित होना है, 
इसलिये उसकी सजा सभीको मिलती है यह तात्पय॑ है। अथवा जीवहिंसा होनेसे सभी अपराधी 
समझे जाते है, क्योकि मुख्यपाप हिंसा ही है। छोकका न्याय परलोकमे नही छगता, दोनो न्याय 
जुदे-जुदे है। मेथुनक्रिया ( कर्म )के समय पुरुषके पुरुषवेदका व स्त्रीके स्त्रीवेदका तीन्र उदय 
रहता है अतएव दोनोके कर्मंबन्ध होता है व द्रव्यहिसा भी होती है भावहिंसा तो होती हो है 
ऐसा समझना चाहिये || १०८ | 


विशेष विचार--लोकमे कहा जाता है कि 'ब्रह्म' परन्रह्म परमात्मा ( ईइवर )से ही जगत्‌ 
( संसार )की और गुणकर्म स्वभावसे चार जातियो ( वर्णो )की उत्पत्ति होती है, इत्यादि इसका 
खुलासा क्‍या है यह थोड़ा बताया जाता है। 


ब्रह्मशव्दका अर्थ या वाच्य आत्मा” है। सो वही आत्मा अपने गुणक्म स्वथावसे--बहिं- 
रात्मा ( मिथ्यादुष्टि ), अन्तरात्मा ( सम्यग्दुष्टि ), परमात्मा ( सर्वज्ञकेवल्ली ) बन जाता है किन्तु 
यह कहना कि 'ब्रह्म'से ब्राह्मण ( जाति ) उत्पन्न होते है यह गलत है, क्योकि शरीर या कुल- 
जाति वंश सत्र पौद्गलिक है-पुदूगलकी रचना है, जो रजवोर्यादिकसे होती है । आत्मा उससे 
भिन्न है भोर नित्य अजन्मा है, अत उसे कोई उत्पन्न नही कर सकता इत्यादि | फलत- गलत- 
घारणा निकाल देना चाहिये। यथार्थ बात यह है कि जो 'ब्रह्म' भर्थात्‌ आत्माको पहिचान लेवे 
या जान लेवे, वह ब्राह्मण ( भेदज्ञानी अन्तरात्मता सम्यग्दृष्टि ) है। और जो ब्रह्मको यथार्थ न 
जान सके, वह भन्राह्मण ( मिथ्यादुष्टि बहिरात्मा ) है। उसके पश्चात्‌ जो रागादिक विकारी- 
मावोकों नो, मिथ्यात्व ( अज्ञान )के साथ निकाल देवे, उसको “परमात्मा बीतरागी' कहते हैं। 
उस ह--६१) सकलूपस्मात्मा (२) निकलपरमात्मा दो मेंद होते है यथा भहेनत व सिद्ध जानना । 


छीफिक जातियाँ--मब झुल ( माता-पिता ) व कम ( व्यापारादि व स्वभाव ) पर निर्भर 
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रहती हैं और उनका स्थाण्त्वि नही है--सिर्फ वत्तमान जीवनतक हो वे रहती है। जैसे कि ( १ ) 
जो पठन पाठन व॒संध्यावन्दन पूजा आदि कार्य करता है, वह ब्राह्मण कहलाता है। ( शील- 
सतोपों ) ( २) जो हथवार आदि चलाता है देशको रक्षा व शासन करता है वह क्षत्रिय कहलाता 
है। ( उम्रस्वभावी तेज ) ( ३) जो चीजोका क्रय विक्रय या सचय करता है वह वेइय कहलाता 
है। ( सहतशील ) (४। जो सबकी सेवावृत्ति करता है वह शूद्र कहलाता है इत्यादि ( दीनवृत्ति)। 
परन्तु ये सव खानदानों वा कु;रूपरग्पराकी चीजे नही हैं। जीवनमें हर कोई वैसे कर्म ( व्यापार ) 
कर सकता है व करते है. तब स्थायित्व ( नित्यत्व ) कहाँ रहता है। ऐसी स्थित्तिमे जाति आदि 
अनित्य चीजोका अहंकार क्यों करना ? नही करना चाहिये" | फिर भी ब्राह्मण मूलमे चार तरहके 
होते है--( १ ) कुलुकृत-ब्राह्मण कुलमे उत्पन्न हुए  ( २ ) ज्ञानकृत-विशेषज्ञानी-पठन्पाठच करनेवाले 
श्रोन्रिय वेदपाठो। (३ ) क्रियाकृतत्त कमंकाण्डो ( याज्ञिक ) (४) तपःकृत-तपस्या करनेवाले । 
मत्त्यपुराणमे १० भेद माने गये है, उनमें नीचकर्मी भो बतलाए हैं। अतएवं ये जाति कृत भेद 
थोथे हूँ अमान्य है। कमंसे हर एक जैसा चाहे वच सकता है) गुणकंत भेद जो ऊपर बतलाये है 
सम्यग्दृष्टि आदि वे सब समुचित व मान्य है व हो सकते है। भरतमहाराजने गुणक्ृत ब्राह्मणोंको 
ही स्थापना को थी ऐसा समझना, किम्बहुना । छोकाचार रूढिरूप होता है वह मिथ्या है अस्तु । 


तक और उसका खण्डन या युक्तिपु्वंक समाधान किया जाता है । 
अनंगक्रीड़ाके विषयसें 


यदपि क्रियते किचिन्मदनोद्रेकादनंगरमणादि | 
तत्रापि भवति हिंसा रागाघ॒त्पत्तितंत्रत्वात्‌ ॥१०९॥ 


पा 
चेंदु उदुयकी डत्कटतासे जो अनंगर्मे रमता है। 
उससे भी हिंसा होती है ज्ञानादिक ग्रुण नशतता है ॥ 
इससे उसका सी क्षय करना सेशुनका हे वह संगी । 
कारण राग एुक है उसका अतः न करो उसे अंगी ॥9०५९॥ 


नि व मम की 2 

१. जन्मसे जाति माननेपर छोग अहकारी बन जाते है, पुजापा कराते है तथा आलरूसी प्रमादी बन जाते 
है। खानदानी ( जन्मजात ) वनकर अत्याचार अन्याय करते है, गुणो व कर्मों ( आचरणो ) को नही 
वढाते । मूर्ख कदाचारी होनेपर भी परमात्माका श्रश मानते है, अत जन्मसे जाति नही-मानी जाती, 
गुणकर्मसे मानना चाहिये । 
उद्रेक--तीन्रोदय वेदका वेग । 
कामसेवलके अ्रगो ( योनि ) से भिन्न अ्रंगो या स्थानोको अनग कहतें है । 
अधीन या आश्रय । 
साथी | 
स्वीकार । 

ड्ेड 


ही ना व « 4० (० 
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दल अन्वय अर्थ--आचार्य कहते हैं कि [ अपि मदनोद्रेक्ात्‌ यत्‌ किंचित्‌ अनगरमणादि क्रियत ]- 
बुनवे सिवाय तीत्र वेदके उदय ( वेग ) में जो कुछ अंग क्रीड़ा को जाती है। मर्थात्‌ प्राकृतिक 
काम सेवनके अंगोको छोड़कर अन्य अंगो द्वारा ( हस्तमेथुन-गुदामैथुन-पशुमैथुन आदि ) मेथन 
या कामसेवन किया जाता है। [ तत्नाषि रायाययत्तितंत्रत्वात्‌ हिंसा भवति ] उसमे भी रागरादिककी 
अधिकतासे हिंसा ( भावहिसा ) होतो ही है--अवश्य होती है । अतएवं वह भी वर्जनीय है, पापका 
कारण होनेसे । जहाँ रागादिक रूप प्रमाद है वहाँ हिंसा अनिवाये है ॥१०९॥॥ 

भावार्थ--शरीर भरमे जहाँ त्हाँ जीवराशि पाई जाती है किन्तु गुप्त स्थानोमे अधिक 
पाई जाती है, अत्त: द्रव्य हिसाको बचानेके लिए उन्र स्थानोका मैथुन कमे छुड़ाया जाता है और 
उसके साथ-साथ अन्य स्थानोंका भी भावहिंसा बचानेके लिए त्याग कराया जाता है अर्थात्‌ द्रव्य 
और भाव दोतों हिसाओके छूटने पर ही अहिंसा धर्म” का पालनेवाला जीव हो सकता है और 
तब मोक्ष जा सकता है इत्यादि, किम्बहुना । 

इसी तरह श्रावकके एक देश संयम या ब्रत्त पछ सकता है अर्थात्‌ अप्रयोजनभूत्‌ कुणीलछके 
छोड़नेसे एवं प्रयोजनभूतके सेवन करनेसे क्थ॑ंचित्‌ अणुव्रती वन्त सकता है। अर्थात्‌ जितने 
रागादिक घट जायेंगे व हिंसा कम हो जायगी, उतना ही ब्रती वह हो जायगा और अभ्यास कग्ते 
करते वह सबका त्यागकर पूर्णन्रती वन जायगा, यह लाभ है। इसीमे स्वदारसंतोष--पर्त्री त्याग 
आदि गर्भित हैं परचात्‌ पूर्ण ब्रह्मचारी या त्रह्मत्रती होता है । चरणानुयोगका यह क्रम है, जो 
विलम्बसे होता है, उसका नाम अन्तरग त्याग है। अन्तरंग परिग्रह सव कपाय या विकारूूप है| 
साधक सभी बातोंका ध्यान रखता है और रखना चाहिये--भूछना उसका स्वभाव नही है-- 
स्मरण रखना उसका स्वभाव है अस्तु। स्मरण करके त्रुटियोंको निकालना उसका कर्तव्य है 
किम्बहुना । वह हमेशा सावधानी रखता है कमंधाराके समय भी वह आत्माको सतक करता रहता 
है या वुराईसे वचता रहता है भरुचि करवाता है ॥१०९ ॥ 

आचारयें श्रावकके लिए चौथे कुशीलूपापके त्यागनेका क्रम वतलाते हैं । 

एकदेद्य ब्रह्मचयंको पालनेंके लिए 


ये निजकलंत्रमात्रं परिहत्तु शक्लुवन्ति न हि मोहात्‌ | 
निःशेषशेषयोपिज्निपिषेणं न तैरपि. कार्यम्‌ ॥११०॥ 


2. स्त्री-निजपत्नी । 

२ त्याग न करना। 

३. चारित्रमोहका उदय ! 

४. सम्पूर्ण स्त्रीमात् 

५. स्त्रियाएँ । उक्त च--- 
न तु परदादान्‌ गच्छति न परान्‌ गमयति च पापनीतेयत । 
सा परदारनिवृत्ति- स्वदारसन्तोंपनामापि धश६॥ 


ब्द्मचर्या णुन्नत २६७ 


प्य 


चरित मोह के तीच्र उदय से निज सन्नी न हि तज सकते । 
उनका भी कत्तव्य यही है अन्य सभी को तज देते ॥ 
सेथुन त्याग दो तरह होता निज स्त्री पर स्त्री का। 
पर स्त्री के त्याग करे से एकदेश ब्रत परछने का ॥११०॥ 


अन्वय अर्थ--आचाये कहते है कि [ ये मोहात्‌ निजकलत्नसात्न परिहतु न हि शक्‍्नुवन्ति ] जो 
श्रावक चारित्रमोहके ( बेदके ) विशेष उदय से सिर्फ अपनी स्त्रीका त्याग नही कर सकते अर्थात्‌ 
उसके सेवनमे हो सन्‍्तुष्ट रहते है [ तैरपि नि.दोषशेषयोषिन्निपेवर्ण न कायस्‌ ] उनका भी कत्त॑व्य यही 
है ( मुख्य कत्तंव्य है ) कि वे अन्य सम्पूर्ण स्त्रीसमाजका ( चेतन-अचेतन या देवी मानुषी तिर- 
इचीका ) त्याग कर देवे, जिससे वे एकदेश ब्रह्मचारी अर्थात्‌ कुशीलत्यागी बन सकते हैं यह 
तात्पर्य है ॥११०॥ 


भावार्थ--ब्रह्मचर्यंका अनुपम व अद्वितीय महत्त्व है, अतएवं उसका पूर्ण पालन करना तो 
मुमुक्षुक्रा कत्तैग्य है ही किन्तु जब वह पूर्ण पाछन करनेमे असमर्थ हो अर्थात्‌ चरित्रमोहके उदयसे 
* सब स्त्रियोंका त्याग न कर सके त्न अपवादरूपसे वह स्वव्यरसन्तोषी ( निज स्त्री मात्रमे सन्तुष्टी 
होकर बाकी सभी स्त्रीसमुदायका त्याग कर देबे, जिससे अणुत्रती या एकदेश ब्रह्मचयं ब्रतधारी 
तो बन जाय । यही अप्रयोजनभृत्तका त्यागी कहलाता है। जबकि सभी स्त्रियोंका ससर्ग नही हो 
सकता ( असभव है ) तब व्यथमे उनका त्याग क्‍यों नही कर देता--क्यो मुहमिल्त ( अत्यागी- 
शिथिलाचारो ) बना रहता ? यह शिक्षा है। निष्प्रयोजन चीजको पासमे रखनेसे क्‍या छाभ है ? 
कुछ नही, बुद्धिमानो विवेकियोंको उन्तका त्याग कर ही देना चाहिये ॥११०॥ 


ब्रत प्रतिमा ( दूसरी कक्षा ) धारी श्रावक ( नैष्ठिक श्रावक अणुब्रती ) का कर्त॑व्य है कि 
वह १२ ब्रतोका पालून करे | उन्ही बारहमे ४ चौथे नम्बरका कुशील त्याग है ( अन्रह्मत्याग )। 
उसके दो भेद या प्रकार हैं (१) स्वदारसन्तोष (२) परदारत्याग। यद्यपि स्वदारसन्तोषी 
( स्वस्न्रीसेवी ) के पूर्ण कुशील ( विभाव ) का त्याग नही होता तथापि परस्त्रीका त्याग कर देनेसे 
कमसे-कम एकदेश कुशीलका त्याग हो जाता है अत. वह पूर्ण कुशीलसेवी नही माना जा सकता, 
अपितु वह एकदेश कुशीलसेवी कहा जा सकता है। फलत. वह थोड़ा पापबन्ध करनेसे बच जाता 
है यह लाभ होता है। 


नोट--स्त्रीमात्रका त्यागी ( स्वस्त्री-परस्त्री-वजारूस्त्रीका त्यागी ) सप्तम प्रतिमाधारी हो 
वर्णी या ब्रह्मचारी कहा सकता है। परन्तु वह भो अपूर्ण है जबतक कि त्रियोगसे व कृतकारित 
अनुमोदनासे त्याग नही कर पाता | हाँ, श्रावकके आचारके मचुसार वह खाली दो भगोसे अर्थात्‌ 
कत व कारित से त्याग करनेपर अणुन्नती मध्यम ब्रह्मदारी कहला सकता है। इसका कारण केवरू 
पर द्रव्यका अर्थात्‌ बाह्मबस्तुका (स्त्रीरूपका ) त्याग है। उसीकी लोकमे इज्जत व प्रतिष्ठा है-- 
अर्थात्‌ छोकमे बाह्य चोजोंका त्याग करने वालेको हो त्यागी या ब्तो कहते है--यही तो एक देश 
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है ( दोमेसे अर्थात्‌ अन्तरंग व बहिरंग इन दो परिग्रहोमेसे केवछ एक परिग्रह अथवा वाह्मपरि- 
अ्रहका त्याग करना है )। १० वी प्रतिमाधारी तीसरे अनुमोदना भगसे भी त्याग कर देता है 
अतएव उसे उत्तमश्नावक कहते है, परन्तु वह भी तो वाह्मपरियग्रह मात्रका त्यागी होनेसे पूर्ण त्यागी 
व अपूर्ण ब्रह्मचारी है अथवा एक देगत्यागो है। फलत: ११ वी प्रतिमाघारी बारह ब्रतोके धारी 
सभी एक देझ् त्यागी हैं ऐसा समझना चाहिये, विचार किया जाय | रूढ़िकी बात ( मान्यता ) 
दूसरी होती है और शास्त्रकी बात ( मान्यता ) इसरी होतो है, किम्बहुना । 
सागारधर्मामृतादिमे इस विषयमें विषमता पाई जाती है उसका यहाँपर निष्प्रयोजन और 
विवादकारक होनेसे विचार नही किया गया ऐसा समझना। 
चारिन्रके सम्बन्धसे 
आगे अथावसर विचार किया जायगा--सक्षेपमें चारित्र, पर्यायरूप है और वह पर्याय 
द्रव्यके अनुरूप होना चाहिये अर्थात्‌ जैसी द्रव्य हो वैसी पर्याय हो सव वह पर्याय चारित्र कहलावे | 
तदनुसार भात्मद्गग्य शुद्ध, रागादि दोष रहित वीतरागता गुणरूप है तब उसकी पर्याय भी तो 
वीतारागता रूप होना चाहिये, किन्तु रागरूप नही होना चाहिये, यह न्याय व सिद्धान्त है, उस 
चारित्र के धारण करनेका निषेध नही है--विधि है सो घारण किया जाय इत्यादि । प्रवचनसार 
अध्याय रे में देखो । 
द्रव्यस्थ सिद्धो चरणस्थ सिद्धि चरणस्य सिद्धो ठच्यस्य सिद्धिः । 
बुध्चेति कर्माविरता. परे ये द्वव्याविस्द्ध चरण चरन्छु ॥ १ ॥ टीकाकार 
नोट--यहाँपर शुद्ध वीतराग चारित्र घारण करवानेकी योजना (प्रेरणा ) की गई है। 
और अजुद्ध शुभराग रूप चारित्र घारण न करनेकी शिक्षा दी गईं है ऐसा समझना और भी नियम- 
सारमे इसी तरह “द्रव्यानुसारि चरण चरणानुसारि द्रव्यं मिथो दयमिद ननु सब्यपेक्ष । तस्मान्मुमुक्षु- 
रघिरोहतु मोक्षमार्ग । द्रव्यं प्रंतीत्य यदि वा चरण प्रतीत्य” ॥ साराश यह कि चारित्र तो वह है जो 
वन्धको दूर करे अत. वह वीतरागता रूप है। और जो वन्ध करावे वह कैसा चारित्र ” अत 
बन्धकारक शुभराग चारित्र नहीं हो सकता, वेसा मानना उपचार या व्यवहार मात्र है अस्तु | 
परिग्रहपाप प्रकरण 
आचाये परियग्रहका स्वरूप वत्ताते हैं । 
या मूर्च्छ नामेय॑ विज्ञातव्यः परिग्रहों होषः । 
मोहोदयादुदीणों मूर्च्छा तु ममत्वपरिणासः ॥१११॥ 
पद्य 
सूर्चर्छा नाम परिअद्वका हैं पाप पांचवा कहलाता | 
मोह उद्दयके कारणसे चषह्द होता यह प्रश्च॒ चचछाना ॥ 
मूर्च्छ ममता और परिग्नह नाम मेंद उसके जानो । 
मूल पदारथ एक्हि है ना्टि सेद रूप उसको मानो ॥ १79 7 


परिप्रहपरिमाणाणुन्नत ६९ 


अन्वय अरथे--आचार्य कहते है [ था इयं॑ सूर्च्छा नाम ] जो यह मूर्च्छा है आर्थात्‌ जिसको 
लोकमें मूर्च्छ त्ामसे कहा जाता है, [ हि एप* परिग्रह: ज्ञातव्य, ] निवचयसे उसीका नाम परियग्रह 
है ऐसा समझना चाहिये अर्थात्‌ मूर्च्श और परिग्रहमें कोई भेद नही है । कारण कि [ ठु मोहोदयात्‌ 
उदीण: ससत्वपरिणाम सूर्िच्छा ] क्‍योंकि मोहकमंके उदयसे जो ममतारूप अर्थात्‌ रागरूप ( मेरा 
यह है ) परिणाम ( भाव ) होता है उसीका दूसरा नाम 'मूर्च्छा' है। मूच्छाका अन्तरंग निमित्त- 
कारण मोहका उदय है ॥ १११॥ 
भावार्थ--मुर्च्छा नामका परिय्रह अन्तरंग परिग्रह कहलाता है और घनधान्यादि बाह्यपदा्थ, 
चाह्य या बहिरग परिग्रह कहलाता है । जब पूर्णहपसे दोनोका त्याग हो जाता है तब जीव पृणं- 
त्यागी-निष्परिग्रही-वीतरागी कहलाता है या कहा जा सकता है। उसको किसी तरहकी इच्छा 
तही रहती, अन्यथा वह परिग्रही होनेसे मोक्ष नही जा सकता, यह तात्पय है। इच्छा, बाछा, अभि- 
लाषा, ममता, राग, द्वेषादि ये सब ही परिग्रहमे ( अन्तरंगमे ) शामिल है । उनके रहते हुए प्रमाद 
पाया जाता है जिससे द्रव्य और भावहिसाका होना अनिवार्य है बस वही पाप है। अतएवं यह 
परिभ्रह त्याज्य ही है विकार या पर है किम्बहुना । ज्ञानों विवेकी जीव परिग्रहका त्याग अवश्य करें, 
क्योकि वह ससारका कारण है। संसार ब मोक्ष ये दोनो आत्माकी हो पर्याएँ है । आत्माकी 
विकारी पर्याय ससार है और शुद्ध पर्याय ( विकार रहित पर्याय ) मोक्ष है। फलत. बाह्य पदार्थोकि 
सयोगमे न ससार है, न उनके वियोग ( त्याग ) मे मोक्ष है ऐसा समझना चाहिए इत्यादि । 
उक्त च-- ज्ञानिनो न हि परिग्रहमाव कम रागरसरिक्ततयेति |" 
रंगयुक्ति रकपायितवस्त्रे स्वीकृतेव हि वहिलछुठतीह ॥१४८)। समयसारकछश 
अर्थ--ज्ञानी आत्माके पास कम, राग ( रुचि या चिकनाई )का अभाव होनेसे परिग्रहपनेकों 
भ्ाप्त नही होते अर्थात्‌ अधिक समयत्क नही ठहरते ( वैराग्य परिणति होनेसे उनकी स्थिति 
अनुभाग घट जाता है और वे जल्दी नष्ट हो जाते है ) जिस तरह विना कषायले रसके ( चिक- 
नाईके ) कपड़ाका रग जल्दी छूट जाता है अधिक समयत्तक नही टिकता, ऐसी विशेषता समझना 
चाहिए । विकार ही नुकसान पहुँचाता है । मूर्च्छा भी विकार है रागका भेद है ॥१११॥। 
नोट--सम्यरदृष्टि जीव भोगोंको भोगता हुआ भी उनमे रुचि नहीं रखता, अपितु अरुचि 
रखता है वह उन्हें विगारी की तरह भोगता है यह भाव है ॥१११॥ 
कह आचार्य मूर्च्छा और परिसग्रहके सम्बन्धमें होनेवाली शकाका खण्डन कर समाधान 
| 
मूच्छालक्षणकरणात्‌ सुघठा च्याप्तिः परिग्रहत्वस्प । 
-.. सग्न॑न्थो मूर््छावात्‌ त्रिनापि किल शेषैंसंगेम्यः ॥११२॥ 
*. ममता, चाह, राग, रुचि आदि सब विकारी भाव । 
रै. परिअहसहित अर्थात्‌ पहिग्रहवाला 
*. धनधान्यादि वाह्मपरिग्रह विना । 


२७० पुरुषाथ सिद्धयुपाय 
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सूर्च्छा नास परिआ्नह का है-ऐसी व्याप्ति परस्पर है । 
जहाँ मूर्च्छा पाई जाती-बहाँ परिग्नह निर्चिचत है ॥। 
अतः बिना धनधन्यादि के भो जिनके समता होती है । 
वे सब होत परिभ्रह धारी व्याप्ति उसी से बनती है ॥११२॥ 


अन्वय अर्थ--आचाये कहते है कि [ मूर्च्छालक्षणकरणात्‌ परिग्रहत्वस्य व्यगप्ति सुघटा ] अभी 
न० १११ के इलोकमे जो मूर्च्छा या परिग्रहका लक्षण बताया गया है वह दोष सहित भर्थात 
अव्याप्ति दोषवाला नही है किन्तु व्याप्ति सहित निर्दोष है क्योकि जहाँ-जहाँ मूर्च्छा ( अन्तरग 
परिग्रहरूप ममताभाव रुचि ] पाई जाती है, वहाँ-वहाँ परिग्रह बराबर है। फलत. [ किल शेष- 
सगेभ्य विनापि सुर्च्छावान्‌ सअन्थो भवति ] मिरचयसे थदि--किसीके--बाह्य धनधान्यादिं परिग्रह 
न भो हो और मूर्च्छा या ममता या रुचि या चाह हो तो अवश्य हो नियमसे वह परिग्रही समझा 
जाता है अर्थात्‌ उसको परिग्रहवाला समझना चाहिए। कारण कि असली परिग्रह तो अन्तरंग- 
परिग्रह ( बिकारीभाव ) कहलाता है । अतएव उपयुक्त परिग्रहका लक्षण सुरुक्षण है बर्थात्‌ अति- 
व्याप्ति आदि तीनो दोषोसे रहित है ॥११२॥ 
भावार्थ--बाह्य धनधान्यादिको परिग्रह उपचार ( व्यवहार ) से माना गया है अर्थात्‌ 
मूर््छाका निर्मित्तकारण होनेसे, उसका परिग्रह सान्त लिया है। असलमे परिग्रह ममत्व आदिख्व 
विकारीभाव हैं । ऐसी हालततमें यदि वाह्म परिग्रह ( धनधान्यादि ) किसीके न भी हो ( जैसे गरीब 
मनुष्य, पशु-पक्षी आदि ) परन्तु उसकी चाह ( रुचि ) या अभिलाषा होनेसे वह नि सन्देह परिग्रही 
है वह ससारका पात्र है। फरूत. पहिले मूल ( अन्तरग ) परियग्रहका त्याग करना चाहिए तभी 
वह परिय्रह त्यागी कहा जा सकता है। बाह्मपरिग्रह तो अपने-आप छूट जाता है या छूटा-सा है, 
कारण कि जब उसको अ्रहण करनेवाला या अपनानेवाला राग न होगा तब न काययोग ग्रहण- 
क्रिया करेगा ( प्रयत्न या व्यापार न करेगा ) न बचनयोग कुछ करेगा तब वहाँ जहाँका-तहाँ धरा 
रहेगा, इत्यादि फिर उसका ग्रहण कैसे होगा ? नही होगा, यह विचारिये | इसके सिवाय क॒दाचित्‌ 
वह वाह्म परिग्रह वस्तु स्वभावसे स्वय आ जाय या कोई दूसरा जीव पास पहुँचा देवे तो क्या 
विन्ता रागके या स्वामित्वके उसका वह हो जायगा ? नही होगा ऐसा परस्पर संयोग-वियोग तो 
हर समय हर एकके होता ही रहता है । परन्तु वह अपराघी या चोर परिग्रही नही हो जाता, जब- 
तब राग या रुचि न हो । फलत. विना ममता ( मूर्च्छा ) के कोई परिग्रही नही होता यह तात्यय 
है। अस्तु । आगे इसीके सम्वन्धमे प्रदनोत्तर किया जायगा ॥१११॥ 
परिग्रहके पूर्वोक्त लक्षण करनेसे सिर्फ अन्तरंग परियग्रह ही मुख्यतया परिग्रह सिद्ध होता 
है और वही हिंसा पापका कारण माना जा सकता है अतएवं उसीको मानना चाहिये, शेप दश 
प्रकारकी घनघान्यादि वाह्य वस्तुओको परिग्रह मानना व्यथ है ? उनको परियग्रह नहीं मानना 
चाहिये ( वाह्यके १० मेद हैँ ) इसका समाधान आचार्य करते हैं। 


परिम्रहपरिसाणाणुच्चत २७१ 


यश्ेव॑ मवति तदा परिग्रहों न खलु को5पि बहिरंगः । 
भवति नितरां यतोडसौ धत्तेमूच्छों निमित्ततस्‌ ॥११३॥ 


पद 


मुझुय परिप्रह मुर्च्छा ही है, इसमें करना नहीं विकढ्प । 
फिर सी बाह्य परिप्रह साता, व्यवहर नयसे कर संकल्प ॥ 
कारण उससे निमित्तता है, मुर्च्छादिकके होनेमें । 
अतः स्यागना डसका भी है, निर्विकल्पता होनेसें ।१११३ | 


अच्च॒य अर्थ--आचाये करते हैं कि शंकाकारका यह कहना सववथा सत्य नहीं है कि [ यदि 
एवं सदा खछु को5पि वहिरंगः परिप्रह: न भचति ] यदि मूर्च्छाको ही ( अन्तरंगचोज विकारको ही ) 
मुख्य परिग्रह माना जाय या मानते हो तो लिशचयसे बाह्य परिग्रह कुछ भी न बनेगा ( असिद्ध 
रहेगा ) अर्थात्‌ बाह्य परिग्रहका मानना व्यथे सिद्ध होगा ( निष्फल है )। किन्तु उक्त तर्कका 
उत्तर ( समाधान ) यह है कि वैसा नहीं है [ यतोञ्सौ मूर्िच्छा निमिचत्वं नितरां ध्चे ] कारण कि 
बाह्य वस्तुएँ भी परिग्रहरूप ( लगावरूप ) मानी जाती है ( उनका खंडन नही किया जा सकता ) 
क्योकि वे म्च्छाके होनेमें हमेशा निर्मित्त कारण होती है. आर्थात्‌ उन्ते रहते हुए मूर्च्छा होती 
है। अतएव व्यवहारनयसे निर्मित्तताकी वजहसे वे भी परिग्रहरूप हैं इत्यादि समाधान है ॥ ११३ ॥। 


पा भावायें--आजकल प्रायः छोगोंकी दृष्टि निमित्तोंकी ओर मुख्यतासे हो रही है--निमित्तको 
ही सर्वेसर्वा मान्त रहे है अर्थात्‌ निमित्तसे ही सब कुछ कार्य होता है यह धारणा बन गई है जो 
अभूताथ है ( व्यवहास्मात्र है )। निशचयसे उपादान ही सर्वेर्वा ( सबकुछ मूल कारण ) है 
ऐसा समझना चाहिये। परल्तु अज्ञानी जीव बाह्य धनधान्यादि सब या आर॑भ ( साधन ) को 
ही परिग्रह मानते हे, अन्तरंग म॒च्छा परिणामकी परिग्रह नहीं मानते, क्योकि वह दुष्टिगोचर 
नही होता अत्त. वे अ्रममें पड़ जाते है। यदि उनका मानना सत्य होता तो बाह्य परिग्रहसे 
रहित पशुपक्षी मनुष्य सभी मोक्ष चले जाति, क्योंकि मोक्षक' कारण निम्नैन्थता ( परिग्रह रहित- 
पत्ता ) बतलाया है। परन्तु वैसा नही होत्ता--वह सब विपरीतता है। अत. असली परिग्रह तो 
अन्तरग मर्च्छा हो है किस्तु निमित्तरूप होनेसे बाह्य धधान्यादि भी व्यवहार या उपचारसे परियग्रह 
माने गये है । फलतः: मुख्यतया अन्तरग परिग्रहका त्याग करना जरूरी है। बाह्य तो भिन्‍्त है 
हो, उसके छोड़नेमे क्या देरी या अड़चन है? कुछ नही, वह आसानी ( सरलता ) से छूट उकता 
है 'मूलाभावे कुत्त: शाखा” यह्‌ च्याय है। परल्तु अस्तरंग परिग्रहका छोड़ना कठिन है और वही 
हिंसाके साथ व्याप्ति रखता है--बाह्य तही यह तात्पयें है अस्तु । 
त्ियो नोट--बाह्य परिग्रहका दूसरा अर्थ, बाह्य अर्थात्‌ दुश्यमान पदार्थ, उनका परिय्रह अर्थात्‌ 

गसे या एकल्व सानकर ग्रहण करना--बाह्मपरिग्रह कहलाता है, सो वह कब होता है जबकि 
अन्तरंग कारण हो, वह अन्तरंग कारण मुर्च्छा ( मिथ्यात्व ) या राग्ादि परिणाम हैं, मतएव 


ई७२ पुरुषाथसिद्धभुपाय 


सच्चा परिग्रह वही सिद्ध होता है किम्बहुना । 'यत्रर मूर्च्छा तत्र२ परिग्रह: ( ग्रहणं )' ऐसी व्याप्त 
बराबर वनती है । उपचार या आरोप कई तरहके होते हैं ( १) कारण ( निमित्त ) में कार्यका 
आरोप--जैसे “अन्न वे प्राणा” (२) कार्यमे कारणका आरोप--जैसे उजेलेकों दीपक कहना 
इत्यादि यथायोग्य संगति विठालना चाहिये | ग्हाँपर बाह्य परिग्रहमे निमित्तता इस प्रकार है कि 
उसके रहते हुये मूर्छा या ममत्वरूप परिणाम हुआ करते है बस इतना हो सामान्य निमित्त नैमित्तिक- 
पत्ता परस्पर पाया जाता है और कुछ विशेष नही पाया जाता, यह तात्पय॑ है । मतएव निमित्तता 
( लगाव ) को दृष्टिसे बाह्य घतथनयादि परियग्रह भी त्याज्य है-त्यागा जाना अनिवाय॑ है ॥ ११३॥ 


मूर्चछाको परिग्रहका लक्षण माननेमे अत्तिव्याप्ति दोष ( वादीके तकके अनुसार ) नही आता, 
यह बताया जाता है। 
एवमतिव्याप्तिः स्यात्‌ परिग्रहेस्थेति चेद्‌ भवेज्नेवस्‌ | 
यस्मादकपायाणां कमंग्रहणे न मूर्च्छास्ति ॥११४॥ 


पच 
केवल परके आनेधे यदि परिग्रहवान्‌ कहा जावे ? 
बिना कषाय करे आने पर वीतराग भी वैध जावे ॥। 
पर ऐसा नहीं होत विपययच, मूर्च्छा हो परिप्रह होता । 
विन मूर्चर्छा के दोष न आता, अतिव्याप्तिका अम थोता ॥9१४॥ 
अन्वय अर्थ--वादी कहता है कि जैन शासनमें जो परिग्रहका लक्षण ( मूर्च्छा ) किया 
गया है, उसमे 'अतिव्याप्ति' दोष आता है कारण कि वह परढव्यके ग्रहण या संग्रह करने रूप है। 
ऐसी स्थितिमें उत्तर दिया जाता है-- 
[ चेद्‌ एवं परिप्रहस्य अतिव्याप्ति स्थाद्‌ ] आचार्य कहते है कि यदि तुम ऐसा कहते हो 
( शंका करते हो ) कि पूर्वोक्त परिग्रहका लक्षण अतिव्याप्ति दोष सहित है क्योकि लक्ष्य ( कपाय 
रहित वीतरागियों ) मे वह चलछा जाता है ( लागू हो जाता है ) भर्थात्‌ वे भी कर्मचामक परद्रव्य- 
का ग्रहण करते हैं। इसका खण्डद ( आचाय॑ ) करते है कि [ नैब॑ मवेत्‌ यस्माव्‌ अकपायाणां कम- 
अहणे मूर्च्छा नास्ति ] इस प्रकार अतिव्याप्ति दृष्ण नही है न हो सकता है कारण कि राग--कपाय 
रहित वीतरागियोके मात्र कर्मोका अ्रहण होना परियग्रह नही कहा जा सकता इसलिए कि वह 
मूर्छा ( राग-कषाय ) पूर्वक नही होता, खाली योगके द्वारा होता है । अतएव अतिव्याप्ति दूपण 
लागू नही होता, वह ख्याल गढत ( थोथा ) है। इसके सिवाय परिग्रहका विचार व कथन सरागरियो 
( सकपायों ) के साव्यमसे है, उन्ही में दोप ढूँढ़ना चाहिये जो सपक्षरूप हैं ॥११४॥ 
भावायें---जहाँका कथन हो वही करना चाहिए तव फिट बैठता है। परिग्रहका कथन परि- 


अहियोमे ही लगाना ( जोड़ना ) चाहिये, न कि अपरिय्रहियो ( क्पायरहितो ) मे । तथा निव्चय या 
अन्तरंग परिग्रहके विचार करते समय वहिरंग या व्यवहार परियग्रहसे दोप देना व्यर्थ है। उत्तकी 
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व्योप्ति कदापि नहीं मिल सकती तब व्यर्थका विवाद क्यों करना ? विना कषायके मूर्च्छा नामकां 
परिग्रह नही होता--योगजन्य परिग्रह अर्थात्‌ परद्रव्यका आगमन या सम्बन्ध या संचय, परिग्रह॒का 
रूप धारण नही करता--बह ऊपरर अत्तराता जैसा रहता है। समवशरणादिकी अपार विभूति 
अहंन्त देवका परिग्रह नही माना जाता है, वह तो भक्तोका कत्तंव्य है--उससे वे ही परिग्रही 
होते है ऐसा समझना चाहिये। फछत: अतिव्याप्तिका लक्षण विरागियोंमे परिग्रहको लेकर घटित 

नही होता । किम्बहुना--- ५ 


नोट--इसी तरहका सामजस्य ( समन्वय ) इलोक नं० १०५ में पेशतर वैठाया गया है। 
अतएवं उसको वारीकीसे समझता चाहिये । दोनो इलोकोंका एक ही लक्ष्य है और वह संसारी 
रागी हेंषी जोवोकी अपेक्षा है। कारण कि उक्त पॉच पापो एवं उनके त्याग आदिकी चर्चाका 
आधार गुणस्थान व सागंणास्थान हैं और वे सब संयोगी पर्यायमे औपशमिकादि ५ पाँच 
भावोसे सम्बन्ध रखते है, उन्हीकी अपेक्षा गुणस्थान मार्गंणास्थान बने है। मूछकारण पाँच भाव 
हो हैं ( घट्खडागम पुस्तक १) 


अन्तमे परिग्रहके भेद बतलाये जाते है । 
स्पष्टीकरणार्थ 


अतिसंक्षेपाद्‌ द्विविध। स भवेदाभ्यन्तरश्च बाह्मयश्च । 
प्रथम्श्चतुदेशविधो भचति दिविधो द्वितीयस्तु ॥११५॥ 


पद्ध 
मूलभेद्‌ दो है परिग्रहके अन्तरंग चहिरग जानो । 
अन्तरगके भेद चतुदंश, बहिरगके दो मिद्‌ सानो ॥ 
सब मिलकर सोलह होते हैं--क्रमसे इसका त्याग करे। 
परिप्रह रहित द्ोय जब प्राणी सझुक्तिवयू तब डसे चरे ॥११७॥ 


अस्वय अर्थ--आचारये कहते हैं कि [ अतिसंक्षेपात्‌ स छ्विविध -आस्यन्तर. वाह्मयइच ] संक्षेपमे 
पह परिग्रह दो प्रकारका होता है (१) आम्यल्तर या अत्तरग परिग्रह (२) वाह्मय या वहिरंग 
परिग्रह। [ प्रथमः चतुदृंशविधो भवति ] प्रथम अर्थात्‌ अन्तरंग परिग्रहके चौदह भेद होते है । 
[तु द्वितोय: द्विविधः सवति ] और द्वित्तीय अर्थात्‌ बहिरग परिग्रहके दो भेद होते है। कुछ १६ भेद 
समझना जो आगे बताए जानेवाले हैं ॥११५॥ 

भावार्थ--परिग्रह मूलमे दो प्रकारका होता है अच्तरंग और वहिरंग। इनमेसे वादी 
( अन्यमतो ) केवल बाह्य परिग्रहको ही जानता व मानता है, अन्तरंग परिग्रहको नहीं जानता 
कल 2] 


१. विस्तारसे २४ भेद है अर्थात्‌ अतरग परियग्रहके १४ भेद और वाह्मपरित्रहके १० भेद कुछ २४ भेद 
होते है । 
रेप 


२७४७ पुरुषाथसिद्ध चुपीय॑ 


मानता तभी वह तक ( शंका ) करता है। खास बात यह है--यह स्पष्टीकरण है । संभवत: अर्ब॑ 
आगे वह तक न॒ करेगा इत्यादि। बाह्य परिग्रह नाममात्रका है, वह अकेला ( बिना अन्तरग 
परिग्रहके ) कुछ बिगाड़ सुधार नही कर सकता । वह खाली देखनेमात्र विजूकाके समान है। 
प्रन्तु शेतान कुछ न करे पर हलाकान करता है, इस न्‍्यायसे उसका भी त्याग करना ही चाहिये | 
क्योकि परवस्तुका संयोग भी बुरा होता है। सयोगके छूटनेपर ही अर्थात्‌ वियोगके होनेपर 
ही मुक्ति होती है । अन्तमे यह उदाहरण है इसे समझना | किम्बहुना--बाह्य परिग्रहका लगाव 
अन्तरंग परिग्रहके साथ निमित्तरूपसे माना जाता है। इति ॥ ११५ ॥। 


अन्तरंग परिग्रहके १४ भेद बताए जाते है । 


मिथ्याच््वेद्रागास्तयैव हास्थादयरच पड़ दोषाः 
चत्ताररच कषायाश्चतुदंशास्यन्तराः श्रन्थाः ॥११६॥ 
पद्य 


पहद्दिला भेद मिथ्यात्व अरू वेदन्नय पहिचान । 
चार कंषाय मिलाय पुन नोकषाय छह जान ॥ 
सब मिलाकर चौदृह भये, अन्तर परिग्रद्द भेद | 
इन सबको निखारना, इनसे होता खेद ॥११६॥ 


अन्वय अर्थ---[ मिथ्यात्त्ववेद्रागा ] मिथ्यात्व और रागरूप तोन वेद ( स्त्रीवेद, पुरुषबेद, 
नपुसकवेद ) [ ब्यैव हास्यादयः षट्‌ दोषाः ] और हास्य रति अरति शोक भय जुगुप्सा, ये छह 
नोकषाएं [ व चर्वार. कषाया ] और क्रोध मान माया छोभ, ये चार कषाए, [ चत॒दंशाभ्यन्तरा, 
अन्थाः ] ये कुल मिछाकर १४ चौवह अन्तरंग परिग्रह होते हैं। अर्थात्‌ इनका अल्तित्त्व भीतर 
आत्माके प्रदेशोमें पाया जाता है, बाहिर आकार प्रकारसे जाहिर नहो होते इत्यथ: ॥ ११६ || 

भावा्थ--उपयुक्त १४ भेद सब मूर्च्छा अर्थात्‌ रागह्ेष मोहरूप होनेसे अन्तरंग परिग्रहमे 
शामिल हैं--उनमेसे एकके भो रहते मोक्ष नही होता यह नियम है। फलत- सभीका निमूंल त्याग 
होना चाहिए इत्यादि | इसीका नाम निग्नेन्थता या निष्परिग्रहपत्ता है जो साक्षात्‌ मुक्तिका कारण 
माना जाता है, ऐसा जोव ही निकट ससारी समझना चाहिये । किम्बहुना-- 

आगे बहिरंग परिग्रहके दो भेद बतलाए जाते हँ---जिनसे हिंसा होती है । 


अथ निश्चित्तसचित्तौ वाह्यस्य परिग्रहस्य भेदो दो | 
नेपः कदापिसंगः सर्वोष्प्यतिवर्तते हिसास्‌ ॥११७॥ 


१ निकालना, त्यागना चाहिये । 
२. दुख या संसार। 
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प्च 


बाह्य परिग्रह दो प्रकार हे--जीव अजीव उसे जानो। 
उसके रहते राग होत है--हिंसा उसको पहिचानो ॥ 
परिप्रह हिंसा ज्याप्ति कहा है, इसमें झूठ नहीं कोई। 
ऐसा परिग्रह कोई नहीं है, जिसमें हिंसा नहिं होई ॥११७॥ 


अन्वय अरथे--आचाय कहते है कि [ अथ बाह्मस्य परिग्रहस्य निरिचत्तसचित्तो दोभेदौ ] 
इसके बाद अर्थात्‌ अन्तरग परिग्रहके कथन करनेके पद्चात्‌, बहिर॑ग परिग्रहके अचित्त (जड ) 
और सचित्त ( चेतन ) ये दो भेद मूलमें होते हैं। इनमेसे [ सर्वोष्पि पुष. संगः कदापि हिंसां न 
भतिवत्तते ] कोई भी परिग्रह ऐसा नही है जिसमें हिंसा ( साक्षात्‌ या परंपरया, प्रत्यक्ष या परोक्ष ) 
कभी न होती हो ? मर्थात्‌ सबंदा होती है--अनिवाय है ॥| ११७॥ 


भावाथ--परिग्रहको और हिसाकी पक्की व्याप्ति है ( अविनाभाव नियम है ) कभी टल 
नहो सकती । अत्तएुव अन्तरग परिग्रह हो या बहिरंग परिग्रह हो बराबर मूर््छारूप होने व 
उसका निमित्त होनेसे हिंसाका होना अनिवाय॑ है। बाह्मपरिग्रह मूर्च्छा ( अन्तरग परिग्रह )का 
निमित्तकारण होता है। अतः वह भी हेय है। सामान्यतः बाह्मपरिग्रहके अन्यत्न (१) सचित्त 
(२) अचित्त (३ ) मिश्र ऐसे तीन भेद माने गये हैं। जेसेकि क्षेत्र वास्तु हिरण्य सुवर्ण घन धान्य 
दासी दास कुप्य भांड ( वस्त्र और बत्तंत ) इसमे सिर्फ दासीदास चेतन है, शेष आठ अचेतन हैं ऐसा 
समझता चाहिये | अस्तु ॥ ११७॥ 

आगे आचार्य उपसंहार ( सारांशरूप ) कथन करते है। 


उभयपरिग्रहवंजनमाचार्या: सयन्त्यहिंसेति । 
द्विविधपरि ३ ० ८ पे 
ग्रहवहनं॑ हिंसेति जिनप्रवचनज्ञा) |११८।। 


पच्ध 
साररूप यह कथन किया है भागमके ज्ञाताओंने | 
हिंसा और अहिंसा दोनॉ-सेद किये हैं परिप्नह ने ॥ 
दोनों रहत परिग्रह जिनके-हिंसा उनके होती है। 
नहि परिप्रह जिनके होता-भअहिंसा उनसे परती है ॥११८<॥ 


हर अन्चप अर्थ---] जिनप्रवचनज्ञा., आचार्या-डमयपरिग्रहवर्जनमहिंसेति सूचयन्ति ] जिनाग्रमके- 
ति। आचाय॑, दोनों तरहके परियग्रहका त्याग कर देता सो अहिंसा धमं है' और [ द्विचिध 
पल लक पे 2 पड ओके + /स 


« छोडना-त्यागना 
प्रहण करना | 
* जीोगस था जिनवाणीके जानकार । 


नाप नी #ॉच 
शक 
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परिग्रहवहन, हिंसा इति सूचयन्ति | दोनो तरहके परिग्रहको धारण करना ( संग्रह करना या 
आसक्त रहना ) सो हिंसा' है ऐसा साराश कहते है, अर्थात्‌ यह सक्षेप कथन है ऐसा समझना 
चाहिए ॥ ११८ ॥ 


भावायें--अनादिकालसे दोनो प्रकारका परिग्रह जीवोके साथ सयोगरूपसे मौजूद नह रहा 
है, उसीकी बदौलत संसारसे पार नही हो पाते | जब वह नि शेष ( पूर्णरूप ) छूट जाता है तभी 
जीव मुक्त या संसारसे पार होता है। इसका रहस्य यह है कि जवतक परिग्रह साथ रहता है 
तबतक हिसापाप लगता रहता है अर्थात्‌ अहिसाघर्म परिपृर्ण नही होता और बिना उस धम्मेके 
पूर्ण हुए वह जीव मोक्ष नहीं जा सकता--संसारमे ही निवास करता है । वह अहिसाधर्म, आत्मा 
या जीवका स्वभाव है और हिसा अथवा परियग्रह जीवका विभाव है। तव उसके रहते हुए स्वभाव 
प्राप्त नही हो सकता, परस्पर विरोधी होनेसे | इसी लिये शुद्धोपयोगको ही--बंतरागतारूप अहिसक 
स्वभावभावको ही, मोक्षका कारण अध्यात्मशास्त्रोमे वतलाया गया है। शुद्धका अर्थ है विकारसे 
रहित आत्माका परिणाम ( भाव ) जो कि ज्ञानानन्द स्वरूप है। फलत उस शुद्धोपयोगको प्राप्तिके 
लिये सयोगी पर्यायमे अन्तरंग विकारीभाव ( मिथ्यात्त्वादि १४ प्रकार परिग्रह ) और उनके 
निमित्तभूत १० दद्षप्रकारके या संक्षेपमे सचित्त ( चेतन ) अचित्त ( जड ) दो प्रकारके बहिरग 
परिग्रहका त्याग अवश्य करना चाहिये तभी प्रयोजनकी सिद्धि हो सकती है, नान्‍यथा इति 


'अहिंसा'का उदगमस्थान या आयतन आत्मा ही है परन्तु वह तब प्रकट होता है जब कि 
सयोगी ( साथी ) विकार अन्तरग व निमित्त वहिरग दूर हों। वस उसीके लिये पुरुषार्थकी 
आवद्यकता मानी गई है । अत. उसे करना ही चाहिये परन्तु निमित्तमान करके, उपादान नही, 
यह लक्ष्य रखना नितान्त आवश्यक है। किम्बहुना । 


सम्यग्दृष्टि और मिथ्यादुष्टिके परिग्रहपनेमे पूर्व पश्चिम जैसा अन्तर ५ भेद ) रहता है (१) 
सम्यग्दुष्टि वाहिर परिग्रही देखनेमे आता या छगता है। किन्तु भीतर परिय्रही नहीं है। कार कि 
यह परवस्तु मात्रसे विरक्त रहता है--अरुचि रखता है, होनेका विपाद ( दु ख ) करता है--उपर 
पलाणवत्‌ निलिप्त रहता है। अत. कथचित्‌ परिग्रही नही है और मोक्षमार्गी है। तथा मिव्यादृ्टर 
वाहिर भीतर दोनोसे परिश्रहो है, उसको मेदजञान न होनेसे सबको अपना हो मानना है कमी 
उन्हें त्याज्य नही समझता, न अरुचि करता है। निरन्तर उनमें रखि या राग करता हुला मसल 
रहता है । भत्त वह मोक्षमार्गी-निष्परिग्रही नहीं है, प्रत्युत संस्तारमार्गी है टत्यादि ॥१$४८॥ 

आनायं--अन्तरंग ओर वहिरंग दोनो प्रकारके परियग्रहोमे हिसा बताने है । 

निर्मित नेमित्तिक सम्वन्धसे 


हिंसाप्यायत्वाव सिद्धा हिंसान्तरंगसंगेय | 
बहिसंगेप तु नियने अवातलु मृच्छय हिसात्यम ६22० 


परिग्रहपरिसाणाणुन्नत 8७७ 


पञ्च 


हिंसाकी पर्याय कहेसे यदि हिंसा मानी जावे। 
अन्तरग परिश्रहमें मिन्नो ! बाह्य परिग्रहमें धावे॥ 
जब कोई जन बाह्य वस्तुको ग्रहण करे मन छकछचाचे । 
वही रूप दिसाका जानो-शंका सबकी मिट जावे ॥११५९॥ 


अन्वय अथें--आचार्य कहते है कि [ अन्तरंगसगेपु हिंसापर्यायत््यात्‌ हिंसा सिद्धा ] यदि कोई 
अन्तरग परिग्रहमे हिसाकी पर्याय होनेसे, हिसाका होना मान लेता है । ( मजूर करता है ) ( कोई 
विवाद न हो ) तो फिर [ तु बहिरगेषु सगेषु मूर्च्छा नियतं-हिंसात्त्वं प्रयातु ] बहिरंग परिग्रहमे जो 
मूर्च्छा ( ममता आदि ) होती है बस वही तो हिसा है। अतएव निमित्तताकों अपेक्षासे बाह्य 
परिग्रहकी नाई' ( तरह ) हिसा निविवाद सिद्ध होती है--यह सबको मानना चाहिये ॥११०।॥ 


'भावाथ--मूर्च्छका होना ही हिंसा है, सो वह मूर्च्छा अन्तरग परिग्रहमें भी होती है 
( रागद्रेषादिभावरूप ) और बाह्य परिग्रहमे भी होती है। तब दोनोमे समानता होनेके कारण 
दोनो ही परिग्रह हेय है। क्योकि हिंसारूप कार्य दोनो करते है। आत्मामे मूर्छछा अर्थात्‌ राग- 
परिणति, स्वय ही उदयमे आती है ( प्रकट ही है ) और परवस्तु ( बाह्मवस्तु के दर्शन, स्पर्शन, 
ग्रहण आदि निमित्तसे भी उदोरणारूप नैमित्तिक होती है, यह तात्पयं है। अस्तु, हिंसा दोनो तरहसे 
होती है अर्थात्‌ स्वयं उदयमे आनेपर या दूसरोके द्वारा उदयमे लानेपर, उसमे अन्तर कुछ नही 
होता। ऐसा समझता चाहिये । स्वाभाविक या नैमित्तिक दो मेद अवद्य माने गये है, जो कारणताकी 
अपेक्षासे है, कार्यकी अपेक्षासे नही है | अस्तु, उक्त समाधान सही है व मान्य है इतिभाव"। 


निष्कषं-अध्यवसायभाव ( विकारीभाव ) सर्वथा त्याज्य है क्योकि आत्मामे वन्धके साक्षात्‌ 
कारण वे ही है, ( उससे आत्मा स्वयं बँघ जाती है ) परच्तु वे भी कर्मबन्धके प्रति निमित्तरूप 
हो है। निश्चयसे उपादानरूप कार्माणद्रव्यगत रूप रस गंध स्पर्श ही है। अतएव रागादिरूप 
अध्यवसानभावोंको कर्मंबन्धका कारण मानना उपचार या व्यवहार है। और आत्मवन्ध ( जीव- 
पन्ध )के प्रति रागादि विकारीभावों ( अध्यवसानो )को कारण मानना अशुद्धनिस्चयनयसे सत्य 
( भृतार्थ है ) उपचार या व्यवहार नही है | तब बाहिरी बाह्य कारण ( पर दव्ये-इन्द्रियविपय ) 
सब निमित्त कारण है इत्यादि। अतएव वे बाह्य निमित्त स्वयं हिसारूप नही हैं किन्तु हिंसाके 
मित्त हे लेकिन कब जब उनके जरिये रागादिक विकार होचे तब, अन्यथा नही है ऐसा साराण 
समझता चाहिये। किम्बहुना--जो जीव सिर्फ बाह्म वस्तुओके वियोग करने ( कारणवशण त्यागने ) 
को हो भुख्यत्याग मानते हैं व उनके त्यागसे त्यागी होना मानते हे वे एकान्ती-अज्ञानों हैँ यतः 
तत्ततज्ञानपूबेंक मुख्यत्याग विकारो ( कषायो )का त्याग करना है ॥११०।॥ 


शॉकाकार ( वादी ) शंका करता है कि यदि मूच्छाका नाम परित्रह रखा जाये तो फिर 
परिप्रहमे कोई भेद न होगा--सभी जीव एकसे परिग्रहवाले समने जावेगे ? 


२७८ घुरुषाथसिद्धयुुपाय 
इसका उचित ससाघान आचार्य करते हैं। 


एवं न विशेषः स्यात्‌ उन्द्ररिपृहरिणशावकादीनास । 
नेवं, भवति विशेषस्तेषां. मूर्च्छाविशेषेण ||१२०।॥ 
पद्य 


परिय्हर्मे भी सेद होत है, नहीं एकसा होता है। 
तीम्र मन्दु इत्यादिक बहुचिध, फल बैसा ही लगता है ॥ 
इसीलिये बिल्ली अरु बच्चा हिरणीके परिणामोंमें । 
तीब्रमन्द्ता देखी जाती-उनके खाद्यपदार्थों में ॥१५०व॥] 


अन्वय अथं--आचार्य कहते है कि मूर्च्छा ( रागादि )को परिग्रह माननेपर भी [ एवं 
उन्दररिषुहरिणशावकादीना विशेष. नस्यात्‌ ] यदि विल्‍ली और हरिणके बच्चेके परिग्रहमे कोई भेद 
( अन्तर ) न रहेगा--एकमा माना जायगा ऐसा वाढीका तके ठीक नही है । आगे उसीका खडन 
करते हैं [ नेव, तेषा रूच्छाविशेषेण विशेष. भचति ] कि वादीका कहना ( तक ठोक नही है, क्योकि 
बिल्ली और हरिणके बच्चेको मूर्च्छा ( परिग्रह )मे बड़ा अन्तर ( भेद ) पाया जाता है और प्रत्यक्ष 
देखतेमे भी वेसा माता है कि एकस्ी मूर्च्छा नही होती । जिसका खुछासा भावार्थमें आगेके इलोकमे 
बताया जाता है ॥१२०ा 

भावाथ--मूर्च्छा, तोऩ्, तीव्रतर, तीत्रतम और मन्‍द, मन्दतर, मन्दतम आदि अनेक 
प्रकारकी होती है अतएवं परिग्रह भी अनेक प्रकारका समझना चाहियें। देखो बिल्लीके अत्यन्त 
तीन्न मूर्छा होती है, तभी वह मारखानेपर भी अपना शिकार ( चूहा या दूघ आदि )को नही 
छोड़तो और हरिणका बच्चा जश भी माहट आलेपर अपना खाद्य ( घास वगेरह ) और स्थान 
छोड़कर भाग जाता । है अत: उसके मन्दसूर्च्छा है । इति। इसीका स्पष्टीकरण ( परिग्नहमे मेद ) 
आगे आचाय॑ स्वय कर रहे हैं | अस्तु ॥१र२णा 


आचार्य आगे परिग्रहमे होचाधिकता वतलछाते हैं । 


हरिवद॒णांकुरचारिणि मन्दा सगशावके भसवति मूर्च्छा । 
उन्दरनिकरोन्माथिनि मार्जारे सैंव जायते दीत्रा ॥१२१॥ 


पच् 


हरिवघासके खानेवाले न्ठुगरमें मर्च्छा कम होवी । 

चूड़ समूह मिटानेवाली बिल्लों मुर्चर्छ बहु धरती ॥ 

अत. उसोसे हिंसा होती, क्मयढ॒सेद रूप जानो । 
परिम्रहम्ूूछ दु.खका कारण, त्याग जहिंसा पहिचानी ॥१२१॥ 


परिगह्परिभाणाणुप्रत्त २७५ 


अन्चय अर्ध--आवाएं वहते है कि | इस्सिगृणाउरघारिणि शमशासके सूर्च्छा सन्‍्दा भचति ] 
हरे घासकी स्वानेकारे संग | #स्णि के चसन्‍्नेमें मूर्छ्ठा मन्द अर्थात्‌ कमतो या मामूली होती है 
मोर | इम्परनि स्रेन्माधिनि भानारे सेव सीझा साथसे ] चूहोंक़े समुदाय ( कुल ) को खानेवाली 
विल्लीमे बहू; मृन्छों चीए ( भाधिक ) होतो है। रस तन्‍ह मूर्च्छा शनेक तरहकी होती है--एक 
तरहकी ( मगान ) नहीं होती, यह तात्पर्य है ॥१२६॥ 

भावाध--अनसंरपात लोक प्रमाण कपायाध्यवसायरथानोके भेद है--उत्तम मध्यम जघ- 
च्यादेते भेदम | अत्ताख जैसे जिनसे परिणाम ( म््छादप भाव ) होते है वेसा ही फल उनको 
मिलता है अर्थात्‌ उन परिणामोके अनुसार हिंसा पाप छगता है और नवीत कर्मोका बन्‍्ध भी कम 
चढ़ होता हैँ, एवं फल स्व॒स्प दुआ आदि भी कमबढ होता है ऐसा समझना चाहिए। तीत्र मन्द 
मूर्च्झ ( भासक्ति था राग ) का परिचय बाहिर देखनेमे भी विल्‍ली व मृगके बच्चोंमे खुछासा 
ता हूं। विल्‍्लीके बच्मेम भत्यन्त आासवित रहती है क्योकि वह अपनी शिकारमे या दूध वगैरहके 
नेमे उतना मस्त बासकत या गुद्ध रहता है कि डडा वरगेरह मार पड़ने पर भी उसे नही 
छोडना चाहता, जिसमे मालूम पड़ता है कि उसके भत्यन्त तोन्न मूर्च्छा है। तथा हरिणके बच्चेमें 
इतनी कम ( मन्द ) मूर्च्छा है कि बह थोड़े से भय या खटका मालूम होने पर तुरन्त खाना (घास) 
छोडकर भाग जाता है। घस तरह दोनोका प्रत्यक्ष परिचय मिलता है। तदनुसार दोनोको कमबढ़ 
हिंसा पाप छगता हैं और पापका वन्ध भी वैसा हो होता है। अतएव मूर्च्छा ( ममता ) त्यागने 
योग्य ही है, चाहे चह मनुष्य या पशु किसीके भी हो वह आफतका ही घर (स्थान ) है। अस्तु, 
उचत्त प्रकारसे वादीका तक ( समानताका ) खंडित हो जाता है ॥ १२१ ॥ 


आचार्य कहते है कि निश्चयसे मूर्च्छामे तरतमभाव (हीनाधिकता ) स्वभावतः (प्राकृतिक ) 
होता है वह कृत्रिम या नैमित्तिक नही है, परन्तु व्यवहारसे वेसा कहनेमे आता है जो उपचार है। 
चेतन अचेतन वस्तुमे तरतम भाव ( परिणमन ) निराबाघ ( अप्रतिहत ) रहता है यथा-- 


"० व । 


है 


निर्वाध संसिद्ध थेत्‌ कार्यविशेषो हि कारणविशेषात्‌ । 

प्रोधस्य ० हक ए ग्रीतिभेद 

ओधस्यखंडयोरिव. माधुयेर्म इव ॥१२२॥ 
पद 


काय विशेष होत हे वैसा--जैसा कारण होता है । 
कारण के अज्ञुसार काय का होना जग विख्याता है ॥ 
दूध खाँड़ दोनों ये कारण, प्रीति सेद्‌ के करता है । 
जैसा मीठा तेसी प्रीति नहिं विचाद कोई घरता है ॥१२२॥ 





ह 


१. बाघा रहित, निविवाद, स्वभावत । 
२. पदार्थ या द्रन्यें । 


३८० पुरुपाथ सिद्धधुपाय 


अच्बय अर्थ--आचार्य कहते हैँ कि [ हि कारणविश्येपात्‌ कार्यविशेष" निर्वा्ध संसिद्धयेत्‌ ] 
निः्चयबनयसे यह नियम है कि “जेसा कारण ( द्रव्य ) होता है वैसा ही कार्य होता है, अर्थात्‌ 
कारण विशेष ( परिणामी द्रव्य विशेष ) हो तो कार्य विशेप अवश्य होगा ऐसा निविवाद निर्घार 
होता है--इस रनिरणंयमें किसीको विवाद नहो हो सकता । उदाहरण स्वरूप [ औधस्यखण्डयोरिव 
साधुय्यप्रीतिभेद इब ] जिस प्रकार दूध और खांडरूप कारण ((्वव्य ) से अर्थात्‌ उनमें रहनेवाली 
विशेषता ( माधुयं ) से खानेवालोको प्रीति भिन्न-भिन्न प्रकार को होती है भर्थात्‌ कमबढ प्रीति | 
होती है--दृधमे कम प्रीति ओर खांडमे अधिक प्रीति होतो है ॥१२शा 

भावाथे-प्रीति ( मूर्च्छा या रुचि ) भेदका कारण, निमित्तको दृष्टिसे ( व्यवहारसे ) 
बाह्मपदार्थ ( भोगोपभोगके साधन ) होते हैं या माने जाते है जेसे कि दूघ कम मीठा होता है 
अतएव उसमे कम प्रीति ( मूर्चन्छा या आसक्ति ) होती है तथा खांड़ ( शक्कर ) में अधिक मिठास 
होनेसे उसमे अधिक रुचि होती है ऐसा देखा जाता है । इस न्यायसे छोकमे 'कारणगुणा: कार्यंगुण- 
मारभन्ते' कारणके समान कार्य होता है ऐसा कहा जाता है। तदनुसार अन्तरंग निमित्तकारण 
मूर्च्छा माना जाता है, उसके अनुसार वाह्मपदार्थो ( परिग्रहो ) मे अधिक या कम प्रीती होती है। 
अर्थात्‌ तीन्न मृर्च्छ हो तो भोगोपभोगके साघनों ( विषयो ) में अधिक या तीत्न रुचि प्रीति या 
आसक्ति अथवा इष्ट वुद्धि होतीं है ओर यदि मन्द भूर्च्छा हो तो कम रुचि प्रीति या आसक्ति होती 
है, इत्यादि भेद है। 


यहाँ पर यह विचारणीय है कि जड़ पदार्थो ( दुग्घादि ) में मघुरता कमबढ कौन करता 
है ? उत्तरमे कहना होगा कि वह सब स्वभावसे होती है, कोई परद्वव्य उसमें वह पैदा नही कर 
देता--वह स्वभाव सिद्ध है, पारिणामिक है । अन्यथा मानने पर बस्तुकी स्वतन्त्रता नष्ट होती 
है | इसो तरह कमती-बढतो मूर्च्छा भी स्वय स्वोपादानके स्वतः परिणसनसे होत्ती है व मिटती है, 
उसमे परद्रव्यको कारण मानना अज्ञान या व्यवहार है, जो स्वतन्त्रताका बाधक है। ऐसी वस्तु 
स्थिति है। तथापि निमित्तकी दृष्टिसे वाह्मपरिग्रह भी हेय है, क्योकि परस्पर निमित्त नैमित्तिकता 
मानी जातो है। अस्तु | 

नोट--निरचयनयकी अपेक्षा 'कारणविशेषका अर्थ” उपादान कारणकी विश्येषता मानना 
चाहिये और व्यवहारनयकी अपेक्षासे 'कारण विशेषका अथ निमित्तकारणकी विशेषता मात्ती 
जाती है, यह खास मेद है । इसी व्यवहारका आगे दृष्टान्त द्वारा खुछासा किया जानेवाला है। 
बस्तु ॥१्ररा। 

आगे आचार्य निमित्तकारणकी मुख्यतासे प्रीतिमेद ( मूर्च्छा भेद ) वतलाते है अर्थाद्‌ 
व्यवहारतयका कथन करते हैं। 


साधुय्य्रीतिः किल दुग्धे मन्दैव मन्दमाधुस्यें | 
सेबोत्कट्माधु््ये खंडे व्यपद्दियते तीत्रा ॥१२श॥ 
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पद 


अल्प सिठास सहित वस्तु में अब्प प्रीति होती है नित्त । 
जैसे दूध पदारथ साही, अल्प प्रीति रखता है चित्त ॥ 
चहुत मिठास सहित बस्तुमें, अधिक प्रोति होती है नित्त । 
जैसे खांड़ पदारथ साहीं, तीन्न प्रीति रखता है चित्त ॥१२३॥ 


अन्वय अर्थ--आचार्य दृष्टान्त देते है कि [ किक मन्दमाछुय्य छुग्घे मन्‍्दा माधुय्यप्रीति: ] 
जिस प्रकार निर्ित्तकी अपेक्षासे स्वभावत्त: ( छोकमें ) थोड़े मिठासवाले दूधमे स्वभावत: मन्द 
( अल्प ) प्रीति या मूर्च्छा-दचि होती है। ओर [ उत्कटसाधुय्यें खंडे सैत्र तीन्रा व्यपद्श्यते ] अधिक 
मिठासवाली खांड़ ( शकर ) में वही मूर्च्छा, प्रोत्ति या रुचि, स्वभावत. तीन या अधिक होती है। 
उसी तरह इष्ट पदार्थोमे अधिक और साधारणपदार्थोमे कमती रुचि ( मूर्च्छा ) होती है । अतः 
ऐसा समझता चाहिए कि भेदका कारण परपदाथे है जो व्यवहारमे सत्य है और वेसा माना भी 
जाता है ॥१२५॥ 


भावार्थ--छोकमें दृश्यमान बाह्मपदार्थो ( निमित्तो ) की ही मुख्यता मान्ती जाती है-- 
उसके द्वारा कुल का होते है, ऐसा लौकिकजन मानते है और इसका कारण एक ही काहूमें 
उनका मौजूद रहना है। लौकिकजन बहिर दुष्टिसे ( नेत्नोसे ) देखते है, अतः उन्हे भीतरी वस्तु 
नही दिखती, तब उसका उन्हे महत्त्व मालूम नही होता। यदि कही वे अन्तर दृष्टिसे ( भेदज्ञाच से ) 

होते तो उन्हे निःसन्देह सत्याथंताका पता लगता और वे उस तरफ रुचि या प्रीति रखते 
उसका भहृत्त्व वर्णन करते इत्यादि] यह खास कमी मिथ्यादृष्टि या लौकिकजनो के रहती है। 
भोर सम्यादुष्टि भेदज्ञानीकी अन्तरदृष्टि होनेसे वह भीतरी असलीतत्त्व समझ लेता है व हेयो- 
पादेयका बोच हो जानेसे वस्तुके यथार्थ स्वरूपको अपनाता है, उसीमे सलरूर्न होता है। उसकी 
पराश्चितता या पराघीनता छूट जाती है। उसे उपादान व निमित्तका यथार्थ ज्ञान होनेसे वह 
धयोप या अ्रममे नही पड़ता, वह सत्यका उपासक बन जाता है। यदि कदाचित्‌ सयोगी 
बा उसकी व्यवहारदृष्टि होती भी है तो वह उसमे भूछता नही है, उसको उपादेय नही 
हर । भसनन्त होता है उसमे उसे दु ख ही होता है और उसको हटानेका प्रयत्न ( पुरुषार्थ ) 
बाग लेकिन उस स्वकीयपेर्याय या परिणमनका कर्ता पुरुषा्े द्वारा नही बनता, यह कत्तृ त्व 


। 
चाहिये ॥ ३ गादानतासे कर्ता होता है निमित्ततासे कर्त्ता नही होता इत्यादि समझना 


नोट--सम्यग्दृष्ट बाह्मपरिग्रह अधिक होनेपर ( चक्रवर्ती जेसा ) भी मर सी 

5 “निष्परि 

हर ।3 338 ( रागी ) है और मिथ्यादृष्टि वाहिरमे अल्प परिसय्रह * दोनेपर भी बत रुचि 

नही बाग के परिग्रहवाला मान्ता जाता है। अतएव बाह्मपरिग्रहके पीछे मूच्छां मन्द या तीक्र 

वह हो बे क सकती, यह तात्पयं है । वह तो स्वत" ही वस्तु ( आत्मा ) का. परिणमन है, अतः 
हर कर्ता व भोक्ता माना जाता है ऐसा जानना ॥ १२३ ॥। आर 


१८३ पुरुषाथसिद्धजुपायं 


अभीतक आचाये देवने समुदायरूपसे अन्तरंग परिग्रहका कार्य बताया है। आगे प्रत्येक 
कपषाय व कर्मका पृथक्‌-पृथक्‌ कार्य बताते हैं। न्यायदृष्टिसे विश्लेषण करते हैं। 


तचार्थाश्रद्धाने नियुक्त अथममेव समिथ्याचम | 
म्यग्दशनचौरा 3 
सम्यग्दशनचोरा। ग्रथमकपायाइ्च चच्षचारः ॥१२४॥ 
पट 


तत््वाथ श्रद्धा, डलटती है, उदय जब सिश्यात्त्का ) 
अरु सुभश्नद्धा दहोत नचादहों, उदय. होय जनतका | 
इस भाँति अन्तर कसका दो कार्य करते हैं एथक्‌। 
उनको घ्थक्‌ करना अहो ! थघुरुषा्थ सच्चा चह अथक ॥१ रछा। 


- अन्चय अर्थे--आचायं कहते हैं कि [ प्रथमेव तत्त्वार्थाश्रद्धाने मिथ्थाक््य नियुक्त ) हमने सबसे 
पहिले अन्तरंग परिग्रह मिथ्यात्वका कायँ, जीवादि प्रयोजनभूत सात्त तत्त्वोमे विपरीत ( उल्टी ) 
श्रद्धाका होना बतलछाया है ( कहा है घ्छोक नं० २२ मे ) सो जानना परन्तु अब अनतानुवंघी 
कषाय ( अन्तरंग परिग्नह ) का कार्य बताते हैं कि [ चत्त्वार- प्रथमकपषाया. सम्यग्दर्शनचौरा ] 
अन॑तानुबधी कपायके चारों मेद सम्यर्दर्गनको चुराते हैं अर्थात्‌ सम्यकृश्रद्धा या सम्यर्दर्गंत नही 
होने देते ( रोकते है ) यह कार्य भेद दोचोंका है ।! १२४ ।! 


भावार्थ--न्यायद्प्टिसे दो परिग्रहके यर कर्मके दो पृथक्‌-पृथक्‌ का होते हैं, दोनोका कार्य 
एक नही है। अन्यथा एक व्यर्थ सिद्ध हो जायगा यह आपत्ति आती है। यह विचित्र विश्लेषण 
आचार महाराजने ( अद्वितीय ) किया है। वे कहते हैं कि 'मिथ्यादर्शन' नामका परिस्रह ( कर्म ) 
जीवोंको श्रद्धा--( प्रयोजनभूत सात तत्त्वोमे ) विपरीत करता है ( विधिरूुप कार्ये करता है ) 
ओर अनंतानुवंची कषाय नामक अन्तरंग परिग्रह--( कम ) ( पश्रयोजनभूत सात तत्त्वोम ) 
सम्यक श्रद्धा ( सम्यग्वशंन )को रोकता है अर्थात्‌ नही होने देता ( निपेघरूप कार्य करता है)। 
इस प्रकार विपरीत श्रद्धाकों करना और सम्यक्‌ श्रद्धाको व होने देना दो कार्य दो कर्मके हें, 
एकके नही हैं। ध्वन्यर्थले भले ही कोई एक अर्थ निकाले परन्तु वह यथार्थ नहीं हो सकता 
इत्यादि | 


विशेष नोट--सिद्धान्तमे भी मिथ्यात्त्व कमंका चतुष्टय जुदा है और अनतानुवंधी कर्मकी 


सात तत्त्वोर्में उल्ठा या विपरीत श्रद्धान । 

तीनो भेद-मिच्यात्त्व, मिश्न, सम्यक्‍त्व ) 

अनंतानुववी क्रोध मान साया छोम चारों । 

. अस्यकूष्नद्धा अर्थात्‌ अविपरीत श्रद्धा जबवा सम्यन्दर्शन । 
५. अधिक । 


92०८ ८०५८४ 
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चतुष्टय जुदा है तब कार्य भी उसके जुदे-जुदे है ऐसा तथ्य समझना चाहिये । (हाँ सामान्य विवक्षासे 
एक कह दिया जाता है। परन्तु यथार्थ बात नही है। तभी तो अनंत्तानुबधी कषायके चार 
भेदोंमेसे किसी एक कषायका उदय आतनेपर सम्यकश्नद्धासे शिथिक होकर भिथ्यात्वकी ओर 
न्तीचेको चतुर्थ गुणस्थानवाला जाता है। यह सैद्धान्तिक चर्चा है ( सम्मत्तरमण पव्वय इत्यादि ) 
व आदिम सम्मत्तद्वा ( इत्यादि गो० जीवकाड गाथा १०२० ) देखना चाहिये। 


चरित्रकी अपेक्षसे वह स्वरूपाचरणचारित्रको भी घातती या रोकती है--नही होने देती | 

इस प्रकार अन॑तानुबंधी कषाय दो कार्य करती है अर्थात्‌ (१ ) सम्यग्दर्शन ( सम्यक्‌ श्रद्धा ) 
को रोकती है--नही होने देती (२ ) स्वरूपाचरणको भी रोकती है । इसका खुलासा पेश्तर कर 
दिया गया है ( इलोक ३७ में चारित्रपाहुड़ और षट्खडागमका प्रमाण देकर ) अतएव सन्‍्देह 
नही करना चाहिये, यह निर्धार सत्य है। इसके विषयमे एक उदाहरण दिया जाता है उससे 
स्पष्ट समझमें आ जायगा | 


एक नाकेपर दो आदमी खड़े हैं, उनमेसे एक आदमी उल्टा मार्ग ( रास्ता ) बताता है। 
और एक आदमी सही मार्गपर नही चलने देता--बन्द किये हुए है। ऐसी हालतमे वह पथिक 
( मुसाफिर ) भटकता फिरता है, ठिकाने नही छगता | उसी तरह मिथ्यात्त्व उल्टा मार्ग बतलछाता 
है और अनंतानुबधी कषाय सुमागंपर नही चलने देती, फलत: परस्पर दो निमित्तोके दो भिन्‍न- 
भिन्न काय॑ होनेसे जीव भटकता फिरता है और यह सब सम्भव है, ऐसा विश्लेषण दोनोका समझना | 
आचायेने यहु विशेष जानकारी दी है, इसपर रूक्ष्य देना चाहिये। सारांश यह कि मिथ्यात्त्व 
परोन्‍्मुख करता है और अनतानुबधी कंषाय स्वोन्मुख नही होने देतो यह भेद पाया जाता है। 
किस्बहुना-जब दोनो प्रकृतियोका अभाव ( उपशमादिरूप ) होता है तभी सम्यग्द्शंन” गुण 
प्रकट होता है अर्थात्‌ विपरीतश्रद्धा नष्ट हो जाती है व सम्यकृश्रद्धा प्रकट होती है, व स्वरूपाचरण 
चारित्र भी व्यक्त होता है। अस्तु । 


दूसरा अर्थ 


(१) मिथ्यात्त्व, ४ अनंनानुबधी कुल ५ कर्म प्रकृतियाँ अनादि मिथ्यादृष्टिके सम्यग्दर्शंनको 
घातती है, नही होने देतो और सादि मिथ्यादृष्टिके मिथ्यात्त्व ( दर्शन मोह )को ३ अन॑तानुबंधीकी 
४ कुल ७ प्रकृतियाँ सम्यग्द्शंनकों रोकती हैं, यह सामान्य अर्थ है। पाठक यथारुचि तत्त्वको 
समझें दोनो अर्थोमे संगति बिठा ले | किम्बहुना ॥ १२४ ॥ 


विशेषार्थ ( खुलासा ) 
असलमे मिथ्यादृष्टिकी गछत्तो क्या हो जाती है ? कि चह वस्तुके नियत स्वभावको भूल जाता 
है। अर्थात्‌ सिथ्यात््वके समय वह अपने स्वभावसे और परके स्वभावसे भी विचलित हो जाता है। 
उसकी यह रूयाऊू या स्मरण नहो रहता कि प्रत्येक वस्तु सदेव अपने स्वभाव ( गुण या पर्याय ) में 
ही स्थिर रहती है, पर स्वभावरूप नही होती, यह शाइवलिक मर्ंड नियम है । तभी वह अपने 


पृथक रहना ) को छीोडकर पर अर्थात्‌ शरीर व धनादिमे 
एकता था अमेद स्थापित करता है जो त्रिकारूमे असंभव है। वस्तु स्वभावके प्रतिकूल है अर्थात्‌ 
कोई एक पदार्थ किसी दूसरे पदार्थभे स्वभाव छोड़कर सर्वथा तादात्त्मरूपसे मिल नहीं सकता 
न कभी अनादिकालसे मिला है, स्वभावको लिये हुए सब जुदे-जुदे रहे है। 'स्वभावो नातिवत्त॑ते' 
यह कहा गया है। न्यायके अनुसार यद्यपि जीव ( आत्मा ) अपना ज्ञाता दृष्टा ( चेतन ) स्वभाव 
को छोड़कर, जड स्वभाववाले पुद्गलादिरूप ( सन्‍्मय ) नही हो सकता तचथापिया फिर भी 
सिथ्यादृष्टि हठसे प्रकृतिविरुद्ध परे साथ मिलने या तादात्मरूप होनेका प्रयत्न करता है यह 
उसकी महात्‌ भूल व अज्ञानता है अर्थात्‌ वस्तु स्वभावकी विस्मृति है। इस प्रयत्तमे ( असंभव 
कार्यमे ) जब वह सफलता नही पाता तब दु खी होता है, इष्ट अनिष्ट व रागद्वेषरूप वुद्धि करता 
है, इत्यादि विपरीतता मानना व वैसा आचरण करना मिथ्यात्त्वका प्रभाव है, वही विपरीत श्रद्धा 
या मान्यताको जन्म देता है अर्थात्‌ वस्तुस्वभावको भुलवा देता है तब तत्त्वा्थ या वस्तु स्वभाव 
में वह गलती करने लगता है, कुछ से कुछ मानने छगता है। इसीका नाम नास्तित्त्व या अन्यथा- 
पना है। ऐसी स्थितिसे वह अपराधों रहता है एवं संसारमे रहनेकी सजा ( दड ) पाता है। 
अतएव सबसे पहिले जीवको यही असली व बड़ी भूल ( मिथ्यादृष्टि ) निकाछूना चाहिये तथा 
सम्यक्त ( सम्यकृदृष्टि ) प्राप्त करना चाहिये तभी जीवचकोी सफलता है, अन्यथा नही यह 


निष्करषं है। 


र्टछ पुरुषाथसिद्धयुपाथ 
स्वभाव ( सिर्फ जानना देखना व सबसे प 


बहिलुठति यद्यपि स्फुटदनन्तशक्तिः स्वयं । 
तथाप्यपरवस्तुनो विशति वान्यवस्व्वन्तरम्‌ ॥ 

सस्‍्वभावनियतं यत सकलमेव वचस्व्विष्यते । 

स्वभावचलनाकुछ: किमिह मोहित. क्लिश्यते॥२१२॥| समयसार कलष ॥२१५। मी ।. 


नोढ--पुराणोमे श्रीरामचन्द्रजोको मर्यादापुरुषोत्तम लिखा है वह व्यवहारका कथन है। 
क्योकि उन्होने सीताजीको भी अग्नि परीक्षा लेकर लोक पद्धतिका निर्वाह किया था, भग नही 
किया था किन्तु निरचयसे मर्यादा पुरुषोत्तम सम्यग्दुष्टि जीव ही होता है जो वस्तुको मर्यादा 
( स्वभाव ) को नहीं छोड़ता--उसीमे स्थिर रहता है इत्यादि । मिथ्यादृष्टि मर्यादा ( स्वभाव ) 
तोड़ देते हु-विचलित हो जाते हैं इति---../ * 


विशेषाथ ( स्पष्टीकरण ) 
सिथ्यात्व और अनंतानुबंधीमे चिइलेषण 


(१) मिथ्यात्त्वक्म, सम्यग्दर्शन गुणको घातता है बर्थात्‌ वह विपरीत श्रद्धान करता है 
अथवा मोक्षमार्गोपयोगी जोव अजोवादि सात तत्त्वोकी यथाथे श्रद्धा नही होने देता---उसको 
ढाँकता है, प्रकट नही होने देता, यह मुख्य कार्य है | के 

(२) अनतानुर्वंधीकर्म स्वरूपाचरण चारितन्रको घातता है, यह मुख्य काये है। किन्तु 


परिभ्रहपरिसाणाणुन्नत श्८७ज 


सम्यग्दशंतको घातता इसका मुख्य कार्य नही है किन्तु गौण कार्य या उपचार है और उसका खास 
हेतु साहचय॑ सबंध है, सयोगीपर्याय है । 

(२ ) दोनो बहुधा साथ-साथ रहते है और साथ-साथ उदयमें भी आते है, अतएवं काल 
दोत्तोका एक है। इस तरह द्रव्य ( अधिकरण ) क्षेत्र ( आत्मप्रदेश ) काल ( उदय ) एक होने पर 
भी भाव या काये दोनोका जुदा-जुदा है--एक नही है। 


(४ ) अनंतानुबंधोकर्म ( कषाय ) में दो शक्तियाँ या स्वभाव माना गया है कि वह 
सम्फदरशंत्को भी घातती है और स्वरूपाचरणचारित्रको भी घातती है ( जीवकाड गोम्मटसार 
गाथा २० तथा षट्खंडागम सतसुत्त जीवद्वाण पृष्ठ १६६ देखो ) ऐसा वहाँ लिखा गया है। सो 
क्यों ? इस प्रइ्त का उत्तर-- 

(५) उक्त प्रकारका उल्लेख गौण मुख्यकी अपेक्षासे या निरंचयव्यवहार कथनको भअपेक्षासे है 
भर्थात्‌ मुख्यतासे दोनो एक-एक कार्य ही करते है, मिथ्यात्त्वकम सम्पग्द्शंनको ही घातता है और 
अनतानुबंधीकर्म स्वरूपाचरण चारित्रको ही घातता है, लेकिन गौणता ( व्यवहार या उपचार ) 
से अतंतानुबंधीका कार्य सम्यक्तको घातना भी बतलाया गया है। अतएवं यहाँ श्लोक न० १२४ 
में 'सम्यन्दर्शनचौरा. प्रथमकषायाइच चत्त्वार , लिखा गया है और वहाँ जोवकाड गाथा २० से 
भी वेसा हो ध्वन्यर्थ रूपमे लिखा: गया है। 'सम्मत्तरमणपव्वय सिहरादो मिच्छभूमिसमभिमुहो, 
णासियसम्भत्तोसो सासठाणामो समुणेयव्वों ॥ २० ॥ 

भावार्थ--दूसरे सासादत सम्यग्दुष्टि गुणस्थानमे अनंतासुबधी कषायके चार भेदोमेंसे किसी 
भी एक भेदका उदय होने पर सम्यक्तरूपी रत्नके पर्वत परसे न्तीचे धरतीकी ओर जीवका भाव 

जाता है बर्थात्‌ नीचे मिथ्यात्व ( पहिले ) मे जानेको उच्मुखता या योग्यता ( प्रागभाव ) 
उसको प्राप्त हो जाती है न कि वहाँ वह चरू जाता है, जिससे मिथ्यादुष्टि वह कहलावे । जब- 
पक व्यक्ति या प्रकट दशा न हो जाय त्तबतक प्रकट दशा मानना उपचार मात्र है, सत्य नही है। 
है। यदि सचमुच ऐसा होता तो उसको सासादन सम्यग्दृष्टि न कहंकर खुछासा सिथ्यादुष्टि 
कहते परन्तु बहु नही कहा जाता । इससे भविष्यपर्यायको ध्वन्यथंसे मानना व्यथे है। सत्य बात 
यह है कि उसको उस समय द्रव्यनिक्षेपसे वेसा कह सकते है ( मिथ्यादुृष्टि ) किन्तु भावनिक्षेप 
नहीं। अतएव अनंतानुबधी कषाय सम्यक्त्वको मुख्यतासे नही घातती, उपचारसे घातती है। 

से भरकार चोरी करनेवाका असलूमे चोर है किन्तु व्यवहारमे चोरकों सहायता करनेवाला या 
साथमे रहनेवाला भो चोर कहलाता है, यही न्याय यहाँ पर मिथ्यात्वके साथ होनेसे अनत्तानुबंधी- 
भी लगता है ( सगतिका दोष छगता है ) इत्यादि। यदि सत्य कहा जाय तो सासादनका 
काल सस्यकत्वका ही बकाया काल है ( छह आवली काछ ) वह मिथ्यात्वका काल नही है जेसा 
सम्यरदरशन होनेके पहिले करणत्रयका काल मिथ्यात्त्वका ही है, सम्पक्त्वका नही है। तब अपने- 
अपने कालमे उसका पद या स्वरूप कैसे बदक जायगा, यह विचारणीय है, इसमे हुठ या पक्षका 
भयोजन नही है--तत्त्वका निर्घार करता है। जेनागम या जेन साहित्यमे ऐसा प्रसंग या प्रकरण 
अनेक जगह आया है। अठएव कोई तवीच वात नहो है। तत्त्वका निर्घार करना गुण है, दोप या 


२८६ घुरुषाथ सिद्धयुपाय 


अपराध नही है। अपराध या दोष उल्टा मानना या निर्घार न करना है, यह ध्यानमे रखा जाय। 
अस्तु। 

वस्तुस्वभावके अनुसार अपना कार्य करते हुए दूसरेको सहायता देना या मदद करना 
कत्तंव्य पालन है। तदनुसार मिथ्यात्त्वकर्में अपना मुख्य काये विपरीत श्रद्धाका करना, यह करते 
हुए दूसरा गौण कार्य सम्यक्‌ श्रद्धाकों घातना याने उससे हटाना या व्यावृत्ति करना, यह भी 
करता है अथवा अनंतानुवंधीकों स्वरूपाचरण चारित्रके घातनेमे मदद देता है। इसी तरह अच- 
तानुबंबी कषाय अपना मुख्य कार्य, स्वरूपाचरण चारित्रको घातना करती है। और गौण काये 
मिथ्यात््वकों मदद देना भी करती है। तव कोई विरोब नहीं आता, सव विरोब प्रइन व शकाएँ 
समाप्त हो जातो हैं। हाँ गौण कार्यको कभी मुख्य कार्य नही समझना चाहिये जो वस्तु स्वभावगत 
है। इसके सिवाय एक बात और भी है कि यदि अनंतानुबंची कषायको सम्यक्त्वकी घातक मानी 
जाय तो वह पूरो घातेगी या खंड रूपरो यह प्रश्न होगा | यदि सभीको घातेगी तो जब एक साथ 
चारो भेदो ( क्रोधादि ) का उदय होगा तभो वह सम होगी--सवको घातेगी; एक-एकके उदय 
होने पर तो अज्ञ-अंग रूपसे घातेगी, तव एक कालमे आंशिक सम्यकत्व व आशिक मिथ्यात्त्व दोनों 
मिश्नरूप रहेगे यह आपत्ति आयेगो ? ऐसी स्थितिमे मुख्य गौण मार्गका अवलरूम्बन करना ही 
श्रेयस्कर है--साध्यका सावक है। किम्बहुना-विचार किया जाय, हमलोगोका क्षायोपशमिक अल्प 
ज्ञान है। 

आचार्य भागे अप्रत्याख्यानावरणकषाय ( परिय्रहमल ) का कार्य बतलाते हैं । 


प्रविह्ाय च द्वितीयान्‌ देशचरित्रेस्प सम्मुखायातः । 
नियतं ते हि कपाया। देशचरित्र निरुन्‍्धन्ति ॥१२५।॥ 


पच्च 
दुतियक्धाय त्यागता जब हँ--देशचरित्र प्राप्त द्वोता। 
अतः सिद्ध होता है इससे--देश चरित्र घात होता ॥॥ 
अप्रत्यास्यान कक्‍्पाय छोड़ना, जअणुन्नत धारण कहलाता । 
धर्म अहिंसा पलछता है अरु इडेशचरित्री गिना जातातापन्णा। 


अन्वय अर्थ--आचार्य कहते है कि [च ह्वितीयानू बिहाय ] जीव जब दूसरी वपाय अर्थात्‌ 
अप्रत्याख्यानावरण कपायको त्याग देता है ( पृथक्‌ कर देता है ) तब [ देशचरिप्रस्थ सम्मुसाया7- ] 
देशचारित्र अर्थात्‌ अणुब्रत या देखचारित्र घारण करनेके योग्य होता है अर्वात्‌ उसकी देशचादिन 
प्राप्त होता है, बह नियम है। इससे मालूम पड़ता है कि [हिले क्पाया नसियर् देशचरिय्र 





१ छोट देने पर अर्थात्‌ पृथह कर देने पर । 
कंप्त्यास्यानाइदइश पपाय । 


आदत या देशवल । 


श्प्र 
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निरन्‍्धन्ति ] वे दूसरी प्रत्याख्यानावरण कषायके चारों ( क्रोध, मात, माया, लोभ ) भेद निश्चय 
या अनिवार्य रूपसे, देशवचारित्रको घातते है अर्थात्‌ प्रकेट नही होने देते। अतएवं उन्का भी त्याग 
करना चाहिये, क्योकि वे भो प्रमादरूप व हिंसाकारक है, देशचारित्रके घातक हैं।| १२५ ॥। 


भावार्थ--जितने भी आवरणी कम होते है वे सभी व्यक्ति ( प्रकटता ) को रोकते है, 
शक्तिका कुछ भी विगाड नही कर सकते, शक्ति वराबर मौजूद रहती है। सिफे ऊपरसे आवरण 
पड़ जानेके कारण बाहिर प्रकट नही हो पाती, यह तात्पर्य है। यदि कही आवरण शक्तिका घात 
( नाश ) कर देचे तो वह वस्तु ही नष्ट हो जाय तथा फिर नष्ट हुई शक्ति नवीन उत्पन्न नही हो 
सकती क्योंकि 'असत्‌का उत्पादत नही होता' यह सिद्धान्त है, और सत्‌ ( शक्ति ) का विनाश भी 
नही होता, यह्‌ अटल नियम है। फलत इसीलिये भाचाय॑तने 'निरुन्धति' क्रिया लिखी है, जिसका 
अर्थ रोकना या आवरण करना ( ढकना ) होता है इत्यादि विचारणीय है। भअप्रत्याख्यतावरण 
कृषायका उदय होने पर एकदेश अर्थात्‌ स्वमात्र भी ब्रत ( चारित्र ) नही होता थह उसका कार्य 
है ( अर्थात्‌ नही, प्रत्याख्यान अर्थात्‌ त्यागब्रत, ) यह निरुक्ति है--उसका शब्दाथ्थे है, सभी भावरण 
रूप हैं ॥ १२५॥ 
विश्येष वक्तव्य 
यह है कि इस इलोकके आगे अभी पृथक्‌ रूपसे 'प्रत्याख्यानावरण' तोसरी कषाय तथा 
'संज्वलन' चौथी कषायका कार्य नही बताया गया है। अतएव अममे नही पड़ जाना चाहिये किन्तु 
सर्वेषामन्तरंगसगानाम' १२६ इलोकके इस समुदायरूप कथनसे सभी , अन्तर॑ग परिप्रहोंका त्याग 
करना, समझ लेना चाहिये। जिसका खुलासा इस प्रकार है--अ्रत्याख्याचावरणकषाय व संज्वलून- 
कषाय तथा हास्यादि ५ नोकपाय, ये सभी अन्तरंग परिग्रह है और प्रमादके अन्तर्गत है, उनसे 
हिंसा अवश्य होती है | देखो | प्रत्यार्यानावरणकघाय 'सकलसयम ( चारित्र ) या सकलब्नत, को 
रोकती है। अतएवं उसको प्राप्तिकि लिये अथवा मुनिपद धारण करनेके लिये उस कषायका त्यागना 
अनिवायें है, उसके त्याग किये बिना कोई मुनि ( सकलचारित्री ) तनहो बन सकता तथा सज्वकून- 
कषाय व नवन्तोकषायोके त्याग किये बिना 'यथाख्यात' चारित्रधारी नही हो सकता, न निविकल्प 
समाधि हो सकतो है, और फरूलूप न केवलज्ञान उत्पन्त हो सकता है। अतएवं उन सबका त्याग 
करना भी अनिवाय है। 
सभी कषायोके त्याग करने पर ही 'शुद्धोपयोग व श्रामण्य व समभाव या माध्यस्थभाव! 
हो सकता है ( होना संभव है ) अन्यथा नही, ऐसा समझना चाहिये | किम्बहुना-शेषपुन्र: ॥१२५॥ 
आगे आचाये समुदायरूपसे अन्तिम शिक्षा देते हैं। 


बचे हुए अन्तरंग परिग्रह त्यागने को 
निजशक्त्या शेषाणां सर्वेषासन्तरंगसंगानाम्‌ । 
कर्तव्य; परिद्यारोमारदबशीचादिभावनया ॥१२६॥ 
१ भावनाका अर्थ आकाक्षा करना, चित्तको लग्राना या एकाग्न करना होता है । 


शै८<८ पुरुषार्थसिद्धधुपाय _ 


पय 


शक्तिप्रमाण परिग्रह त्यागे--शेष अन्तरंग बचे हुए। 
मोक्ष सिद्धि का कारण वह हैँ--साथ भावना छिए हुए ॥ 
हैं निमित्त कारण वे भावन--मार्दव शौच आदि जानो । 
नहिं अनथ होता हैं उनसे, चरित रूप ग्रुण पहिचानो ॥ 


अन्वय अर्थ---आचार्य कहते है कि [ निज शकक्‍त्या शोपाणा सर्वेपामन्तरंग सगानाम््‌ ) मपनो 
खुदकी शक्तिके अनुसार अर्थात्‌ स्वावलम्बनसे ( परावलम्वनसे नहीं ) शेप बचे हुए ( प्रत्याख्याना- 
दिकषायरूप ) सम्पूर्ण अन्तरंग परिग्रहका भी [ परिहार: कक्तेत्य _] त्याग करना चाहिये। परन्तु उसके 
त्याग करनेका सच्चा उपाय [ मारदवशौचादिभावनया ] मार्दव शौच इत्यादि अन्तरंग निर्मित्तरूप 
भावनाएँ हैं भत. उनका अवरूम्बन लेना चाहिये ॥१२६॥ 


भावार्थ-अन्तरंग परियग्रहका त्याग अन्तरंग कारणोसे ही होता है--वाह्म कारणोसे नही 
होता | वे अन्तरग वारण कषायोकी मन्दता या अभाव होनेपर ही [ वैराग्यरूप | प्रकट होते 
हें--उन्तको भावनाएँ ( सस्कार ) कहते हैं । भर्थात्‌ जब कपाएँ मन्द होती है भर्थाव्‌ साधारण 
रूपसे उदयमे आती है और विकारोभाव जोरबार नही होते--नाममात्रउदयमूल होते है, तब 
जीवके अच्छे शुभ विचार होते है अर्थात्‌ परिणामोमेसे कठोरता ( तीव्रता ) निकल जाती है व 
मृदुता ( मन्दता ) आ जाती है---दबाभाव व करुणाभाव होने लगता है--परोपकार आदिकी बुद्धि 
प्रकट होती है--जिससे मार्दव धर्म पछता है, मानकषाय घटती है, इत्यादि | तथा छोभ कपायकी 
मन्दतासे त्यागके भाव होते है--उदारता आंती है, परियग्रह या आसक्ति छूटती है, जिससे आत्मार्म 
पविन्नता ( शौचथर्म ) प्रकट होतो है, इत्यादि । उधर धीरे-घोरे क्रमश अन्तर॑गमे विकारीभावोके 
छूटने ( हटने ) से आत्मशक्ति या आलम्बन प्रकट होता है, बढ़ता है, अर्थात्‌ वीतरागता बढती 
जाती है, जिसके निमित्तसे अन्तरंगपरिग्रररूप बचे हुए विकारीभाव सत्तामेसे निकलते हैं ( भाव 
निज॑रा होती है ) इत्यादि अभीष्ट प्रयोजन सिद्ध होता है । विकारको अविकार हटाता है । फलत. 
भावना भाते-भाते आर्थात्‌ परिग्रह छोड़नेका विचार व प्रयोग करते-करते उसका इतना जबद॑स्त 
सस्कार पड़ जाता है कि उसीका राज्य हो जाता है और बही स्वतनन्‍त्र रह जाता है । अतएवं अच्छे 
वैराग्यके सस्कार हमेशा डालना चाहिये, ससारसे छूटनेकी वारबार भावना ( स्मृति ) करना 
चाहिये ॥ १२६ ॥ 


नोढ--यहाँपर मार्दव शौच आदिकी भावना, निशचयसे मानादिकषायोसे विरक्त होनेका 
अहनिश चित्तवन करना रूप है अर्थात्‌ वेराग्य भावनासे प्रयोजन है उसीसे परिग्रहरूप कर्मोकी 
निजेरा होना सभव है। अन्तरग परिग्रह उसीसे छूट सकता है इत्यादि। वीतराग भावना ही 
हिंतकारी है। भावनाका अर्थ वारंवार चिन्तवन करनेका है और प्रयोग एवं पुरुषार्थ करनेका 
भी है। किसी भी कार्यक्रा वार-बार मौर सतत प्रयास करनेसे वह सिद्ध और सरल हो जाता है, - 
ऐसा नियम है। उसका कारण सस्कारका पड़ना है, वह संस्कार बड़ा कार्य करता है तथा वह 


जे 
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जन्मजन्मान्तर तक साथ जाता है। फलतः रागका संस्कार न डालकर सम्यर्दृष्टि वेराग्यका 
संस्कार अपने आत्मामे निरन्तर डालता है अर्थात्‌ परकी ओरसे हटाकर अपना ज्ञानोपयोग 
अपनी ओर लाता है और उसीमें स्थिर करता है, जिससे उस एकाग्रताके द्वारा निराकुछ होकर 
अपने शुद्ध स्वरूपका अनुभव करता है अथवा स्वाद लेता है, तब महान्‌ सुख उत्पन्न होता है । 
उस आस्तिक सुखके सामने वेषयिक सुख तुच्छ मालूम होते हैं तथा उस समय वह अपनेको 
कृतकृत्य मानता है। ऐसी स्थितिमें अन्तरंग परिग्रह छुटानेके लिये निर्चयरूप अर्थात्‌ बीतरागता 
रूप मार्दव-शौच” धर्मकी भावना कत्तंव्य है, क्योकि रागद्वेषादिरूप अन्तरंग परिग्रहका विनाश 
उसके विपक्षी वैराग्यससे ही होता सम्भव है। वह भावत्ता संक्षेपमे कहा जाय तो एकाग्रता! 
करना है। अर्थात्‌ उपयोग ( चित्त )के हटनेपर ( चचल होनेपर ) पुरुषार्थ करके पुत्र. पुनः 
उसको आत्मस्वरूपमे लगाना चाहिये, इत्यादि। तभी भावनाको सा्थंकता मानो जा सकती है। 
किम्बहुना ॥| १२६ ॥ 


आगे आचाये यह बताते है कि अन्तरग परिग्रहका त्याग करना तो मुख्य है हो किन्तु 
बाह्य परिभ्रहका त्याग करना भी अनिवार्य है, वह उपेक्षणीय नही है अपितु अपेक्षणीय है। 


बहिरंगादपि संगायस्मात््‌ प्रभवत्यसंयमो5नुचितः । 
परिव्जयेदशेष॑ तमचित्त वा सचिच' वा ॥१२७॥ 
प्ख 


बाह्य परिश्नह चजनीय हे-उससे होत भसंयम है । 
चह स्वभाव नहिं जीव द्व्यका-च्यर्थ कलंक लगाता है ॥ 
भेद अनेकों उसके हैं पर, मुख्यमेद दो होते हैं । 
एुक अचित् नाम है दूजा-नाम सचित्त बताते हैं ॥३२७॥ 


अन्वय अर्थ--आचार्य कहते है कि [ थस्मात्‌ बहिरगादपि सगात्‌ अनुचित: असयमः प्रभचति ] 
जबकि बहिरग परिणग्रहके निमित्तसे भी अनुचित असंयम उत्पन्न होता है इसलिये [ तमचित्त घा 
सचित्त परिवजयेद ] उस अचित्त व सचित्त ( पूर्वोक्त ) दो प्रकारके बाह्य परिभ्रहका भी त्याग 
करना अनिवायं है। क्योकि उससे [ मनुचितः असयम* प्रभवति ] अनुचित असयम उत्पन्न होता है 
भर्थात्‌ उसके निमित्तसे व्यर्थ ही ( आनुषंगिक ) असयमभाव प्रकट होता है। अन्‍्तरंग परिग्रहका 
त्याग हो जानेपर बाह्मपरिग्रहका रखना या रहना बेकार है-निष्प्रयोजन है ( फालतु है )॥१२७॥ 


भावार्थ--बाह्मवस्तुओका ग्रहण अर्थात्‌ परिग्रह ( सम्रह ) अन्तर॑ग परिग्रहसे ही किया-- 
जाता है अर्थात्‌ उसके रहते हो उसका सग्रह व संरक्षण आदि होता है, कारण कि कषायके द्वारा 
ससारके प्रायः सभी काये हुआ करते हैं। तथा उसकी शोभा या कार्यपटरुता भी तभीतक रहती 


१. हिंसा या पाप होता है | भहिंसात्रत नही पलता इत्यर्थ, । 
३७ 
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है । कषाय या अन्तरंग परिग्रहके नष्ट हो जानेपर सब व्यर्थ सिद्ध होता है। जैसे कि मर जामैपर 
स्नान पुजन सब बेकार है। ऐसी स्थितिमें बाह्य परिग्रहका त्याग करना अनिवाय है, जिससे 
असंयमपना (हिंसा या त्रुटि) उत्पन्न नहो अर्थात्‌ बाह्मपरिग्रहधारी, असयमी ( हिंसक ) 
कहलाता है एव उसको मोक्ष नही होता--निष्परिग्रही ( ढोनो परिग्रह रहित अहिसक-असंयोगी 
या वियोगी ) ही मोक्ष जाता है, यह नियम व तात्पये है। फलत. बाह्मपरिग्रहका भी त्यागकर 
देना चाहिये, व्यर्थ ही क्यो असंयमी या परिग्रही-सयोगी बना जाय। वह लछाछन ( कछंक ) है। 
अस्तु--सिद्धान्ततः एकवस्तु जब स्वभावसे अन्य वस्तुसे भिन्न है अर्थात्‌ अपनेमे ही नियत्रित 
होकर सदेव रहती है तब उसके साथ संयोगरूपसे भी दूसरी वस्तुओका रहता या उन्हे साथमे 
रखना विरुद्ध है, न्यायके प्रतिकूल है। अतएवं एकत्व विभक्तरूप-आत्माका रहना ही निष्कछक 
और उत्तम है, कारण कि जबतक बिना कषाय ( अन्तरंग परियग्रह )के भी बाह्य शरीरादि परिग्रह 
रहेगा तबतक मोक्ष कदापि न होगा---यह नियम है । अतएव बुद्धिपुवँंक उसका त्याग करना ही 
उचित है, इत्यादि ॥१२७॥ 


आगे आचार्य कहते है कि परिग्रह तो सभी त्यागने योग्य है, किन्तु जो जीव ( गृहस्थ ) सभी 
का इकदम त्याग नही कर सकते उनका कत्तंव्य है कि थोड़ा-थोडा उसे कमती करे। 


यो5पि न शक्यस्त्यक्तु' धनधान्यमुष्यवास्त॒वित्तादि | 
सोउपि वनूक़रणीयः निवृत्तिरूप॑ यतस्तत््यस्‌ ॥१२८॥ 


प्‌ 


जो समर्थ नहिं पूर्ण त्यागको--धनधान्यादि परिग्रह को 
उसे चाहिये कमती करना--झुछ स्वरूप विचारककों ॥ 
ससी चस्तुएँ परसे निरवृत्त, कोई किसीमें मिलत नहीं। 
क्यों फिर मेल करत हो परसे, छुम निजरूप विचार सद्दी ॥ १२४ | 


अन्वय अर्थ--आचारय कहते हैं कि [ यो5पि धनधान्यमनलुष्यवास्थुवित्ञादि व्यक्त न शवयः ] 
जो भी श्रावक ( परिग्रही ) ऐसा हो कि वह घन धान्य, मनुष्य ( दासीदास ), मकान, खेत, रुपया, 
चाँदीसोना आदि वाह्य परिग्रहका पूर्ण त्याग नही कर सकता (असमर्थ है ) [ सो5पि तनूकरणीय | 
उसका भी कत्तंव्य है कि वाह्य परिग्रहको कम करे। अर्थात्‌ अप्रयोजनभूत परियग्रहका तो पूर्ण 
त्याग करे ही तथा प्रयोजनभूतको भी थोड़ा-थोडा धटावे [ थत. वत्त्व॑ निमत्तिस्पं | कारण कि 


परम यथारूयात चारित्र न होनेसे उत्का घात या हिंसा होगी व वियोग ( पृथक्त ) ने होगा । 
कमती करना-घटाना । 

परसे भिन्‍न-स्वतंत्र व शुद्ध । 

चस्तुस्वरूप या आत्मस्वहूप सबसे भिन्न एकर्प या चारित्ररूप । 


हद # 2० १० 


परिग्रहपरिमाणाणुप्नत “9 


निव्‌ त् रूपसे पृथक रहती 
वस्तुका स्वरूप त्तिरूप है अर्थात्‌ परसे सभी वस्तुए ( आत्मादि ) तादात्म्य ग 

है, यह नियम है। अत्तएव परिग्रहसे आत्माको क्‍यों लिप्त करना ? नहीं करना चाहिये । यह 
विवेक अर्थात्‌ सम्पग्दशनका तकाजा है, स्मरण दिलानारूप कार्य है ॥ १२८ ॥। 


भावार्थे--इस इलोक द्वारा आचार्यने पदके अनुसार परिग्रहका त्याग करना बताया है। 
यद्यपि परिग्रह सभी त्याज्य है, वह्‌ एक साथ नही त्यागा जा सकता, किन्तु पद हे और 
योग्यता ([ शक्ति ) क्के अनुसार त्यागा जाता है ॥ आवक ( ग्हस्थ ) ज्स आश्रमस रहते हुए 
सबका त्यागी नहीं बन सकता, क्योकि उसे गृहस्थीके कार्य करना पड़ते है। अतएवं चह घन 
धान्यादि संग्रह भी करता है और दानादि कार्य ( खच ) भी करता है। ऐसी स्थितिमे वह स्बंथा 
परिग्रहका त्यागी नही हो सकता, कुछ त्यागी हो सकता है, यह नियम है। तथापि उसके लिये 
भी विधि ( कत्त॑व्य ) बतछाई गई है कि वह प्रयोजनभूत परिग्रहका परिमाण ( सीमा ) करके 
शेषको छोड़ देवे तथा अप्रयोजनभूतका पूर्ण त्याग कर देवे, जिससे सोक्षमार्गका साधक देशब्नती 
बना रहे। वस्तुस्वभावका विचार करने पर यही सिद्ध होता है कि परियग्रह परपदार्थ है, वह 
आत्माका नही है, अतएवं उसका सम्बन्ध भात्माके साथ क्यो रखा जावे ? नही रखना चाहिये, 
वह कलूंकको बात है ( विरुद्ध है ), परत्वकी भावनासे सभी सम्यग्दृष्टि परसे विभक्त होते है एवं 
प्रारभसे ही विरक्त रहते है । करिम्बहुना। विचार किया जाय। पर द्रव्यका त्याग करना उचित है। 
अस्तु । 

विचारधारा ( पद्धति ) 


विचारधारा दो तरहकी होती है ( १ ) सेद्धान्तिक दृष्टि ( निद॒चयनय ) से ( २ ) नैमित्तिक 
दृष्टि ( व्यवहारनय ) से । बहिरंग परिग्रहका त्याग करना क्‍यों आवश्यक है ? इसका समाधान इस 
प्रकार है कि उसके निमित्तसे असंयम ( हिंसा-द्रव्यहिसा ) होता है अर्थात्‌ बाह्य चीजों ( वास्तुक्षेत्र 
घनधान्यादि ) के साथमे रहनेसे उनकी उठाधरी-रक्षा सँभाल आदि करते समय बराबर जीवघात 
होता है, उससे असंयम होना अनिवाय॑ है अत. वह असंयम ( द्रव्यहिसा ) नैमित्तिक होनेसे बर्जे- 
त्तोय है अर्थात्‌ बाह्य परिग्रहका त्याग करना जरूरी है। (२) सैद्धान्तिक दृष्टिसे--बहिरंग 
परिग्रह आत्माका है नही, वह आत्मासे भिन्‍न है--प्रत्येक वस्तु या द्रव्य, दूसरों वस्तुसे भिन्‍त व 
स्वतत्र है। फलतः आत्मा भी सबसे पृथक--एकत्त्वविभक्तरूप है। तब जानते हुए उसके साथ 
बाह्य परिग्रहका सम्बन्ध जोड़ना--सयोग स्थापित करना अज्ञानता है अथवा जिनोपदेशकी 
अवहेलना करके अपराधी बनना है। अतएव बाह्य परिग्रहका सव्वेथा त्याग करना, सम्यक्त्वका 
चिह्च है-- मोक्षमार्गंका सेवन है। किम्बहुना। पापोके त्याग करनेका प्रमुख उद्देश्य--सयम (चारित्र ) 
या अहिसाधमंका पालना है। और उनका त्याग न करना असंयम या हिसारूप अधमंका संचय 
करना है। अतः यथासंभव अहिसा या संयम श्रावकको अवश्य प्राप्त करना चाहिये। अस्तु ॥१२८॥ 


परस्परसंगति ( व्याप्ति ) या शंका समाधान 
भागे प्रश्न उठता है कि परियग्रह त्यागके साथमें रात्रि भोजनका त्याग करना क्यो बतलाया 
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जाता है ? क्या परिग्नहका और रात्रि भोजनका परस्पर सम्बन्ध है ? ( व्याप्ति है ) इसका उत्तर 
दिया जाता है कि दोचोंका कार्य समान होनेसे परस्पर संगति है यथा-- 


रात्रो झुंजानानां यस्मादनिवारिता भवति हिंसा । 
हिंसाविरतैस्तस्मात्त्यक्तव्या पु रह कप 
क्त्यक्त5 रात्रिश्नक्तिरएि | १२९ | 


पच्य 
राज्नि समयके भोजनमें भी जीव बहुतसे मरते हैं । 
अत. अहिंसान्नतके धारी रात्रि भोजको वजते हैं ॥ 
वाहिर हिंसा दिख पड़ती है अन्तरंग भी होती है। 
रागसुल हिंसा होती है--भावश्राणको हरती हैं ॥ १२५९५ ॥ 
अन्चप अर्थ--आचार्य कहते हैं कि [ यस्मात्‌ राज्नी ख्रुज्ञानानां अनिवारिता हिसा भचति ] जब 
कि रात्निको भोजन करनेचाले जीवोके हिसा ( जीवघात ) का होना अनिचाय॑ है भर्थात्‌ भावहिसा 
व द्रव्यहिसा दोनो होती हैं [ वस्माव्‌ हिंसाधिरते रात्रिभ्रुक्तिरपि व्यक्तब्या ] तब हिंसाके त्यागियो 
को अर्थात्‌ अहिसाबन्नत ( धर्म ) के पालनेवालोंको नियमसे रात्रिभोजनका त्याग कर हो देना 
चाहिये। जिससे यथासंभव द्रव्य व भावहिंसा न हो ॥ १२५ | 
भावार्थ--रात्रिको भोजन करना धार्मिक दृष्टिसे तो वर्जंन्रीय है ही क्योकि उससे द्रव्य व 
भाव हिसा दोनों होती हैं ॥ देखो जब अत्यधिक राग होता है त्तमी तो रात्रिको बनाया व खाया 
जाता है, जिससे बाह्य असंख्यात जीवोंका घात ( मरण ) होता है तथा भीतर प्रचुर या अधिक 
राग होनेसे भाव प्राणोका विनाश होता है। इसके सिवाय लोकनिन्दा भी होती है, घर्ंशास्त्रकी 
आज्ञाका उललघन ( अनादर ) भी होता है, जिससे धर्ममे अश्रद्धा जाहिर होती है। एव छौकिक 
जोवनमें हानि होतो है--वेद्यकशास्त्र कभी रात्रिकों भोजन करनेकी आज्ञा नही देता--वह 
कमसे कम सोनेसे ४ घंटा पहिले भोजन करनेकी आज्ञा देता है जिससे स्वास्थ्य अच्छा रहे, 
बीमारी आदि न हो, हजम ( पाचन ) होनेमे कष्ट न हो इत्यादि--आगे और भी दोप व हानियाँ 
बतलाई जावेगी उन्तपर ध्यान रखना जरूरी है। इसके सिवाय दिनके भोजनसे राजिके भोजनमें 
सूर्य प्रकाश ( स्वच्छ )के समान प्रकाश न होनेसे ग्रिरदे मरनेवालें जीव स्पष्ट दिखाई नही 
पड़ते, इत्यादि अधिक हानि होती है। फलत: हिंसाके आयतन होनेसे परिग्रह व रात्रि भोजन 
दोनों ही वर्जनीय सिद्ध होते हैं, यह साराश है | किम्बहुना--दोपकके प्रकाणका तक करना असंगत 


१. रात्रिको भोजन करना भी परिग्रहका साथी है क्योकि उससे भी हिंसा होती है--उमानता है। द्रव्य- 
हिंसा व भावहिंसा दोनो होती है ( रागसे मावहिसा व भक्षण करनेसे द्वव्यहिसा होती है ) 


सोनेंसे ४ घंटा पहिले भोजन करनेपर रात्रि हो ही नही पाती, दिन ही रहता है । जैसे ९ बजे योने 
का समय हो तो ५ वजें भोजव दिलमें कर लेना पडेगा । १० वजे सो जाय तो ६ बजे भोजन करना 


पड़ेगा, दिन रहेगा । 


र्‌. 


राजिभोजनत्यागाणुन्नत श्ण्ड्‌ 


और असंभव है--वह सर्वत्र सुलभ नही है, न सूर्य प्रकाशकी बराबरी कर सकता है क्त्रिम उपाय 
सब कष्ट साध्य होते है--दुलंभ होते है, सुलभ नही होते । इत्यादि नेतिक व धार्मिक दोचों 
दृष्टियोसे रात्रि भोजन वर्जनीय है, यतः वह प्रमाददोषमे शामिल है ॥१२९॥ 


रात्रि भोजनमे हिंसा किस तरह होती है वह आचाये बताते है। 
स्पष्टीकरण करते है - 


रामाद्यद्यपरत्वादनिश्वेत्तिनातिवतेते . छिंसां । 
रात्रिन्दिविमाहरतः कथ्थ॑ हिं हिंसा न संभवत्ति ॥१३०॥ 


प्दय 


रागादिकके तीम्र उदयसे त्याग भाव नहीं द्वोता है। 
विना स्थागके हिंसा होती, नियम अटल नहिं टलूता है ॥ 
जो इतने बहुरागी होते, जब तब मोजन करते हैं। 
विना विवेक जीव इस जरामें हरदम हिंसा करते हैं ॥१३०॥। 


अन्वय अर्थ--आचार्य कहते है कि [ रागाद्यद्यपरस्वादुनिदृत्ति: हिंसां नातिचत्तते ] रागादिक 
की प्रचुरतासे जो त्यागभाव ( निवृत्तिः ) नही होता है अर्थात्‌ संयम घारण नही किया जाता है, 
उससे हिसा बराबर होती है, कारण कि रागसे ही तो हिंसा होती है। अतएब [ राज्निन्दिवमाहरतः 
हिंसा कथं न संभवति १] बिना नियमके दिनरात जबतक मन्तचाहा भोजन करनेवालेके हिसा 
यथार्थमे क्यो न होगी ? अवश्य होगी ( अनिवाय॑ है ) यह भाव है ॥॥ १३० ॥ 


भावाथें--रागकी प्रचुरतासे भावहिंसा व द्वव्यहिसा दोनों होती है, क्योकि अन्तरग कारण 
हिंसा पापका वही है। अनादिसे ससार अवस्था उसीने की है, अतएव विवेकी-ज्ञानी पहिलें उसीको 
हटाते है, वह बड़ा शत्रु है। सब बातोका नियम है, परन्तु जो जीव नियम नही पालते आहार 
विहार आदियमें दिन राजिका कोई भेद नही रखते वे मनुष्य नही है प्रत्युत राक्षस या दानव है--- 
मानव नही है, मानवका आचार विचार उच्च व आदर्श होना चाहिए। मनुष्य योनि बहुत उच्च 
योनि है क्योंकि उसीसे मुक्ति होती है, अन्यसे नही । तब क्या उसमे विवेक नही होना चाहिये ? 
विता विवेक और बिना सयभ ( अहिंसा धर्म ) जीवन निरर्थक माना गया है, जेसे कि अजा 
( बकरी के गलेके स्तन बेकार पाये जाते है। फलत. भोजन पान दांन हवन पूजन आदि मगरू 
कार्य व नित्यकार्य दिनमें ही होना चाहिये--रात्रिम नही होना चाहिये, धर्मशास्त्रकी यही सम्मत्ति 
है। किम्बहुता--हिंसा व पापसे जीवका उद्धार नही होता यह नियम है। सदाचारका मूल्य अत्यधिक 
होता है, उसका आदर जरूर करना चाहिये। मनुष्य ओर अन्य जीवोमे संयम ( अहिसा धर्म ) 
की ही विशेषता पाई जातो है अर्थात्‌ मनुष्य संयम पाछत्ता है और दूसरे सयम नही पाल सकते 


१३ अत्याग बनाम प्रवृत्ति. । 


२९४ पुरुषाथसिद्धयुपाय 


इत्यादि खास अन्तर ( भेद ) समझता चाहिये । नैतिक दृष्टिसे अनेक पशुपक्षी भी रात्रिको खाना 
नही खाते ऐसा नियम देखा जाता है--रात्रिका समय विश्राम करमनेका है । अस्तु ॥ १३० ॥ 


वादी तके करता है कि जिस प्रकार रागकी प्रचुरतासे रात्रि भोजनमे हिसा होती है उसी 
प्रकार दिन भोजनमे भी होना सम्भव है तब रात्रिक्री तरह दिनका भोजन क्यो न्त त्याग दिया 
जाय, दोनोमे समानता है । इसका उत्तर आगे दिया जाता है। ( पृर्व॑पक्ष ) 


यद्येवं तहिं दिवा कच व्यो भोजनस्य परिहारः । 
भोक्तव्यं तु निश्ञायां नेत्थं नित्यं भवति हिंसा ॥१३१॥ 


पद्य 
रात्रि समय नहिं मोजनका है, वह विश्रामकरनका है। 
भऔर न उसमें दिख पढता है, जीवधिघात जो होता है ॥ 
अत, कुतक नहीं यद्द करना, दिनका भोजन त्याग करे । 
दिनमें दीख पढ़त है सब कुछ, हिंसा आकस दूर टरे ॥१३१॥ 


अच्वय अर्थ--वादी कुतरक॑ करता है कि [ यद्येब-वहिं दिवा मोजनस्थ परिहारः कर्तंब्य. ] यदि 
रागादिककी प्रचुरतासे और सदाकालर भोजन करनेसे रात्रिका भोजन त्याग कराया जाता है 
क्योकि उससे अधिक हिंसा होती है, तो दिनको भोजन करना भी छोड देना चाहिये, क्योकि 
उसमे भी तो राग होता है [ छ निश्ञाया भोक्तव्यं ] और रात्रिको भोजन करना चाहिये [बव्यं हिंसा 
नित्य न सवति ] ऐसा करनेसे हमेशा हिंसा न होगी अर्थात्‌ एकबार ही होगी जब भोजन किया 
जायगा। अर्थात्‌ वार-बार भोजन न करनेसे वार-बार हिंसा न होगी यह लाभ होगा ॥१३१॥ 


भावार्थ--यह कुतक॑ वादीका उचित नही है कि वार-बार अर्थात्‌ दिन रात भोजन करनेसे 
जब हिंसा होती है तव उस हिंसासे वचनेके लिये दिचको भोजन करना तो बन्द कर दैना चाहिये 
और रात्रिको हो ( एकबार ) आरामसे भोजन करना चाहिये इत्यादि | कारण कि रात्रिको भोजन 
करना अनेक दृष्टियोंस हानिकर तथा वर्जनीय है क्योकि उसमे अत्यधिक हिंसा होती है अथवि 
द्रव्य और भाव दोनो हिंसाएँ होती है । दिनको भोजन करनेमे हिंसा कम और लाभ अधिक होता 
है, अत वैसा श्रावकका कर्तव्य है। वास्तवमे देखा जाय तो यह इलोक पृर्॑ंपक्षका है, उत्त रपक्षका 
उलोक आगेका है अस्तु ॥१३१॥ 


उत्तर पक्ष--आचार्य इस इलोक द्वारा रात्रि भोजनका खंडन करते है । 
नेयं वासस्थ्रुक्तेः मवति हि रागाधिकों रजनिश्वक्ती । 
अन्नकवलम्य श्ुक्ते:/ भुक्ताविव मासक्वलस्थ ॥१३२॥ 


किचन बन >> 2००० 


१. गरि भ्येत्‌ क्रिया होती सो बेहतर होता, विचार किया प्यय 


रातिभोजनत्यागाणुब्रत २५९५ 


पद्य 


मित्र तुम्हारा तक ठीक नहीं, राज्नि भोजके करनेका । 
राज्नि सोजमे हिंसा बहु है, अधिक रागके घरनेका ॥। 
जैसे अज्न सोजमें कमती रागादिक सब होते हैं। 
सांस भोजमें अधिक रागका होना निद्चिचत करते है ॥१३२॥ 


अन्चय अर्थ--आचार्य उत्तर देते है ( पृर्वपक्षका खंडन करते है ) कि [ नेचं, रजनिभ्रुक्तो 
वासरभुक्तेः हि राग्राघिको भवत्ति ] भाई ( मित्र ) तुम्हारा पूर्व॑पक्ष ( रात्रि भोजनकी पुष्टि करना ) 
उचित या बजनदार नही है, कारण कि निशचयसे देखा जाय तो दिनके भोजनकी अपेक्षा रात्रिके 
भोजनमें अधिक राग होता है जो अधिक हिंसाका कारण है। दृष्टान्त ढ्वारा बतलाते है [ भन्न- 
कचलस्य भुक्तेः सांसकवलस्य भुत्तो इव ] जेसे कि अन्न खानेकी अपेक्षा मासके खानेमे अधिक राग 
पाया जाता है, जिससे अधिक हिंसा होती है, अत्तएवं वह हेय है ॥१३२॥ 
भावषायें-- जीवनमे भोजन-पान करता अनिवायं है-सभी ससारोजीव भोजन-पान किया 
करते है कारण कि व्यवहारनयसे भोजन-पान ही प्राण माने गये है, क्योकि उनके बिना जीवन 
स्थिर नही रह सकता । परन्तु भोजन अनेक किस्मका होता है और अनेक तरहके जीव भी होते 
हैं। ऐसी स्थितिमें हरएकका भोजन ( खुराक ) प्रायः नियत रहता है, किसीका भोजन कोई नही 
करता त्त हर समय करता है ऐसी व्यवस्था प्राकृतिक देखनेमे-लुनतेमे आती है | तदनुसार मनुष्यका 
मुख्य भोजन ( प्राकृतिक ) अन्न है ( मांसादि नही है ) पशुओका भोजन घास फूछ आदिका खाना 
है इत्यादि। परन्तु अज्ञानतावश प्राकृतिक भोजन ( मांसादि ) प्रायः करने छगा है, यह बड़े दु'ख 
व आइचय्यंकी बात है, इतना ही नही वरलन्‌ रात्रिको भी और बार-बार जहाँ तहाँ जिस तिसका 
भोजन करने लगा है व पतित हो गया है। प्राणीका हरएक कार्य नियमित व सीमित होना चाहिये 
तभी उसकी शोभा है व महत्त्व है। जितने कार्य विपरीत होते है वे प्रायः बज्ञान व रामादिक 
विकारोकी अधिकतासे ही होते है अत्तएव वह महानत्‌ हिसक व पापी समझा जाता है जिससे वह 
ससारसे पार नही हो सकता। फलूत: अहिंसाधमंको ही धारण करना चाहिये, वही मोक्षका 
मार्ग है, दूसरा नही, उसकी पूर्ति दिनके भोजनसे ही हो सकती है जो प्राकृतिक है। किम्बहुना । 
कुतक करना बेकार है। अस्तु ॥१३२॥ 
आचाय॑--लोकप्रसिद्ध व अनुभवसिद्ध उदाहरण देकर दिवा भोजनको ही पुष्टि करते है। 
अकोलोकेन विना झुंजानः परिहरेत कर्थ॑ हिंसाम्‌ । 
अपि बोधितग्रदीपे भोज्यजुषां खक्ष्मजीवानाम ॥ १३३ ॥ 
पद्य 


दीपकके उजालेसे भो ज्ञान होत है जीवोंका । 
पर सूरज समर नहीं होत है, यही भेद है दोनोंका ॥ 


मर पुरुषाथसिद्धघुपाय 
सूक्ष्म ज्ञीव नहि दिख पड़ते हैं दीपकके उजियालेमे 
अतः डन्हींका मरना संभव, राज्नि सोजके करनेसें | ५ श्३ ॥ 

अन्वय अर्थ-भाचार्य कहते हैं कि [ अर्कालोकेन चिना प्रदीपे बोधितः अपि अं न॒] सूय्यके 
उजेले बित्ता ( रात्रिको ) दीपकके उजेलेमे देखकर भो भोजन करनेवाला जीव अदला] 
[ सोज्यजुषां सूक्ष्मजोबानां हिंसाँ कर्थ परिहरेत ] भोजनमे पतित होनेवाले सृक्ष्म जीवोकी हिंसाका 
त्याग केसे कर सकता है ? अर्थात्‌ कभी नही कर सकता---उसका होना अनिवाय॑ है ॥॥ १३३ ॥ 

भावा्थ--रात्रिके समय भोजन सामग्रो ( खाद्य वस्तुमे रसोईमे ) में स्वय हो असख्यात - 
जीव विचरते हुए उस रसोईमे गिर पड़ते है और वे मोजनके साथ भक्षण करनेमे मर जाते हैं, 
जिससे वह हिसा रानिके खानेवालोसे नही बच सकती, यह नियम है। अतएवं रात्िको भोजन 
छोडना अनिवाये है, अवश्य त्याग देवे। ऐसा करनेसे जैन समाजमे घामिकता और श्रमणसस्क्ृतिका 
सरक्षण--पालन हो सकता है। परन्तु दु ख है कि जेन समाजमे भी अधिकांश व्यक्ति अन्य लोगोके 
सम्पर्कंसे उन्तकी देखादेखी वेसा ही आचरण करने छगे है, जो रागकी प्रचुरताका द्योतक है, या 
धामिक श्रद्धाका भशाव जाहिर करता है। 'त धर्मो घा्िकेविना' धर्मात्मा बने बिना धर्म नही 
चल सकता। अर्थात्‌ घर्मके पालनहारे घ॒र्मात्मा ही हुआ करते है। धर्मसे बढ़कर कोई दूसरी 
चीज आत्माकी हितकारी नही है, अतः धर्मका बड़ा भारी महत्त्व" है। यद्यपि धर्मके अनेक रूप 
( प्रकार ) संसारमें प्रचछित हैं तथापि सबसे उत्तम ( उत्क्ृष्ट-अनुपम ) घर्मं 'अहिसा' ही है। इस 
तथ्यको सभी विवेकीजन मानते हैं। किम्बहुना। यद्यपि घर्मं आँखोसे दिखनेवाली चीज नही है, 
तथापि उसका फल ( बाह्यविभूतिरूप ) अवश्य देखनेमें आता है। अत. उसपर विश्वास करके 
लोग बाह्य व्यवहारीघर्म धारण करते हैं। तथापि ( निश्चय ) में धर्म, अमूरतिक व आत्माकी चीज 
है, उसका दर्शन या प्रत्यक्ष ज्ञाननेत्रके द्वारा ही होता है, जिसका फल पूर्ण सुख व शान्ति है। 
अतएव उसको जानता व प्राप्त करना मनुष्यका मुख्य कार्य है। भस्तु ॥ १३३ ॥ 

भागे बाचाय॑ उपसंहार अर्थात्‌ सबका सारांशरूप ( निचोड़ ) कथन करते है । 


कि या वहुप्रलूपितैरिति सिद्ध यो मनोवचनकायेः | 
परिहरति रात्रिश्रुक्ति सततमहिंसां स पालयति ॥१३४॥ 
प्य 


बहुत कह्ेसे क्‍या मतलब है, सार यही सबका जानो ) 
मनबचक्राय ठीन योगोसे राज़िसोज तजना मानो ॥ 


* उक्तच--धर्मों वसेन्मनसि यरावदरू से तावद्धन्तान हन्तुरपिपस्यगतेब्यतस्मिनू । 
दृष्टा परस्परहतिरजनकात्मजाना रक्षा ततोजस्यजगत सलु धर्म एव ॥२६॥ 
अर्थ--जबतक आत्मामें धर्म मौजूद रहता है तवतक दातरु मी बदला नहीं छे सकता ब्गेर घत्र घर्म नष्ट 
हो जाता हैं तव बाप बैटाको और वेटा बापकों मार डालता हैं। फलाः धर्मते हो संसासकी रक्षा 
होतो हूँ । उति परत 


राज्रिसोजनत्यागाणुच्नत १५७ 


पूर्ण अहिंसाधम चहौ है जो ग्रुणिजन धारण करते । 
कस काट शिवघुरको जाते सदा काल खुखमय रहते ॥१३४॥ 


अन्वय अर्थ---आचार्य कहते है कि | किं वा बहुप्रकपिते: ] बहुत विस्तार के साथ और बार- 
बार एक हो बातको कहनेसे कोई राभ नही होता। अतएवं [ थः मनोवचनकायेः राज्िभुक्ति 
परिहरति ] जो प्राणों ( मनुष्य विवेकी ) मन-बचन-काय इन तीन थोगोसे ( भगोसे ) रात्रि- 
भोजनका त्याग करता है [स् सतत अहिंसां पालयति |] वह निरतर ( अहिसा ) को पालता है 
[ इति सिद्ध ] यह सारांश निकलता है ( सिद्ध होता है )॥ १३४ ॥ 


भावाथें--इस ग्रंथमे मोक्षमागंका अथवा “अहिसा धममं'का मुख्यतासे निरूपण किया गया 
है ( जिसके पाछक--श्रावक व मुनि होते है ) अस्तु । इलोक न० ४० से हिसा ( अधमम )के साधन- 
भूत पाँच पापोका वर्णन किया है। फिर इलोक न० १११ से हिसाके महान्‌ साधन परिसग्रह पापका 
विस्तारके साथ कथन किया है। उसके बाद इलोक न॑ं० १२९५ से रात्रिभोजन पाप ( परिग्रहके 
भेद )का विस्तारके साथ वर्णन किया है। और 'अहिसा' धर्मको पाछत्त करनेके लिये उक्त सभी 
बातोका त्याग करना जरूरी बतलाया है, जिसका साराश इस इलोक ( २१३४ ) मे बतलाया है। 
जब कोई विवेकी जीव बुद्धि व श्रद्धाबलसे हेय-उपादेयको समझकर वेसा आचरण ( वृत्ति ) 
करता है तभी वह ससारसे मुक्त होता है। धर्मका स्वरूप तभी समझमें आता है जबकि स्वपरका 
भेदज्ञान होता है। स्वपरका भेदज्ञान, मिथ्यादशन और मिथ्याज्ञानके अभाव होनेपर होता है, 
अतएव पेह्तर उनका भी अभाव ( क्षय ) करना अनिवाय है। रत्लत्रयकी प्राप्ति करना हो 'पुरुषार्थ 
की सिद्धिका उपाय' है जो अहिसा या वीतरागता रूप है किम्बहुना ॥ १३४ ॥। 


जों मुमुक्षु जीव निरन्तर रत्नत्नयरूप मोक्षमार्गगा सेवन करते है उनको मोक्षकी प्राप्ति 
अवश्य होती है, यह फल दिखाते है । 


इत्यत्र त्रितयात्मनि मार्गे भोक्षस्थ ये स्वहितकामा। । 
अनुपरतं भ्रयतन्ते ग्रयान्ति ते यमुक्तिमचिरेण ॥१३५॥ 


प्य 


स्वहित चाहनेवा्लोफ़ी यह, है उपदेश अन्‍न्तर्मे अब । 
है हित उनका सोक्ष पदारथ, माग तीन विध माने तब | 
ऐसा निदचय करके जो जन, सोक्ष मार्ग? छगके हैं। 
सोक्ष उन्हें मिलता है जल्दी, जब उसमें वे पगते हैं ॥१३५७॥ 


अन्वय अर्थ--आचार्य कहते हैं कि [ थे स्वहितकामाः अत्र ब्रितयाव्सनि सोक्षस्य मार्गों ) आल 
आत्म- 
पल पओ इच्छुक ( मुमुक्षु) जो भव्यजीव इस रत्नन्रयरूप मोक्षके मार्गमे [ अजुपरत कर ] 
न्तर प्रयत्त या पुरुषार्थ करते रहते हैँ [ ते अचिरेण मच 
का पु हते हैं [ते अचिरेण मुक्ति श्रयान्ति ] के जल्दी ही मोक्षको 
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चले जाते हैं अर्थात्‌ मोक्षकों प्राप्त कर लेते हैं, यह फल बताया जाता है, इसे प्राप्त करना 
चाहिये ॥ ११५ ॥ 


भावार्थे--यह न्याय या नोति है कि बिना प्रयोजन या फलके कोई मूर्ख आदमी भी किसी 
कार्यमे प्रवृत्ति नही करता किन्तु फल प्राप्त होनेके ही लोभसे हर कार्य करता है। तदनुसार 
सांसारिक सभी तरहके पदार्थ व तज्जन्य सुख आदिका त्याग करना सरल कार्य नही हैं उसका 
त्याग हर कोई नही कर सकता, परन्तु जिन भेदज्ञानियोको यथार्थ ज्ञान हो जाता है, असली सुख 
व उसके साधनोका तथा उनसे प्राप्त होनेवाले फलका पता रूग जाता है वे उत्साहके साथ विना 
भयके उत्त सांसारिक सभी चीजोंका त्याग बातकी वातमे कर देते है और उसके फलस्वरूप 
मोक्षको प्राप्त कर छेंते हैं यह तात्पय॑ है। जो प्राणी संसारके भोगविलासोंको छोड़नेमे भय व 
संकोच करते हैं वे कदापि मोक्ष नही जा सकते, संसारमें ही ढु.ल सहित जोवच व्यतीत करते हैं । 
मोक्ष ही एक ऐसा पदार्थ-निरुपद्रव निर्भय सुखमय भनुपम नित्य है कि उसकी बराबरी कोई नही 
कर सकता | फलरूत: आत्महितैषी विवेकी जीव ही दुःखमय अनित्य चीजोंका त्यागकर उसके 
बदलेमे नित्य सुखमय चीज प्राप्त करते हैं यह विशेषता ज्ञानी व अज्ञानियोमें है। लेकिन उस 
मोक्षका मार्ग या उपाय निरचयसे एक ( रत्तत्रय ) ही है--दृूसरा नही है ऐसा पवका समझना 
चाहिये, किम्बहुला | इस ग्न्थमें व इस प्रकरणमें आचार्य महाराजका यह अन्तिम वक्तव्य है कि 
अब सावधान होगो, गफलठमें व्यर्थ समय मत खोओ, यह चरभव मिलना फिर कठित है 


इत्यादि ॥ १३५ ॥॥ 
उक्त च 

स्यक्त्वाउज्जयुद्धिचिधायि चत्किक परदत्यं समग्र स्वयं हे 

स्वद्वच्ये रतिमेति य. स॒ नियर्त स्वापराधच्युतः ॥ 

यंघध्च॑समुपेत्य निस्यमुद्ति: स्वज्योतिरच्छोच्छछ--- 

च्चैंतन्याम्र॒तपूरपूर्णणहिसा.. छुदो.. सवन्झुच्यते ॥ १९१ ॥ कऊूशा 

अथ---अशुद्धता या विकारको उत्पन्त करनेवाली चोजोंको अर्थात्‌ सम्पूर्ण परद्वव्योको 

छोड़कर जब ज्ञानी आत्मा अपने निज स्वरूपमे उपयोगको लगाता है तब वह अपराधसे छूंटता 
है तथा उसका पूर्ण बंब नष्ट होता है। इस तरह भावबन्ध ( रागादिरूप ) और ब्रव्यवध ( ज्ञाना- 
वरणादि कम नोकम ) दोनोसे छूटकर अर्थात्‌ अपराघसे मुक्त होकर या णुद्ध निरपराघ होकर * 
जल्दी ही मोक्षको जाता है अन्यथा नही, यह भाव है। फलत:ः मुमुक्षुओंको यही सनातन माय 
पकड़कर उसपर नि.सन्देह चलता चाहिये तनी कल्याण होगा, यह निष्कर्ष है॥ १रे५ ।॥ 


छठवाँ अध्याय 
सपघ्तशील प्रकरण 


आचार्य ब्रतों ( पाँच अणुत्रतो )की रक्षाके लिये सात शीलोंका अर्थात्‌ ३ गुणब्रत ४ शिक्षा- 
ब्रतोंका वर्णन करते है और पालनेका उपदेश देते है । 


परिधय इव नगराणि ब्रतानि किक पालयन्ति शीलानि | 
ब्रतपालनाय तस्माच्छीलान्यपि पालनीयानि ॥१३६॥ 


प्य 


अणुन्नतोंकी रक्षा करना जिनको अति ही प्यारी है । 
सप्तशलूको पान करनेके वे ही अधिकारी हैं ॥ 
सप्ततीकको पालन करके न्नतरक्षा हो जाती है। 
यथा नग़रकी रक्षा देखो कोट खाईसे होती है ॥१३६॥ 


अन्वय अर्थ--आचाये कहते हैं कि [ परिधय नगराणि इव ] जैसे कोट व खाई नगरको 
रक्षा करते है उसी तरह किक शीलानि ज्तानि पालयन्ति ] तिश्चयसे सातशोल अणुव्रतोंको रक्षा 
करते हैं ( कुशीलूका प्रवेश नही होने देते )। [ तस्मात्‌ बतपालनाय शीलान्यपि पालनीयानि ] इसलिये 
ब्रतोकी रक्षाके लिये सप्तशीलोका पालना भी अनिवाय॑ है ( अवश्य पालना चाहिये ) ॥१३७॥ 


भावार्थ-मूलकी रक्षा ( पूजीकी रक्षा ) करते हुए वृद्धि करना विवेकियों--समझदा रोका 
कत्तंव्य है | इस न्‍्यायसे जबतक मूलत्नतो ( अणुव्नतो )की रक्षा न की जायगी तबतक आगे प्रगति 
( उन्नति ) होना असम्भव है। ऐसी स्थितिमे मूलब्नत्तोंकी रक्षाका उपाय सातशीलोंका पालना हो 
है, उनके पालनेसे उनमे गड़बडी ( दोष आदि ) नही हो सकती | जिस प्रकार शहर या नगरके 
चारो ओर कोट खाईके रहनेसे डाकू चोरोका प्रवेश नही हो पाता व शहरकी रक्षा रहती है तथा 
शहरकी उन्नति भी हो सकती है इसलिये शहरकी रक्षा करना अनिवाये है। तात्पर्य इसका यह है 
कि जब ब्रतीके भोगोपभोगके बाह्यसाधन सीमित हो जायंगे तब उनके बाहिर प्रवेश करना या 
प्रवृत्ति करना स्वत. बन्द हो जावेगी, तब वहाँ संबधी अपराध भी न होगा, और बिना अपराधके 
सजा भी न मिलेगी, एवं अपने क्षेत्रम ही चित्तवृत्ति स्थिर हो जावेगी, फलतत ब्रतकी रक्षा बनी 
बचाई है, सुख व जगान्ति, त्यागसे ही प्रकट होतो है। गमनागमन, लेनदेन, खानपान रहन सहन 

आदि सब सीमित या परिमित हो जानेसे, आरम्भ परिग्रह कम हो जाता है, आकुलता चिन्ता कम 
हो जाती है, जिसका नतोजा संसारवास भी कम हो जाता है, तथा आत्माके गुणोंकी वृद्धि होती 
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है इत्यादि सारांश है। जवतक बाह्मपरिग्रहका सम्बन्ध ( संयोग ) रहता है तबतक हिंसा आदि 
पापोसे आत्माकी रक्षा करना अनिवाय॑ है और सदाचारसे रहना भी महज जरूरी है यही सव 
शील पालनेका प्रयोजन है इत्यादि ॥१३६॥ 


तोट---परिधिकी उपमा-बारो या रोक छरूगानेसे है। अतएवं अहिंसा आदि सभी अणु- 
ब्रतोकी रक्षाका उपाय करना जरूरी है भर्थात्‌ अतिचारोके न लगने देनेसे ही मूलब्रतको रक्षा 
होना सम्भव है । नो तरहसे अर्थात्‌ नौ भंगोसे ब्रतका पालना अथवा रक्षा करना खंडित न होने 
देना ही जीरू ( स्वभावभाव )की रक्षा करना है। 


ब्रह्मचय॑ ब्रतकी रक्षाके लिये निम्नलिखित बाह्यसाधनोका त्याग करना चाहिये । 


तियथलवास, प्रेमरुचिनिरंखन, देखरीझआ भाखनमश्ु चैन । 
पूरवमोगकेलि रसर्चिन्तन, गरय जहार छेत चित चेन ॥ 
कर झुचितन ख्ंगार चनावत, तियपर्यक मध्य सुख सन । 
सनन्‍्मथर्कथा, उदरभरे भोजन, ये नवत्राढ़ जान मत जैन ॥१॥ 


ज्ञानाण॑वमे १० दोष टालना वतलाया है, इनसे उनमे कुछ अन्तर है। पर वे भी निपिद्ध 
हैं। ब्रह्मचय॑ ब्रतमें बाघक हैं गिनती लिखनेसे मर्यादा सिद्ध नहों होती, अपितु एक तरहको जाति 
मालूम होती है ऐसा समझना चाहिये । इयत्ता ( परिमाण )का निर्चय करना अल्पनज्ञानियोके 
वशकी बात नही है, अस्तु ॥१३६॥ 


आचाय॑ अणुन्नतोकी रक्षाके लिये १ पहिछा साधन ( णील ) (१) दिग्त्रतनामका बतलाते 
हैं, जिसका दूसरा नाम 'गुणन्रत' है। 


प्रविधाय. सुप्नसिद्धेम्यादां स्वतोउ्प्यभिन्नानेः । 
प्राच्यादिस्यो दिग्भ्यः कर्चव्या विरतिरविचलिता ॥११७।॥ 
पच्य 


दक्शों दिशाओंमें प्रसिद्ध जो पर्वत आदि ठिकाने हैं । 
मर्यादा उन तक ही करके आगे कमी न जाना हैं ए 
हुसा धण ब्रियोगसे ऋरके पूर्वेदिशादिकका तजना ; 
अरल प्रतिज्ञा वरनेपर ही दिग्वत धारण हैं बारना ॥$%-७। 


अन्बय अर्थे--आचार्य कहते हैं कि [ स्वतो5पि सुप्रसिद्दं, अभिन्ान मर्यादा प्रतिधाय | 
न्ियोग हारा सर्वत्र छोकप्रसिद्ध पर्चतादिकके ठिकानों ( चिह्नों )॥ सयादा ( सीमा ) करके जो 
[ भ्राच्यादिम्य दिग्स्य अधिचलिता विरते क्‍चब्या ) पूर्वादिदिशाओमें आगे न बस्तने ( प्रवृत्ति या 
है की इक तिल लक आम कल 
१ चिह्लया चिन्न ! 
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व्यवहार न करने ) का पक्‍का या अटल त्याग किया जाता है, वही दिग्वरत कहलाता 
है ॥१२७॥ 


भावा्थ--लोकप्रसिद्ध स्थानोतक चरतनेकी मनवचनकायसे अटलछ प्रतिज्ञा करके दशो 
दिशाओमे उस मर्यादाके आगे जीवनपर्यन्त कभी नहीं वरतना दिग्व्रत कहलाता है, उससे भागे 
सब तरहका व्यवहार छोड़ देनेसे वहाँ सभी पाँचों पाप बच जाते है--नही छगते है अतएव 
उससे ज्रती आत्माकी रक्षा बराबर होती व हो सकती है, कोई सन्देहकी बात नही है। प्रारम्भमे 
जबतक जीव संयोगी पर्यायमे रहता है तबतक पृर्ण परिग्रह या पापोंका त्याग करता सम्भव नही 
होता ( असम्भव व अशक्‍्य है ) अतएव क्रम-क्रमसे हो थोडा-थोडा त्याग किया जाता है तभी वह 
पूर्णताको प्राप्त होता है। ऐसी स्थितिमें जोव अनचादिकालसे अशुद्ध या सयुक्त अवस्थामे ही रहता 
आया है अतः क्रम-क्रमसे ही उससे पुथक्‌ होना सम्भव है। आत्मशक्तिका भी विकास एक साथ पूरा 
नही होता । तब पूर्णताका लक्ष्य कायम रखते हुये शनै: त्याग करते-करते आगे बढता चाहिये, 
यह पूर्व परम्परा है। जब एक पाँव पूरा जम जाय तब दूसरा पाँव उठाया जाय अर्थात्‌ दिग्व्नतमे 
परिपक्व हो जानेपर ही देशज्नत घारण किया जाय यह आदेश है--जिनाज्ञा है, अस्तु | इसका 
ध्यान रखना चाहिये, परन्तु दिग्व्त यमरूपसे ( जीवनपयेन्‍्त ) होता है यह उसमे विशेषता है यह 
ध्यान रखना चाहिये ॥१३७॥ 


आगे आचायें दिग्गरत धारण करनेका फल ( लाभ ) बतलाते हैं । 


इति नियमितदिग्भागे अवतंते यस्ततो बहिस्तस्य । 
सकलासंयमविरहात्‌. भवत्यहिंसात्रत॑ पूर्णम्‌ ॥१३८॥ 


प्य 


मर्यादा के भीतर ही जो प्रवृत्ति आपनी करता है। 
मर्यादा के बाहर उसके सकलछ अखंयम टरता है॥ 
तब उसके नित पछूत अहिंसा न्नत रक्षा तब होती है। 
इसी विधि से करते-करते पूर्ण अहिंसा परलती है ॥॥१३८॥ 


अन्वय अर्थ--आचार्ये कहते है कि [ इति नियमितदिग्भागे य॒प्रवत्तते ] पूर्वोक्तिप्रकार 
दिशाओकी मर्यादा (दिग्व्रत) के भीतर जो अणुब्नतो प्राणी प्रवृत्ति करता है [ तस्थ ततो बह्िः सकला- 
संयमविरहात्‌ | उसके मर्यादाके बाहिर सम्पूर्ण असंयम ( हिसा ) का अभाव होनेसे [ पु्ण अहिंसा 


पन्रत॑ भवति ] पूर्ण अहिसान्नत पलता है अर्थात्‌ उपचारसे प्राप्त हो जाता है ऐसा समझना 
चाहिये ॥१३८॥ 


; भावारथें--हिसाका या असयमका न होना हो 'अहिसा ब्रत' कहलाता है| तदनुसार मर्यादा 
बाहर जब बिलकुल सन्बन्ध छूट जाता है--कोई प्रवृत्ति नही होतो न कोई कारोवार होता 
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है तब वहाँ सम्बन्धी हिंसा आदि पाप केसे लगेगा ? नहीं छय सकता, अतएव वहाँ पूर्ण अहिंसा 
ब्रतका होना सम्भव है । 

नोट--यद्यपि वह श्रावक अणृत्रती हो कहलाता है--महात्रतो नही हो जाता, परच्तु उप- 
चारसे तत्सदुश वहाँ हो जातः है यह तात्पयं है। अतएव दिग्व्रत धारण करना ही चाहिए उससे 
बडा लाभ होता है--हिसा आदि पाँचो पाप नही होते, जिससे बन्ध होना भी बन्द हो जाता है, 
संसार कम हो जाता है इत्यादि | उक्त क्रमसे ही लक्ष्य पूर्ति होती है, किम्बहुना । 


आगे आचार्य देगब्रत ( सीमाके भीतर सीमा करना ) नामके गुणन्नतका भी उपदेश 
देते है । 
तत्रापि च परिमाणं ग्रामापणभवनपाट्कादीनाम्‌ । 
प्रविधाय. नियतकालं करणीयं विरमणं देशाव ॥१३९॥ 
पद्य 


दिग्मरत में भी कमती करना देशविरत कहलाता हैं । 
नियत कारूतक कमती करना, वड सीसा में होता हैं ॥ 
ञ्ाम बजार मकान मुहल्छा, स्रीमित इसमें होता है । 
आगे हिंसा पाप वचत है, घम अहिसा पलता है ॥9३५९।॥। 


अन्वय अर्थ--आचाय॑ कहते हैं कि [ च तन्नापि नियतकार्ू ] उस दिग्व्रतकी सीमाके भीतर 
ही नियत काछूतक ( समय-समयपर सुविधानुसार ) [ आमापणभवनपाटकादीना परिमाणं भ्रविधाय ] 
किसी गाँव या बाजार ( हाट ) मकान ( किला वगेरह ) सुहल्ला आदिकी सीमा करके [ देशझाद्‌ 
विरसणं करणीयम्‌ ] उस सीमित क्षेत्रसे बाहर ( आगे ) का त्याग कर देना चाहिये--उसको देशन्नत 
कहते हैं ॥१३५ा। 

भावार्थ--दिग्व्त और देशन्नत दोचोमे, क्षेत्रका परिमाण ( सीमा-मर्यादा » होता है परन्तु 
दिग्ब्रतमें परिमाण जन्म पर्यन्तको किया जाता है और देगब्रतमेमे परिमाण अल्प समयको सुविधा- 
नुसार किया जाता है, यह दोनोमे भेद है। यह सब क्षेत्रन्यास करनेका क्रम व अभ्यास है जो 
समयपर ( अन्तिम समय ) काम देता है। नि.शल्य होनेका एवं रागादि छूटनेका यही तरीका 
( भेथड ) है। ऐसा करनेसे महान्‌ लाभ होता है। अणुन्नती-पंचमगुणस्थानवाला देक्षत्रती या 
संयमासंयमी ( नैष्टिक श्रावक ) ऐसा ही हमेशा करता रहता है कि आज हम अमुक स्थान तक ही 
प्रवर्तेत ( कारोवार या व्यापार ) करेंगे, गागे नही इत्यादि | तब इच्छाओोके सोमित हो जानेसे 


१. वाजार॥। 


२. मुहल्ला। 
३. क्षेत्र--परिमित क्षेत्रसे आगे और दिग्ब्नत क्षेत्रक भीतर | 
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विकल्प कम होते हैं, राग छूट जाता है--संवर हो जाता है--बंध नही होता और वैराग्य होनेसे 
पु्वंबद्ध कर्मोकी निजरा भी होती है । यह सब ध्यान देनेकी बात है। जब यह निश्चित है कि एक 
साथ एक काल सतवंत्र प्रवत्तंन नही हो सकता तब उसका त्याग कर देना ही असमर्थतामें उत्तम 
है बुद्धिमानी है, व्यथ हो बिना प्रवत्तंत किये अपराधी क्यों वना जाय ? नही बनना चाहिये । 


ज्ञानीके ज्ञानेधारा व कर्मंधारा दोनो साथ-साथ बहती है अतएव बह संयोगी पर्यायमे तमाम 
कार्य करता हुआ भी ज्ञानधारासे उन पर्यायाश्चित कार्योका कर्ता या स्वामी नहीं बनता, सबको 
विकार या औपधिकभाव समझता है एव उन सबसे विरक्त या उदासीन रहता है, अरुचि करता 
है | फलस्वरूप उनके प्रति हमेशा हेयबुद्धि रहतो है, उनके होनेमे उसे प्रसन्नता ( खुशी ) नही 
होती, पीड़ा न सह सकनेके कारण वह कड़वी औषधिकी तरह उनका सेवन बाध्य होकर करता 
है यह विशेषता उसके पाई जाती है । जीवनका म्‌ल्य वोतरागता व विज्ञानता ही है। 


नोट--मर्यादाका काल, इसमे दिन रात्रि पक्ष महीना ऋतु ( दो माह ) अयन ( छह माह ) 
सवत्सर ( एक वर्ष ) आदि रूप होता है । उसी क्रमसे करना चाहिये, अस्तु ॥१३९॥ 


आगे क्षेत्रपरिमाण ( देशब्रत्त ) करनेका फल ( लाभ ) आचार्य बताते है । 


इति विरतो बहुदेशात्‌ तदुत्थहिंसाविशेषपरिहारात्‌ । 
तत्काल॑ विमलमतिः श्रयत्यहिंसां विशेषेण ॥१४०॥ 


प्य 


देशब्नतीके हिंसा होती अल्प, बहुत हिंसा टदछती। 
इसीलिये बहुरकाभ होत है, बहुत अहिंसा भी पछूती ॥ 
ऐसा सोच चिचार करत है, विज्ञानी निमरू बुद्धि: । 
उसको फल तत्काल मिलत है, पूण अहिंसामय झुद्धिः ॥ 


अन्चय अर्थ--आचाय॑ कहते हैँ कि [| विमछमतिः इति बहुदेशात्‌ विरत. ] मेदविज्ञानी नि्मंल- 
बुद्धिका घारक श्वावक पूर्वोक्त प्रकार वहुत्तक्षेत्रमे प्रवर्तन ( व्यवहार--आनाजाना आदि ) बन्द 
कर देनेसे अर्थात्‌ अल्प या सोमित क्षेत्रमे निर्वाह, प्रवृत्ति या कारोवार करनेसे [ नियतका् तदुत्थ- 
हिंसाविशेषपरिदाराव्‌ ] नियतकाल तक बहुत क्षेत्रम ( दिग्ब्रतमें ) निर्वाह करनेसे उत्पन्न होने- 
वाली अधिक हिसाके त्यागसे [ विशेषेण अहिंसां श्रयति ] विशेष अहिंसाको प्राप्त कर लेता है 
इस तरह लाभ होता है ॥ १४० ॥ ह 


भावार्थ--नियत कार तक अर्थात्‌ काछकी मर्यादा लेकर किये हुए त्याग पर्य॑न्त, क्या 
होगा कि अधिक क्षेत्र व उसमें होनेवाले प्रवत्तंन ( निर्वाह )का त्याग कर देनेसे तत्संववी अधिक 
हिंसा न होकर सिर्फ व्तमानमे उपयोग आनेवाले क्षेत्रके भीतर हो मल्पहिंसा होगी और बहुत 
भहिसान्नत ( संयम ) परेगा, यह छाभ होगा, ऐसा विचार करके ही विषेकी दूरदर्णी पुरुष 


३०४ पुरुषा्थसिद्युपाय 
दिग्व्रतादि धारण करते है व क्रमश उच्चपद या सकल संयम या महात्रतको प्राप्तकर मुनि बनते 
हैं और आगे बढ़ने-बढ़ते यथाख्यात चारित्रके धारी सर्वज्ञ केवलो हो जाते है किम्बहुचा । आत्माकी 
शक्ति अचिन्त्य है एवं सम्यग्दशंन सम्यग्ज्ञानकी महिमा अपम्पार है यह दिग्वतादिका फल है 
अतएव अवश्य धारण करना चाहिये, यही मोक्षका मार्ग है जो निश्चय और व्यवहारके भेदसे-दो 
तरह॒का होता है पेश्तर यह कहा जा चुका है ॥ १४० ॥ 

तोसरा गुणबव्त, अन्थ॑दंडत्याग है । उसके पाँच भेद हैं। उनमेसे पहिले अपध्यानका त्याग 
करना बताते है । 


पापद्धिंजयपराजयसंगरपरदारगमसनचीर्याद्रा। । 
न कदाचनापि चिन्त्याः पापफल केवल यस्मात्‌ ॥१४१॥ 


पद 


विना प्रयोजन काय जगतमें करना अनरथ कहलाते । 
उनका दंड अवश्य ही मिलता त्याग इसीसे करवाते ॥| 
पापवृद्धिके करनेवाले जीत हार विकलप . करना । 
सेचन परस्त्री अरू चोरी आदि करनमें चित घरना ॥ 

» अपध्यान है नाम इसीका प्रथम भेद इसको जानो । 
इसका त्याग करेसे मित्रो ! अणुश्बनतकी रक्षा मानो ॥१४१॥ 


अन्चय अर्थ---आचार्य कहते हैं कि [ पापदिंजयपराजयसंगरपरदारगमनचौयणा: कदाच- 
नापि न चिन्त्याः ] निष्प्रयोजन, जिनसे अपनेको कुछ मिलसा-जुलना न हो ऐसे पापवर्द्धक 
खोटे विचारोका करना, या खोटा चिन्तवन करना, अनर्थदंड कहलाता है। जेसे कि, उसकी 
जीत हो जाय, उसकी हार हो जाय, उनकी लड़ाई हो जाय, उसकी स्त्री मेरी स्त्री बन जाय 
या मुझे वह मिल जाय, उसकी से चोरी कर लूँ या उसकी चोरी हो जाय, इत्यादि विकल्प या 
आत्त रीद् परिणाम करता, खुशी मनाना अनर्थेदड ( व्यर्थंका अपराध ) कहछाता है--वह कभी 
नहो करना चाहिये अर्थात्‌ उसका वुद्धिमानोंको त्याग हो कर देना चाहिये [ यस्माव्‌ केवर्ल पाप- 
फल भवनि ] क्योंकि उससे सिर्फ पापका ही बंघ होता है--वही मिलता है और उसका फल दु ख 
ही परभवमे व इस भवमे मिलता है, किन्तु चिक्तवन की हुईं चीजोमेसे कुछ नही मिलता, यह 
तात्पयं है ॥। १४१ ॥ 


भावायें--अपध्यान ( खोटा विचार व चिन्तवन ) का फल या नतीजा खोदा ही हानि- 
कारक ) होता है--कभी अच्छा नही हो सकता, अतएव वह त्याज्य ही है। उससे भावहिसा होती 
है--वे विकारी परिणाम है ( विभाव भाव है, स्वभाव भावके विघातक हैं ) तव उस जीवके 
'भटहििसा जादि भणुन्नतत' नही पल सकते, यह्‌ निश्चित है। इसलिये अणुन्नतीकों विना प्रयोजन 
अर्थात्‌ अप्रयोजनीभृत कार्य बरना बन्द ही कर देना चाहिये तथा प्रयोजनभूत कार्योमिसे भी 


सप्तशीक्षप्रकरण 8०७५ 


र देना चाहिये । ससारी जीव, रागह्ेष मोहवश संयोगी पर्यायमे न जाने कितने विकल्प 
सा क रहे है जिससे कुछ मतलब ( स्वाथ ) ही नही निकलछूता। इसोसे ससारकी वृद्धि होती 
रहती है | हीनता नही होती यह दुःखको बात है। यद्यपि व्यवहार दह्यामें परका आलम्बन लेना 
अनिवायं रहता है ( पराश्चितो व्यवहार ) तथापि विवेकबुद्धि तो होना ही चाहिये, जिससे ससार 
घटे । परन्तु अज्ञानी जीव बिना विवेकके अन्धाधुन्ध परका आलूम्बन करते रहते है और उसमे 
अपनायत ( एकत्व आत्मीयता ) करके कत्तंवग्य पालन नही करते । स्वभावसे एकाकी ( एकत्व 
विभक्तरूप ) आत्मा जबतक परका सम्बन्ध विच्छेद नही करता तबतक ससारसे पार नही हो 
सकता तथा विकल्प नही छूट सकते इत्यादि | 


नोट---इलोकमें “चौर्याद्या” पद है, उससे किसीको मारने या बरवाद होने, बधनमें डालने, 
अगोपांग छेदने, स्वेस्व हरण करने, कष्ट देने आदिका खोटा चिन्तवन करता भी मना है ऐसा 
समझना चाहिये, अहिसाका पालन मनवचनकायसे होना चाहिये, अर्थात्‌ मनमे बुरा चिस्तवन 
तही करना, कायसे वैसा खोटा कार्य नही करना, वचनसे वेसे बोल न बोलना, तभी वह ब्रत 
रक्षित रह सकता है ॥ १४१ ॥ 


आचाये अनर्थंदडके दूसरे भेद पापोपदेशका त्याग करना बतलाते है। 
विद्योवाणिज्यमंपरीकृपिसेवाशिल्पंजीविनां पुंसास्‌ । 
पापोपदेशदानं कदाचिदपि नेव करणीयम ॥१४२॥ 


पय 


विद्यादिक छट्ट कार्योसे जो ग्रजर चसर अपनी करते । 
उन्हें कभी उपदेश पापका देना नहीं शिक्षा देते ॥ 
हिंसा काय बताकर उनकी जो त्ृद्धि करना चहते । 
नही हितेधी वे है उनके निज्रपरको जबधन करते ॥।१४२॥ 


है 


अन्वय अर्थ--आचाय कहते है कि [ विद्यावाणिज्यमषीकृषिसेवाशिल्पजी विनां पुंसास ] 
कला, व्यापार, मुनीमी, खेती, चौकरी, मकान आदि बनाना इन छह आजोविकाके साधनो द्वारा 
आजीविका करने वाले गृहस्थो अर्थात्‌ ,कमंभूमिके मनुष्योको ( सात्त्विक जीवन बितानेवालोको ) 


कला-गाना बजाना आदि। 
व्यापार खरीद बेचना । 
भुनीमी आदि लिखापढी । 

« खेती किसानी । 

« नौकरी-सिपाहोगिरि आदि । 
« कारोगरी मकानादि बनाना | 
३५, 
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[ पापोपदेशदानं क्दाचिदपि नेंव करणीयम ] पाप कार्यका अर्थात्‌ पापमथ आजीविका करनेका, 
उपदेश ( शिक्षा ) कभी नही देता चाहिये--वह वर्जनीय है क्योंकि उससे अनर्थ॑दंड होता है 
अर्थात्‌ व्यथ हो पापका वध होता है। अणुन्नतोका वह॒कत्तंव्य नही है, कारण कि उससे अहिसा- 
ब्रत नही पछ सकता, यह हानि है ॥ १४२ ॥। 
भावायें--मुख्य लक्ष्य ( अणुन्नतोकी रक्षा )की ओर सदेव दृष्टि रखना विवेकी पुरुषोका 
कत्तंव्य है । तदनुसार अहिसा ब्रतकी रक्षाके लिणे हर संभव उपाय करना चाहिये ( अनिवायं है )। 
परीक्षा मौकेपर ही होती है, अतएवं ब्रतीकों स्वव अपनी आजीविका उक्त छह कार्यों ( साधनों ) 
सेसे अपने योग्य कार्यो ढ्वारा करना चाहिये। किन्तु छोभ छालूचमे आकर हिंसावद्धंक आजीविका 
कभो नही करवा चाहिये और दूसरे यृहस्थोके लिये भी हिंसापापम आजीविकाका उपदेण नहीं 
देता चाहिये, तभी उसका अणुन्नत रक्षित रह सकता है अन्यथा नही, यह चात्पय॑ है या सारांश 
है। ब़्ती विवेकी पुरुष अन्याय व पापसे सदेव डरते रहते हैँ, यह उनकी विजेषता है या साधारण 
जनसे भिन्‍नता (व्यावृत्ति ) हैं। छोकेषणामे ( छोक ख्यातिसे ) पड़कर कभी अनथ्थका कार्य 
नही करना चाहिये | बद्यपि लोभका संवरण करना वड़ा कठिन है--वह ही पापका वाप ( जड़ ) 
वतलाया गया है, उससे सभी पाप, जोब करने लूगता हैं। वह १० वें गुणस्थान तक साथमे 
जाता है और समस्त पाप प्रकृतियोका वंघन करता है तथापि धर्मवीर विवेकीके लिये कोई 
असाध्य नही है, वह सबकुछ साध्य कर सकता है, अतएवं शक्तिको संभालते हुए कायर नहीं 
बनना चाहिये । आत्मामें अचिन्त्य शक्ति है किस्वहुना | आत्मशक्तिका परिचय, विकारके कारण 
उपस्थित होनेपर भी स्वयं विकृत न होनेपर ही वो मिलता है, यही अटलछता कहलाती है अस्तु। 
ध्यान रहे । 
नोट---आदिनाथ भगवाचने कर्मंभूमिकरे प्रारंभमें उपयुक्त ६ कर्मोका उपदेश आजीविका 
चलानेकों दिया था। इसमे प्राय. संकल्पी हिंसा चही होती, यह खास विशेषता पाई जाती है-- 
संकल्पी हिसा सबसे वड़ा पाप है इत्यादि ॥ 
आचाये तीसरा भेद प्रमाद॑चर्या ( आचरण )का त्याग बचलाते हैं । 
भूखननवृक्षमोटनशाड्वलूदलनाम्वुसेचनादीनि । 
निष्कारणं न कुर्याइलफल कुसुमोच्चयानपिं च ॥१४३॥ 
पद्य 
चिना प्रयोजन घृथ्ची जरू अरू अग्नि वनस्पति तजना हैं । 
जिससे हिंसा पाप न होचे ज्नत रक्षा नित करना हैं ॥॥ 
प्रयोजनभूत न सज सकता हैं श्रावक शथ्ची आदिकको | 
फिर सी ज्यथ दोष नहिं लूगठा बिना प्रयोजन व्यागीको ॥१४४॥। 


१. तीन्नकपाय--विवेंकशुन्यता । 
२. हरा घास । 
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अन्चय अर्थ--आचार्य कहते है कि [ निष्कारणं भूखननबृक्षमोटनशाड्वछूदुलनान्बुसेचना 
दीनि ] निष्प्रयोजन ( अप्रयोजनभूत वेमतलब ) पृथ्वी या जमीनका खोदना, वृक्षोका काटना, 
हरा धास या वनस्पतिको काटना उखाड़ना, पान्ती उड़ेछना ( सीचना ) [ च दुकफलकुसुमोच्च- 
यानपि ] और पत्र फलफूछ आदिका सचय करना भी [ न कुर्यात्‌ ] नही करना चाहिये अर्थात्‌ 
वर्जंनीय है, कारण कि वह अनर्थंदड है अतः उसका त्याग करना ब्र॒तीको ब्रतरक्षाके लिये 
अनिवाय है ॥१४३॥ 


भावार्थ--निष्प्रयोजन ( जरूरतसे ज्यादह या जरूरतके विना ) कार्य करना 'अनर्थदंड' 
कहलाता है । ऐसी स्थितिमें गृहस्थ श्रावक अपने पद और आवद्ग्रकताके अनुसार पृथ्वी आदि 
पाँच स्थावरोकी हिंसा कर सकता है, कारण कि उसका सम्बन्ध उनके साथ रहता है। आजोविका 
के लिये खेती करता है--वाग बगीचा लगाता है, मवेशी रखता है, घास-पत्तो संग्रह करता है 
फलफल उपयोगमें लाता है क्योकि उनके विना उसका काये नही चल सकता । अत्त: वे गृहस्थाश्रममें 
अनिवाय है ( जरूरी है ) फलत उन कार्यकि करनेकी उसकी आज्ञा ( विधि ) है। किन्तु सबकी 
सीमा निर्धारित है, अर्थात्‌ जितनी जरूरत हो ( जितनेसे प्रयोजन हो ) उतना ही वह वर्त्तावमे 
लावे--उससे अधिक उपयोगमे न छावे, यह केद है। अन्यथा वही काये अनर्थदंडमे शामिल हो 
जाता है जो वर्जनीय है। यहो एकदेश ब्रतका अर्थ ( मायना ) है, ऐसा करनेसे ही उसकी रक्षा 
हो सकती है अस्तु' ॥१४३॥ 


आचाय॑े चौथा भेद (४ ) हिंसादान नामक अनथंदंडका त्याग करना बताते है । 


असिधेजुविषहु ताशनलांगलकरवालकासुंकादीनाम्‌ । 
वितरंणमुुपकरणानां हिंसायाः परिहरेत्‌ यत्नाव्‌ ॥१४४॥ 
पच्च 


दिसाके उपकरण न देना छुरी कटारी आदिक को। 
उनके देनेसे लगतो है, हिंसा अनरथत््यागी को ॥ 


१. उक्त च ३--भूषय पवनाम्तीना तृणादीना च हिसनम्‌ । 
यावत्‌ प्रयोजन स्वस्थ, ताबत्कुर्यादयं तु तत्‌ ॥ यहस्तिलककाव्य ॥ 
अथ--पृथ्वी जलू वायु अग्नि वनस्पति आदिसे जितना अपना प्रयोजन हो उतनी हिंसा गृहस्थ कर 
सकता है, वह अनुचित नही है किन्तु उससे अधिक ( अप्रयोजनभूत ) करना अनुचित व 
वर्जनीय हैं इति । 
२. वितरणका अर्थ देना अथवा स्वयं प्रयोग करना समझना चाहिये । 
हे. हिसाके उपकरण ( साधन ) जितने भी 
जिनका नाम लिखा 
भी मना है। 


हो उत्त सबका वितरण करना या रखना निपिद्ध हैं क्योकि 
गया है उतने ही साथन नही है । कुत्ता, विहछो आदि हिंसक जानवरोका रखना 
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अत. अनर्थन्नती वह होता, जब उपकरणादिक नहीं देवे । 
अपनेसे अतिरिक्त जनोंको जो निव हिंसादिक सेवे ॥१४४॥ 


अन्वध अर्थ--आचाये कहते है कि [ हिसाया उपकरणानां ] अणुन्नतीका कत्तंव्य है कि वह्‌ 
हिंसाके उपकरणों ( साधनों )का जेसे कि [ असिधेजुविषदुुताशनलागछकरवालकामुकदीनां ] छुरी- 
कटारी, विष, भरिनि, हल, तलवार, घनुषवाण, आदि चीजोका [ वितरणं यत्नात्‌ परिहरेत्‌ ] पर- 
स्वार्थेंक लिये देना ( जो हिंसक मनुष्य हों ) विवेक और चतुराई सहित बन्द कर देवे, जिससे 
उनको बुरा न छगे इत्यादि अथवा स्वय भी उन्तका उपयोग बड़ी सावधानीसे करे, जिससे हिंसा 
न होने पाते । तभी हिसादान अनथ॑दडका त्याग करना कहलावेगा ॥१४४॥। 


भावा्थे--अणुव्रती श्रावक इलोकमे लिखी हुई वस्तुए अपने प्रयोजनके छिये ( रक्षाके 
लिये ) बराबर रख सकता है--उन्तके रखनेकी मनाही नहीं है कारण कि अपनी रक्षाके लिये 
वह उनको रखता है जब कि वह गृहस्थाश्रममे है। पदपदपर उनकी जरूरत पड़ना सम्भव है। 
हाँ, वह सिर्फ अपनी रक्षाके लिये ही रख सकता है किन्तु परस्वार्थक लिये नही रख सकता और 
प्रयोजनसे अधिक भी यही रख सकता, अन्यथा उसको नैमित्तिक दोष ( हिंसा ) लगेगा इत्यादि-- 
तभी तो इस इलोकमे “यत्नातु व वितरण” पद लिखा गया है कि बड़े यत्नसे अर्थात्‌ चतुराई व 
सावधानोके साथ अपने ही पासमे रखे व प्रयोग करे, अन्य किसी अविद्वासीको हिसाके लिये न 
देवे न यथ प्राप्त करे ( बड़वारी न चाहे ) तथा ऐसा भी न करे कि जरूरतसे ज्यादह परस्वार्थंके 
लिये रखे, क्योकि उससे हानि होती है-निमित्त सिला देनेसे उसका अपराध दानीको लगता है। 
कारण कि जव किसी जीवके विशेष रागद्वेष होता है तभी वह परोपकार या १रस्वार्थंकी भावना 
रखता है एवं उसके वाह्यसाधन मिला देता है। फलत: उन परिणामों ( भावों )का फल उसे 
अवच्य मिलता है यह तात्पयं है। बतएव हिंसाके साधनोको टूसरोके लिये हिराके खातिर कभी 
नही देना चाहिये तभी त्रतकी रक्षा हो सकती है। यहापर यदि कोई यह तक करे कि कदाचित्त्‌ 
अपने साधनों ( हथयार आदि )से दूसरोको रक्षा भलाई होती है तो देनेवालेकों दयालुतासे 
(करूणा भावसे ) उपकरण दे देना चाहिये। उससे देनेवालेकी छोकमे बड़वारी ( प्रथ्सता-कोति ) 
होगी ओर दयाका फल छगेगा ( पुण्यवंव होगा ) इत्यादि छाम भी होगा ? इसका समाधान 
( उत्तर ) इस प्रकार है कि वैसा तक करना गलत घारण है भर्थात्‌ अनज्ञानता है। जैसे कि कोई 
बह कहे कि 'णेर या सिंह'को मार डालनेसे अनेक जीवोंकी रक्षा होती है अर्थात्‌ उनपर दवा या 
करुणा करना होता है या पछता है, जिससे पुण्यक्रा वन्च हो सकता है अतएवं शेर ( हिसक )का 
मार डालनेमे कोई हानि नही है अर्थात्‌ मार डालना चाहिये कोई पाप नही है इत्यादि । 
वह सब गलत ख्याल है। भावुकतामे दूसरेफो मार डालनेवाले थिकारोक्ों यह भी तो सोचना 
चाहिये कि जब कोई क्रूर परिणाम ( अदयारूप ) करके शेरकों मारता है तब उसके दया परिणाम 
मैसे हो सत्ता है ? नहीं ही सकता, फिर पुण्यका बन्‍्च कैसे होगा ? किसी भी जीवका मारना 
दयासे नहीं होता भदयासे होता है, उससे पाप ही बधता है । अतः गछत घारणा नही फरना 
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चाहिये" । संक्लेशता और दयाका परस्पर विरोध है अस्तु। कोई पैसेके लोभसे परोपकारके नामपर 
कार्य करता है तो कोई ख्याति प्रतिष्ठाके लोभसे काय॑ करता है परन्तु दोनो ही बुरे कार्य है यतः 
वह सापेक्षता है, निरपेक्षता नही है अतः हेय है। तकेका विशेष समाधान इस प्रकार है कि 
इसका कोई भरोसा ( गारंटी ) भी नहीं है कि शेर मर ही जायगा व अनेक जीव बच ही जावेगे 
भरेगे नही। कदाचित्‌ निक्षाना चूक गया त्तो क्या होगा ? और जीवोंको मरना ही होगा त्तो 
क्या होगा ? जो होनहार है वह होगी ही, तब फिर अपने भावोकों क्यो बिगाड़ना। विवेकीजीव 
सदैव अच्छा विचार करते रहते है वही कर्तव्य है ॥१४४॥ 
आगे आचाये--दुश्ुतितामक ( ५ ) पांचवे अनर्थ॑दंडका त्याग कराते है । 


रागादिवधंनानां दुष्टकथानामबोधबहुलानाम | 
६ ७ गीनि 
न कदाचन कुर्वीत श्रवणाजं॑नशिक्षाणादीनि ॥१४५॥ 
पच 


जिनसे रागहष बढ़ता है, ऐसी दुष्ट कथाओंका । 
सुनना-पढ़ना शिक्षा देना, कत्तंव नहिं है त्तियाँका ॥ 
पनती सदा दृष्टि रखते हैं, त्रवकी रक्षा करनेकी | 
दोष हटानेसे चह होती, दुष्ट कथा नहिं खुननेकों ॥१४७]॥। 


अन्वय अर्थे--आचायें कहते हैं कि जो दुःश्ुत्ति नामक अनर्थदंडका त्यागी (अणुक्नती ) 
हो उसको [ अबोधबहुलानां रामाविवधेनाना दुष्टकथानां ] अज्ञान ओर मिथ्यात्वसे भरी हुई ( पोषक ) 
तथा रागद्वेषकों बढानेवाली ऐसी खोटी ( खराब ) कथा कहानियो-चर्चाओका [ कदाचन 
श्रवणाजनशिक्षणादीनि न कुर्वोत ] कभी सुनना-पढ़ना याद करना-जिक्षा देना नहीं चाहिये 
अर्थात्‌ वह उक्त कार्य कभी न करे, तभी दुःश्रुतित्याग अणुन्नत सुरक्षित्त रह सकता है याने पल 
सकता है ॥१४५।॥ 


भावार्थें--खेतकी रक्षाको जिस प्रकार वाडी (तार वगैरह )का लगाना जरूरी है उसी 
तरह त्रतोकी रक्षाके लिये, मन वचन काय व कपायोका रोकना, उन्तको नियंत्रणमे रखना अनि- 
वाय॑ है । फलतः दुष्ट कथाओके सुनने आदिका राग ( कपाय ) नही करना यही बंधन या वारी है। 
रागह्वेष आदिके वशीभूत होकर ही प्राणी खोटी कथाकहानियों ( मनगढन्त उपन्यास आदि कपाय 
पोषक ) वार्त्राओको वड़ो दिलचस्पीके साथ सुनता है हर्ष विषाद करता है, स्वयं पढ़ता है 
दूसरोको पढाता है प्रेरित करता है जिससे कमंबन्ध होता है और क्रुमार्गका प्रचार होता है, 


व निजको कुछ लाभ होता नही है। अतएवं अनर्थ जानकर विवेकियोको उनका त्याग करना ही 


वतलाया गया है । उक्त च-'आत्तमके अहित विपय कपाय इनमें मेरी परिणति न जाय! इत्यादि। 





१. अपना घर जलाकर तमाशा नही देखना चाहिये, यह लोकनीति है 
7 कनीति है। अपनी हिंसा करके 
नहीं करना चाहिये। ह हसा करके परको दया 
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विवेकी त्यागी त्र॒ती पुरुष अपना समय, स्वाध्याय-त्त्वचर्चा पूजा भक्ति सयम सामायिक आदि 
भच्छे कार्योमि व्यतीत करते हें---लमयका सदुपयोग करते है, दुरुपयोग नहीं करते-- रागादिवर्द्धक 
कथा उपन्यास, कोकणास्त्र आदि नही पढ़ते सुनते व सुनाते है किम्बहुना । सर्देव पापोसे डरते रहना 
चाहिये और अहिसाका ख्याल रखता चाहिये तथा यथासभव बैसा कार्य ( वरताव ) भी करना 
चाहिये ॥१४५॥ 
इस तरह 
नामोंके अनुसार यहाँतक अनर्थदंडके पाँच भेद वतलाए यये हैं। 


विद्येष प्रकरण ( विचरण ) 
आचाये अनर्थदंडके सिलसिलेमे ही, अनर्थंकारी जुआ ( दूत ) आदिका भी त्याग करनेका 
उपदेश देते है, उससे ब्रतरक्षा होती है वह अनर्थोकी जड़ है। 


सर्वानर्थश्रथ्म सथनं शौचस्ये सर मायायाः | 
दूरात्परिहरणीयं चौर्यासत्यास्पद॑ चूतैम ॥१०६॥ 


पद्य 


सब अनथंका मूछ, दगावाजीका घर हैं। 
चोरी झूठ अन्याय, अश्ुचिका कूड़ाघर हैं ॥ 
हिंसाका हैं स्रोत, सजाना व्यसनोंका हैं । 
ऐस्ग जुना हू छोड़, भरती कर तब तेरा हैं ॥4४६॥ 


अन्वय अर्थे--आचार्य अनथथ॑दंडके सिलसिलेमे हो कहते हैं कि [ थत् सर्वानर्थप्रथर्म शौंचस्य 
मथन सायाया. सप्न, चीर्यासस्थास्पद ] जुआ ( व्यसन ) सभी अनर्थोका मुखिया ( जड या राजा ) 
है तथा निर्लॉमताका भक्षक ( नाशक ) है, माया दगावाजी छछ कपटका घर ( खान या खराब 
स्थान कूडा घर ) है, चोरी और झूठका अड्डा ( स्टेन्ड ) है अतएवं [ दूरात्परिहरणीयम्‌ ] अणु- 
ब्रतियोकी ( प्रारंभिक त्यागियोको ) वह दूरसे ही छोड देना चाहिये, नही खेलना चाहिये ॥१४६ा। 

भावायें--व्यसनों या अनर्थोक्ना राजा जुबा महापाप माना गया हैं। उसके होने सभी पाप 
है| जाते है। उसक्ति बारेमे द्ास्त्रोमे बड़ो-्यदी कथाएं है। अतएव उसका त्यागना नी व्रतीके 
लिये अनियार्य है। परन्तु साधारणत- गृहस्थ / अनब्नती )के लिये भी वह वर्जनीय है। कारण कि 
सेट पापोफा कूदा घर है--जोट्नफो वस्वाद कर देता है। जआड़ी सशझ, मास सेवन वरमे 
लगता है, चोरी करने खयना है, असत्य बोलता है, परस्त्रीमचन वर्सा है, धिक्रार सोडसा है, 


कि 





२. मिर्ेदिग । 
हे दिए प॒नि गदगान 4 
६ जय इडग तार 7: इक गो हे र्य, णट्ठा आर । 
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वेश्यागमन करता है इत्यादि जिससे वह लोक व परलोक दोनों विगाड़ लेता है। लोकमें बदनामी, 
अविश्वास आदि वेइज्जती होती है और परछोकमें नरकादि दुर्गति होती है किम्बहुना । अतएव 
अण्‌ब्रतकी रक्षाके लिये जुआका त्याग ब्रतीको करना ही चाहिये ॥१४६॥ 

 आचाय॑ अन्तमे अनर्थोका उपसंहाररूप त्याग बतलाते है। 


एवंविधमपरमपि ज्ञात्वा मुंचत्यनर्थदण्डं यः। 
तस्यानिशमनवद्ंं विजयमहिंसात्रतं लभते ॥१४७७॥ 


जुआ समान और भी जो हो, उनको तुम अनथ समझो । 
उनका निशदिन त्याग करेसे, देश अहिंसान्नत समझो ॥ 
ढोष रहित जब शब्नत होता है, तभी अहिंसा होत विजय | 
इससे दोष रहित ब्रवत धरना, संसारी दुखका हो क्षय ॥१४७।॥। 
अन्वय अर्थ--आचाय कहते है कि [ य एवंविधमपरमपि अनथ्थंदंडं ज्ञात्वा झ्लुंचति ] जो 
अणुब्रती पुरुष जुआके ही समान अन्य ( मदिरा पीना भादि ) चीजोंको भी अनर्थदड स्वरूप 
समझकर उनका त्याग कर देता है [ तस्य अनिशं अनवद्य भहिसात्रतं विजयं छमते ] उसका निर्दोष 
( निरतिचार ) अहिसाणुज्नत निरन्तर विजयको प्राप्त करता है भर्थात्‌ सफल होता है ॥१४७।॥ 
भावार्थ--निरतिचार अहिसान्नत ( धर्म )को पालनेवाला पुरुष ही ससार व उसके दु'खोकी 
जड़ मोहादि अष्टकर्मोको पुथक्‌ करके ( क्षय करके ) सुखमय नित्य निरुपद्गरव मोक्ष स्थानको प्राप्त 
हो सकता है दूसरा कोई (कायर अन्नती जीव ) उसको प्राप्त नही कर सकता, यह तात्पर्य है। इसका 
कारण यह है कि 'अहिसा वीतरागतारूप है” अतएवं उसीसे कम॑बन्धन छूट सकता है, किन्तु 
सरागतासे कर्मबंधन नही छूटता उल्टा बधता है । अतएवं उस मार्ग ( उपाय )को कदापि नही 
अपनाना चाहिये वह उपादेय नही हो सकता | फलतः मोक्षका मार्ग एक हो है और वह अहिसा- 
रूप या वीतरागतारूप शुद्ध निश्चय है। इसके सिवाय शुभरागको मोक्षमार्ग मानना व्यवहार है 
अभूताथ है, निव्चय या भूताथ नही है ऐसा जानना किम्बहुना । 


अथ शिक्षान्नतप्रकरण 
आगे आचाय॑ चार शिक्षात्रतोमेसे (१) सामायिक शिक्षात्रतको बताते है। 
रागडेपत्यागान्निखिलद्गव्येषु. साम्यंमवलम्ब्य | 
तक्योपलब्धिमू् वहुशः सामायिक कार्यम ॥१४८॥ 


१ समसताभाव--रागद्देष रहित परिणाम ( पक्षपात्रहित निविकल्प अवस्था )। 
२ आत्मस्वरूपकी प्राप्ति---अनुभूति । 


हे. स्वरूपस्थिरता--स्वरूपछीनता--भेदभावरहित दशा---निविकल्पबुद्धि इत्यादि । 


३६१२ पुरुषाथसिद्धयुपाय 


पद्य 


सब द्वव्योर्मे रागढ्ट षका त्याग करे जो होता है । 

* घुसा सास्यभाव धारणकर आत्मस्वरूप बताता है ॥ 
आत्मसिद्धिका सूल यही है सामायिकन्नत तुम जानो । 
बारबार उसको करना भवि, शिक्षा प्रश्ुको यह मानों ॥१४८।॥। 


अन्वय अर्थ--आचाये कहते है कि भव्यजीवोका कत्तंव्य है कि वे [ बिखिलद्गव्येष्ठ रागद्वेष- 
त्यागाव्‌ साम्यमवलम्ब्य ] सम्पूर्ण द्वव्योमे रागद्रेषको त्यागकर समताभाव धारण करे ( निष्पक्ष 
होवे ) और [ वच््वोपलब्धिमू् वहुश. सामायिक कायम ] आत्मस्वरूपकी प्राप्ति (मुक्ति ) या 
अनुभूतिका मूलकारण ( मुख्य उपाय ) सामायिकको बार-बार करे, यह सर्वज्ञदेवका उपदेश 
( शिक्षा ) है । वित्ता सामायिक किये आत्मस्वरूपकी प्राप्ति नही हो सकती ॥१४८॥ 


भावाथें--जबतक आत्मानुभव प्राप्त न हो अर्थात्‌ आत्माके शुद्ध स्वरूपका ज्ञान न हो व 
स्वाद न आवे तबतक जीवोको रुचि परपदार्थोकी ओर रहती है--हटती नही है। भर्थात्‌ उन्ही 
परपदार्थो ( इन्द्रियोके विषयो )का स्वाद आता है और उन्हीमे रुचि या श्रद्धा रहती है यह प्रायः 
नियम है। और जब उनके विपक्षी आत्म पदार्थ ( द्रव्य )का स्वाद आता है तब उसके सामने 
ओर शेष सब वस्तुओके स्वाद फीके ( तुच्छ ) पड़ जाते है वही स्वाद सर्वोत्कृष्ट मालूम होने 
लगता है। फलत. उन सबसे रुचि हटकर अपने आत्मामें हो होने लगती है और उसीमे यथाशक्ति 
लीन या तनन्‍्मय हो जाता है। परन्तु ऐसा होने या करनेके लिये रागद्वेष या पक्षपातका अभाव- 
रूप साम्यभाव” होना चाहिये, क्योकि वही 'सामायिक” आत्मस्ू्पमे एकाग्रता या छोनताका 
मूलकारण है। अर्थात्‌ समताभाव ( साम्यभाव ) हुए विना एकाग्रता नही होती और रागद्वेष छूटे 
वित्रा समताशाव नही होता, ऐसी अवस्थामे पहिले सब द्रव्योमे रागठ्रेषका छूटना अनिवायें हैं। 
आत्मस्वरूपकी प्राप्ति ( अनुभूति )का साक्षात्कारण, सामायिक है, सामायिकका कारण 'साम्यभाव' 
है--साम्यभावका कारण, रागद्वेषका अभाव है, ऐसा समझना चाहिये और उसके लिये वार-बार 
सामायिकका अभ्यास करना चाहिये, यह निष्कषं है अस्तु । 

यह सामाथिकरूप साधन, ब्रती अन्नती सभीके छिये उपयोगी पडता है ( छाभदायक है ) 
चित्तवृत्तिको स्थिर करना रोकना मामूली काम नही है, ससार या कर्मवन्धन छूटनेका यही एक 
उपाय है ओर सरल उपाय है, उसके करनेमें वाह्यपरीपह या त्याग कुछ भी नही करना पडता 
है सिर्फ मनको ( उपयोगको ) थोडा रोकना पड़ता है जो सतिचंचल है | उससे यह व्थिष लाभ 
होता है कि आत्मस्वरूपकी पहिचान या अनुभूति होती है, जिससे वह जीव स्वोन्मुखदृष्टि 
करके परका त्यागकर मोक्ष जा सकता है। इसके सिवाय सामयिकको करते समय चित्त स्थिर 
हो जानेसे निराकुछता होती है और उससे युख व शान्ति मिलती है इत्यादि । 

नोट-समय” शब्दसे सामायिक बनता है। समयके अनेक अर्थ हैं (१) आत्मा (२) 
फाल (३ ) शास्त्र (४) औौपधि (५) धर्म इत्यादि । परन्तु यहापर “आत्मा” अर्थ लेना है। 
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अठएव आत्माका 'एकीभावको प्राप्त होना' सामायिक समझना चाहिये । 


( २) सामायिक हशिक्षाके रूपमे ( अभ्यासरूपमें ) और प्रतिमाके रूपमें दो तरह की जाती 
है परन्तु उसमें प्रतिमारूपका अधिक महत्त्व है क्योकि वह नियमबद्ध और निरतिचार होती है। 
जबकि शिक्षाब्रतमे नियमबद्ध और निरतिचार नही होती ऐसा भेद समझना चाहिये ॥१४८॥ 


आचार्य--सामायिकका काल और विधि बतलाते है। साथमे छाभ भी बतछाते है। 
रजनीदिवयोरन्ते तदवइ्यं भावनीयमविचलितस्‌। 
इतरत्र पुनः समये न क्ृतं दोषाय तदूशभुणाय कृतम्‌ ॥|१४९॥ 
पट 


दिन राज़िके अन्त समयर्मे सामायिक करना नित है। 
अन्य समय करनेसे भी होता अवश आत्महित है।॥ 
शिक्षाव्रतर्म नियम वार दो तीन बार नहिं होता है। 
प्रतिमामें है तीन बारका नियस, दोष नहिं छूगता है ॥१४५९॥ 


अन्वय अर्थ--आचाये कहते है कि सामायिकशिक्षान्नत्तवालेको [ रजनीद्वियोरन्ते तत्‌ू अबि- 
चलित अचइयं भावनोयम्‌ ] चाहिये कि वह प्रात काल रात्रिके अन्तमे ( ब्राह्ममुह्ृत्तमे ) और दिनके 
अन्तमे--सध्या समय, इस तरह दो बार नियमसे सामायिक करे, चूके लही ।॥ और [ छुनः इतरत्न 
समये तत्‌ दोषाय कृत न ग्रुणाय ऋृत॑ सवति ] कदाचित्‌ दोबारसे अधिक अनेक बार सामायिक की 
जाय तो गुण ( छाभ ) हो होता है, दोष ( हानि ) नही होता ॥१४०॥ 


भावा्थें--इस इलोकमे शिक्षात्रतीके लिये सामायिकका काल बताया गया है किन्तु विधि 
नही बताई गई है कारण कि वह अनेक जगह बतछ्ाई गई है, वैसी समझना । इसमे विशेषता 
नियतकालकी ( सुबह शामको ) है, वह नही चूकना चाहिये, वह अनिवार्य है। अभ्यासरूपसे 
अनेक बार करनेकी भी विधि ( आज्ञा ) है किम्बहुना। अमृत कभी नुकसान नही देता। सामायिक 
वास्तवमे आत्माका 'एकत्त्वविभक्त' स्वरूप है। सामायिक यथार्थमें शुद्धोपपोगरूप--वीतराग 
निविकल्प अवस्था है। लेकिन व्यवहारनयसे अहुन्तपरमेष्ठोका नाम जपनेरूप-शुभोपयोगवृत्तिको 
भी 'सामायिक' कहा जाता है यह भेद है। व्यवहारसामायिक--भक्ति आदि शुभरागरूप, सविकल्प 
होती है, जिससे पृण्यवंध होता है उससे सामायिकका लक्ष्य ( निरजरा व मोक्षका होना ) पुरा 
नही होता इत्यादि। तथापि अपेक्षाकृत उससे भी छाभ होता है-अशुभोपयोगसे बचता है जो 
पापबंधका कारण है और पुण्यबध होता है। जो लोग यह कहते हैं कि चह शुभोपयोग परम्परया 


१ करना चाहिये । 


२ अटल तियम रूप--अवश्य ही करना चाहिए । 
३. अतिचार रहित होना चाहिये । 
छठ 


३१४ घुरुषाथ सिद्धयुुपाये 


निर्जरा या मोक्षका कारण है वह अज्ञानता है। कारण कि शुभोपयोगसे कभी मोक्ष नही हो 
सकता, असंभव है, यतः वह परिग्रह ( भन्‍्तरंग ) है, बंधका कारण है । अवएवं उनको “परम्परयां 
का सही अर्थ व्यचहार/ समझना चाहिये। अर्थात्‌ व्यवहारतयसे शुभोपयोग मोक्षका कारण है 
इत्यादि । हमेशा साक्षात्‌का अर्थ निश्चय” भौर परंपराका अथे व्यवहार! समझना चाहिये । अतः 
कथचित्‌ वह भी उपादेय है किम्बहुना। प्रारम्भ दह्ामे ऐसा ही होता है अस्तु। 


सामायिक करनेकी विधि दंडकक्रिया द्वारा ( स्वामिकार्तिकेय ) बतलाते हैं । 

वाह्मकत्त॑व्य ( विधि ) चार प्रकारका है। यथा--( मचवचनकायकी क्रिया ) (१ ) तमस्कार 
(२) आवत्तं (३ ) शिरोनति (४ ) थोस्सामि ( स्तुतिपाठ )। 

(१) मनमें सामायिक करनेका अनुराग या सकल्प होना और उसके लिये आदरभक्ति व 
विन्यरूप परिणामोंका होना अंतरंग नमस्कार कहलाता है जो उल्लासरूप है। तथा वाहिरमे 
कायद्वारा मस्तक नवाना, हाथ जोड़ता, भूमि स्पर्श करना, बहिरग नमस्कार कहलाता है। 

(२ ) हाथोकी अंगुलि को तीन वार घुमाना “आवत्त' कहलाता है ( कायका व्यापार है ) 

(३) मस्तकको झुकाना 'शिरोनति' कहलाता है ( कायकी क्रिया है )। 

(४ ) स्तुतिपाठ वगैरह पढ़ना 'थोस्सामि” कहलाता है ( वचनकी क्रिया है )।' 


शुद्धता वगेरहकी कुछ और भी क्रियाएँ हैं । यथा-- 

(१) हाथरपाँवमुहशुद्धि करना (२) पाँवोका अन्तर रखना ( ३ ) हाथकी याने अंगुलियोकी 
तथा गुरियोंकी माछा रखना (४ ) शुद्धमत्र पढ़ना (५) दृष्टि सौम्य रखना (६) वबाहिर रान्द 
नही निकलना ( ७) स्थिरमुद्रा होना ( ८ ) एकान्त स्थान होना ( ५ ) नि शल्य होना ( माया- 
शल्य मिथ्यागल्य निदानशल्यसे रहित होना चाहिये ), विकल्प या शल्यके रहते हुए एकचित्त या 
एकाग्रता नही हो सकती । (१० ) योग्यदेश ब क्षेत्र होना, जहाँ पर आकुछता न हो, डांस, मच्छर, 
खटमलछ, विच्छू, सप॑, शोर, शिकारी, पशुपक्षी न हों--गीली या ठडी या उष्ण जगह न हो, उपद्रव 
सहित स्वान न हो इत्यादि । ( ११ ) योग्यकाल हो--प्रातःकाल, मध्याह्ष ( दोपहर ) सध्याकाल | 
( १२ ) योग्य आसन हो--ऊँचीनीची कंकरीली न हो याने अचलछयोग हो | ( १३ ) योग्य मुद्रा 
हो, भयंकर रौद्राकार न हो, सौम्य मुद्रा हो। ( १४ ) मन शुद्ध हो--विकार रहित हो | ( १५ ) 


१. चतुरावत्त॑त्रितयण्चतु प्रणाम स्थितो यथाजात. । 
सामयिके ट्विनिप्यस्त्रियोगशुद्धस्त्रिसध्यमभिवन्दी ॥१३९॥ र० श्रा० स्वा० समन्तमद्राचार्य 


अर्य--प्रामायिक करते समय, मनवचनकाय थुद्ध रखे, दो आसनोमेसे कोई एक आसन ( खड्गासन या 
पदुमासन ) धरे, परिग्रह रहित होवे, चारो विद्याओमें तोन-वीन आवर्त करे, चार प्रणाम करे 
( नमस्कार करे ) और तीनकाल सामायिक करे । यह विधि सामायिककी हैँ । इसमें दो दटक 
होते है (१) प्रारंधभ (२ ) समाप्ति। अर्थात्‌ जैसी क्रिया प्रार्रममें को जाय वैसी ही क्रिया 
समाप्तिमे भी की जाय इत्यादि । 


शिक्षावतप्रकरण ३१७ 


वचन शुद्ध हो, शुद्ध पाठ व मंत्र बोला जाय। ( १६ ) काय शुद्ध हो--अशुचिता ( मलादि ) से 
रहित हो इत्यादि साधनसामग्री अनुकूछ रहते सामायिक ठीक बनती है। कार्यकी सिद्धिमे अतरंग 
व बहिरंग दोनो कारण होना चाहिये ॥| १४० || 


आचाय॑ सामायिक करनेसे जो विशेष लाभ होता है वह बताते है । 
सात्र उस ससय सहात्तो जेसा हो जाता है 


सामायिकश्नितानां समस्तसावद्ययोगपरिद्दारात्‌ । 
भवति महात्रतमेषामुदयेडपि चरित्रमोहस्य ॥१५०॥ 


पत्र 


सामायिक करनेवालेकीो अकथ काम यह होता है। 
योगकषाय सिमट जानेसे महात्रती सम बनता है ॥ 
यञ्षपि चरितमोहका उसके उदय उस समय रहता है। 
मन्द्‌ उदय के हो जानेसे नहीं?! सरीखा छगता है ॥१५०॥ 


अच्चय अर्थ--आचार्य कहते है कि [ सामायिकश्नितानामेषां चरिन्रमोहस्य उदयेडपि ] सामायिक 
करनेवाले इन अणुन्नतियोके यद्यपि प्रत्याख्यानावरण आदि कषायतन्तामक चारित्रमोहकमंका उदय 
पाया जाता है तथापि [ स्रमस्तसावग्योगपरिहारात्‌ महाब्तं भवति ] बाहिर सम्पूर्ण आरंभ आदि 
सावद्ययोग ( कषायसहित क्रियाएँ योग ) उस समय बन्द हो जानेसे, उनका अणुब्रत, महात्रत 
जेसा मालूम पड़ने रूगता है, यह विशेष लाभ होता है ॥१५०॥ 


भावार्थे--तत्‌ ( मूल ) और तत्मद्श ( मूलसमान )मे बड़ा अन्तर है, फिर भी स्थूछदृष्टिसे 
एकसा मालूम होता है। इसी न्याय ( विवक्षा ) से पांचवे गुणस्थानवाले सामायिक शिक्षात्रतीका 
सामायिक अणुब्रत, साक्षात्‌ महाव्नत ( निर्चयसे महान्नत ) नही है क्योकि महान्नतकी घातक 
( आवरण करनेवाली ) प्रत्याख्यातावरण कषायका उस समय उदय पाया जाता है ( छठवे गुण- 
स्थानमे उसका अभाव होता है) तथापि सामायिक करते समय उसके बाहिरी आरम्भ परिग्रह 
प्रायः छूट जाते है ( बन्द हो जाते हैँ---कषायपूर्वंक योगक्रियाएँ नही होती )। अत्एवं चरणानुयोगकी 
पद्धतिसे वह महात्रती सरीखा दृष्टिगोचर होता है। जेसे कि उपसर्ग कारूका ( सचेल ) मुनि हो 
क्योकि उस समय वह कुछ भी गमनागमनादि नही करता है, न कषाय करता है इत्यादि । परन्तु 
करणानुयोगके अनुसार वह महात्रती नही है न हो सकता है, कारण कि उसके प्रत्याख्यानावरण 


१ पापाचरण या कषाय सहित योग प्रवृत्ति । 
२ प्रत्याख्यानतनुत्त्वात्‌ मन्दतराइचरणमोहपरिणासा । 
सत्त्वेंत्त दुर्बघारा. महान्नताय प्रकत्प्यन्ते ॥७६॥ रत्न० श्रा० स्थविर समन्तभद्ाचार्य | 


३१६ पुरुषार्थसिद्धुपाय 


कघायका उदय मौजूद रहता है। फिर भी योग और कषायोका सिमट जाना अर्थात्‌ कम हो जाना 
साधारण विशेषता नही है अपितु महान विभेषता है। अतएवं सामायिक अवश्य करना चाहिये । 
इस विषयमें स्वामिसमन्तभद्राचाय महाराजका भी मंत है। 


नोट--दिगब्नतदेशब्रतधारीका भी अणुन्नद, इसी तरह महान्नत जैसा हो जाता है यह छाम 
समझना चाहिये ॥१५०ग। 

आगे आचार्य सामायिक शिक्षात्रतीका और भी दूसरा कत्तंव्य वतछाते हैं। ( स्थिरताके 
लिये उपवास करना ) | 


सामायिकसंस्कारं प्रतिदिनमारोपितं स्थिरीकर्ुम्‌ । 
क्षाद्योहयोरपि श कचंव्यो. 
पक्षाड्रे व्योडवश्यमुपवास! ॥१५१॥ 
पट 


प्रतिदिन सासायिक करने से संस्कार उसका पड़ता। 
डसको दृद करनेके खातिर, उपवासोकोी अपनाता ॥! 
यह करचेव्य चदीका दोता, एक पक्षसें कर दो बार । 
उससे वहुत समय है मिलवा, दृदृ होता सामथिक सस्कार ॥३५१३॥ 


अन्चय अर्थ--आचारय कहते हैं कि सामायिक शिक्षात्रतीको | प्रतिदिनमारोपित सामायिक- 
सस्कार स्थिरीकत्तुस्‌ ] प्रतिदिन दो बार नियमित रूपसे की जाने वाली सामायिकके सस्कारको 
स्थिर ( दुढ़ ) करनेके लिये [ इयोरवि पक्षार्दयों अवदय उपबास- कक्तेब्य- |] एक पक्षमे दो वार 
( अष्टमी व चतुदंशीको ) अवश्य ही उपचास घारण करना चाहिये । फलछत. उस दिन अधिक 
समय मिलनेसे ( उपार्जन करना व खाना पीना बन्द हो जानेसे ) पर्याप्त समय तक बार-बार 
सामायिक की जा सकती है व फलस्वरूप उपयोग दृढ़ और स्थिर ( अटछ ) रह सकता हैं यही 
संस्कारकी दुृढ्ताका उपाय है ॥ १५१ ॥॥ 


१ सामयिके सारम्मा परियग्रहा नैव सन्ति सर्वेडपि 

चेलोपसुष्टमुनिरिव गृही तदा याति यतिमावम्‌ ॥१०२॥ रत्न० श्रा० स्वविर समन्तभद्राचार्य । 

अर्थ--अत्याल्यानावरणकपायकी हीनावस्था ( मन्दता ) होनेसे चारित्रमोहका परिणमन ( बल ) अत्यन्त 
कमजोर हो जाता है अर्थात्‌ उसमें निर्वकता आ जाती है अतएवं बह अधिक जोर नही करता । 
फलत पचमगुणस्थाननालें सामायिक अपुन्नवीके परिणाम अत्यन्त निर्मल हो जाते हैं । अतएवं वह 
परिणामोकी अपेक्षासे महान्रती---उपसर्गकालोन मुनि जैसा प्रतीत होता है, यह आशय हैँ । कोई भी 
कर्म हो मन्दोदयके समय कम जक्तिवाला हो जाता है, जिससे अधिक हानि या छाभ नही होता, 
मामूली रहता हैँ । जब उदय होवा विछकुछ मिट जाता हैँ तव उसका अभाव माना जाता है यह 
नियम हैं । छठवें गुणस्थानमें प्रत्याल्यानावरणकपायका उदय नही होता अर्थात्‌ अमाब हों जाता है । 
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भावाथ---जबतक मन व आसत आदिको स्थिर रखभेका अभ्यास न हो तबतक सामायिक 
( चित्तकी एकाग्रता ) कायम नही रह सकती, यह नियम है । अतएवं सामायिकका सस्कार डालने 
व उसको स्थिर करनेक्ते लिये प्रतिदिनके सिवाय पन्द्रह रोजमे दो बार, दुकानदारी आदिको छोड़ 
कर ( बाहिर आरंभादि बन्द कर ) एकान्त स्थानमें जाकर खूब सामायिक स्वाध्याय आदि धामिक 
कार्य जरूर करना चाहिये तभी सामायिकका संस्कार दृढ हो सकता है भर्थात्‌ आरम्भादिका 
( निमित्तका ) त्याग किये बिना सामायिक ( उपयोगकी ) स्थिरता या एकाग्रता ठोक नहीं रह 
सकती, तब इद्रियसंयम व प्राणिसंयम भो नहों पछ सकता, जिसको बव्रतीको खास आवश्यकता 
रहती है। फलत: श्रावकको सामायिक करनेका मुख्य लक्ष्य रखता चाहिये और उसका दुढ़ 
सस्कार डालना चाहिये । उसकी विधि उपवास करना भो मुख्य है। क्योकि समय वगेरहको 
बचत होनेसे वह हो सकती है। स्वरूपमे स्थिरता छानेके लिये या निविकल्प होनेके लिये यह 
उपाय ( साधन ) जरूर-जरूर करना चाहिये। यह उपाय ही सर्वोत्तम उपाय है, उसीसे अनादि- 
कालके सचित कर्म नष्ट होते है तब मोक्ष होता है। यह सामायिक चारित्रेका भेद है, ऐसा 
समझता चाहिये । मन या चित्त बड़ा चचल है वह बार-बार रागादिमे भटक जाता है। अतएव 
पुरुषार्थी पुरुष उसको बार-बार खोच कर आत्मस्वरूपमे लगाते है और ऐसा करते-करते अन्‍्तमुंह्त्तं 
तक एक पदार्थमें स्थिर या एकाग्र कर देते है--विभावसे हटाकर स्वभावमे खचित ( लीन ) कर 
देते है इत्यादि ॥ १५१ ॥ 


आचार्य सामायिककी स्थिरताके लिए उपवास करनेकी पुर्ण विधि अथवा प्रोषधोपवास 
शिक्षात्रतका लक्षण कहते है । 


मुक्तसमस्तारंभः प्रोषंधदिनपूववासरस्याद़ें | 

उपवासं गृह्तीयान्ममत्वमपहाय देहादो ॥१५२॥ 
प्द्य 

पहिले दिनके आधे दिनसे अज्ञादिकका त्याग करे। 

और सभी जारंस त्यागकर निज जातमका ध्यान घरे 0 


देहादिकसे मसत छोड़कर धारण वह उपचास करे । 
प्रोषधके दिन घारण करके प्रोषधोपचास ज्ु नाम चरे ॥१७२॥ 


.. अन्वय अर्थे--आचार्य कहते है कि सामायिकन्रत्तीका कत्तंव्य है कि [ प्रोषधदिनपू्ववासर- 
स्थाद मुक्तसमस्तारम्भ: ] पर्व ( अष्टमी या चतुदंशी ) के दिनसे एक दिन पहिलेके आघे दिनसे 
अर्थात्‌ दोपहरसे सम्पूर्ण आरम्भ ( व्यापारादि ) का त्याग करते हुए और [ देहादी ममत्वमपहात्र ] 
शरोरादिकमे ममत्वकों छोड़कर [ उपचास गह्लीयाव्‌ ] उपवास घारण कर लेवे अर्थात्‌ चारो प्रकार 
फा आहार छोड देवे, यह विधि है जो प्रोषधोपवासन्नरतका स्वरूप है ॥१५२५॥ 

कक 2 पल 22 का की की जे ओम, 


१ सामयिकछेदोपस्थापनापरिहारविश्वुद्धिसृक्मसापराययथाब्यातमिति चरित्र ॥१८॥ तच्चार्थयूत्न अ० € | 


ष्ज़् 


२ पवका दिल, प्रोपधका अर्थ पर्व है । अथवा एकाइशन है । 
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दम भावार्थ--प्रोषधोपवासका साधारण अर्थ, एकाशनपुर्वक उपवास करना होता है अर्थाव्‌ 
प्वके एक दिन पहिले दोपहर ( आधादिन ) से उपवासकों जुरू ( प्रारम्भ ) कर देना और १६ पहर 
या १२ पहर या ८ पहरमे समाप्त करना इस तरहसे उत्तम-मध्यम-जघन्य ऐसे तीन भेद उपवासके 
हो जाते हैं। जैसे कि पहले दिनके दोपहरसे लेकर तीसरे दिनके दोपहरको पुजनादि कर उपवास 
खोलना अर्थात्‌ प्रासुक आहार लेना, उत्तम १६ पहरका उपवास है। तथा पहिले दिचके गामसे 
उपवास प्रारम्भ करके तोसरे दिलनके प्रातःकाल पूजनादिकर खोलना मध्यम उपवास है। इसमे 
१२ पहर होते हैं | और उपवास अर्थात्‌ पर्वके दिन ही प्रात.कालसे प्रारम्भ कर दूसरेदिन पूजनादि 
कर उपवास खोलना जघन्य उपवास ८ पहरका होता है । उपवासके दिन सारा समय घम्मध्यानमे 
विताना चाहिए | किन्तु अन्य यृहस्योके कार्मोमें समय खच्च नही करना चाहिए वह कीमती समय 
है॥१५रा।। 
अथवा दूसरे तरह उपवासके भेद 

(१ ) उपवासके समयमे अन्न-जल आदि कुछ भी ग्रहण चही करना, उत्तम उपवास कह- 
लाता है जो १६ पहरका होता है। 

( २ ) उपवासके दिन गक्तिहोचतावण सिर्फे उष्ण पानों एक वार ले लेना, मध्यम उप- 
वास १२ पहरका कहलाता है । 

(३ ) उपवासके दिन थोड़ा ( ऊनोदर ) आहार ( अन्नादि ) ले लेना जघन्य उपवास 
कहलाता है | इस विषयमें मार्गभेद पाया जाता है जो आगे बताया जा रहा है, अस्तु | 


प्रोधधोपवासका लक्षण--( स्वामिससन्तभद्राचायें ) 


४ € जे 
चतुराहारविसजनम्भुपवास- श्रोषष:ः सकृद्खुक्तिः 
स श्रोषधोपचासो यदहुपोष्यारसम्समाचरति ॥$०४९॥ रवत्नकरण्डश्रावका० 


अर्थ--वारों प्रकारका ( अगनखाचञ्यस्वाद्यपेय ) आहार त्याग देना अर्थात्‌ नहीं करना 
उपवास, कहलाता है | और दिनमे एक ही वार भोजन करना प्रोषध ( एकाथन ) कहलाता है। 
तदनुसार प्रोषवपूर्वक उपवास करना “प्रोषधोपवास, कहलाता है” यह लक्षण है। अभिष्राय 
( प्रयोजन ) मे पूज्य अमृतचन्द्राचायँ गौर समन्तभद्राचायंमे कोई भेद नही है सिफे थब्दायंमेद 
है। प्रोपचका अर्थ पर्व होता है और एकागन ( सक्ृद भुक्ति ) होता है, इत्यादि समझना। क्रिया 
दोतोकी एक-ती है, अस्तु, कोई विरुद्धता नहीं है आगमके अनुकूल है। 

इसी तरह एकायँता अन्यत्न है 

इलछोक न० ११४ में छिखे गये “प्रतिपुजा' पद और उ्लोक नं ० ११५ में लिखे गये 'परिचरण' 
पदका, एक ही बर्थ है अर्थात्‌ अर्थमेद चहो है। उसका अर्थ वेव्यावृत्य” या उपासना या सेवा- 
सुश्रुपा होता है। सिर्फ पात्रमेद पाया जाता है। बआर्थात्‌ युरु ( घर्मंगुरु मुनि ) को वेयावृत्त्य 


१, एक बार नोजन करना । 
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करना 'प्रतिपुजा' कहलाती है और वीतरागदेवकी वेय्यावृत््य करना 'परिचरण' या पूजा ( अष्ट- 
द्रव्यसे ) कहलाती है। इसीका नाम 'सपर्या' भी है। साधारण बोलीमे आदर-सत्कार” भी कहा 
जाता है इस प्रकार समन्वय करना चाहिये, जिससे मतभेद न रहे, मस्तु ॥ कहो-कही 'परिचर्या' 
शब्द भी आता है, किम्बहुना | पाठक विचार करें। 

नोट--पूजा व प्रतिपुजा यह सब वेय्यावृत्य नामक शिक्षात्रतमे अन्तर्गत होता है जो 
श्रावकका मुख्य कत्तंव्य है ऐसा समझना चाहिये। नवधा भक्ति, आहारादिदान, स्तुति, प्रणाम, 
आदि ये सब कार्य प्रतिपूजाके अन्तर्गत है । 


शिक्षात्रतोंमें मतभेद 


श्री समन्तभद्राचाय देशावकाशिक, सामायिक, प्रोषधोपव।स, वेयावृत्य, ऐसे चार भेद 
( त्ताम ) मानते है। तथा श्री अमृतचन्द्राचायं--सामायिक, प्रोषधोपवास, भोगोपभोगत्याग, 
अतिथिसविभाग ( वैयावृत्य ) ये चार भेद मानते है। यहाँपर देशावकाशिक और भोगोपभोगमें 
अन्तर ( भेद ) है। समन्‍्तभद्राचार्यने भोगोपभोगपरिमाण ( त्याग ) को-गुणकब्नतोमें शामिल 
किया है ।' और अमृतचन्द्राचाय॑ने शिक्षात्रतमे शामिल किया है। अथ॑ प्रायः एक-सा होनेपर भी 
नामभेद है। इसका कारण स्मृतिभेद हो सकता है, ऐसा समझना चाहिये, किम्बहुना ॥१५२॥ 

जैनशासनसें सागंभेद 

आगममे (१) उत्सगंमार्ग (२) अपवादमार्ग ऐसे दो मार्ग बतछाए गये है। उत्सगंमार्गं 
था शुद्ध वीतराग मार्गमे शिथिकाचारको स्थान नही रहता वह्‌ बड़ा कड़ा ( अटल ) रहता है। 
इससे उसमे कोई ढिलाई नहो होती--बराबर १६ पहर तक निराहार उपवास रखना अनिवायं है। 


अपवादमार्ग में ढिलाई रहती है, उत्सगंकी तरह कड़ापन नही रहता । अतएवं उसमें पानी- 
मात्रका छेना या ऊत्तोदरका लेना बतलाया गया है। उसके दो भेद होते है। (१) आाचाम्लाहार 
(२) कांजिकाहार ( दक्षिण प्रदेशमे )॥ 


(क) आचाम्लाहार--गरम ( प्रासुक ) तक्र ( मठा ) या माडमे थोडा भात्त मिछाकर-- 
जिससे नमक वगैरह कोई रस न मिला हो--छेना, आचाम्लाहार कहलाता है। 


(ख) काजिकाहार--अकेला बिना रस ( नमकादिरहित ) माड या प्रासुक तक्र ही ( विन्ता- 
भातके ) ग्रहण करना, काजिकाहार कहलाता है। यह सब अपवाद मार्ग है। परन्तु जब उत्सर्ग 
सार्गके अपनानेमे सक्‍लेशता या आकुलता हो उस वक्त अरुचिपूर्बक बेगार जैसे इस मार्गंको 
पकडना बतलाया गया है किन्तु शक्ति रहते हुए नही बतलाया गया है, ऐसा भेद समझना चाहिये । 
यही उत्सगगं व अपवादकी सन्धि है किम्बहुनो १( स्वाभिका त्तिकेयानुप्रेक्षा व सागारधर्मामतमे देखो )।॥ 
सबका लक्ष्य इन्द्रयसयम व प्राणिसयम पालना है--अहिंसा घर्मको अपनाना है अस्तु ॥१५२॥ 





१ कपायविषयाह्यरत्यागो यजत्न विधीयतें। 
उपवास. स विज्ञेय शेप॑ ल्‍ूंघनक विदु. ॥ 


९ 
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आगे आचार्य प्रोपघोपवासके समयका और भी कर्तव्य बतलाते है | 
पाँच इलोकों द्वारा 
श्रित्वा विविक्तवसति समस्तसावद्ययोगपरिदारात्‌ । 
सर्वेन्द्रियाथ निरतः कायमनोवचनगुप्तिमिस्तिष्ठेत ॥ १५३॥ 
पद 


पापारंस व्याग करके सब निजन थानक प्राप्त करे। 
मनचचकाय तीन योगॉकोी रोक विपयका त्याग करे ॥ 
हो नि.शल्य ज्नवधारण करके आतम ध्यान अवश्य घरे । 
जिससे निर्भय निर्विकल्प हो, कर्मादिक जल्दी कतरे ॥9०३॥ 


अन्बय अर्थ--आचार्य कहते है कि सामायिक ब्रती ( प्रोषघोपवासो )का कत्तंव्य है कि 
[ समस्तसावद्ययोगपरिहारात्‌, विविक्तवसत्ति श्रित्वा ] सम्पूर्ण कपाययुक्त आरंभ परियग्रह ( पापाचरण ) 
का त्याग करके प्रोषवोपवासके समय “एकान्त स्थान'को प्राप्त करे ( जावे ) और [ सर्वेन्द्रियाये- 
बविरत कायमनोबचनगुप्तिसि तिष्टेत ] परचेन्द्रियोके विषयोसे विरक्त या त्यक्त होता हुआ सनवचच- 
कायकी गुप्तिके साथ निवास करे अर्थात्‌ निविकल्प होवे--तीनो पर विजय पावे और कर्मोको 
निर्जरा करे ॥१५शश। 

भावार्थ--प्रोषधोपवास, सामायिकका एक अंग है ( साधन है ) अतएवं उसके समय सभी 
अंगोपांग ठीक होना चाहिये। व्यापार व अन्नजलादिका त्याग करना, एकान्त स्थानमे जाना, 
सम्पूर्ण इन्द्रियोके विषयोकों छोड़ना, इत्यादि सब वाह्यसाघन सामायिक ( चित्तकी एकाग्रता )के 





अर्थ---जिसमें कपाय-विपय-आहारका त्याग किया जाय वह अवस्था ( क्रिया ) उपवासकी है और 
जिसमें कपायका त्याग न हो न विपयोका त्याग हो खाली माहारका त्याग हो, उसको लंघन कहते हैं । 
सदुष्णे काजिके शुद्धमाप्छाय भुज्यतेज्शनम्‌ । 
विजितेन्द्रियेस्तपोष्य॑ यदाचाम्ल उच्यतेज्त्र स ॥ 
अर्थ--तत्काछका तैयार हुआ या उष्ण ( प्रासुक ) किया हुआ मठामें थोड़ा-सा भाव आदि अन्न 
मिलाकर खाना वह भो तपको वृद्धिके लिए, उसको “आचाम्ल' भोजन कहते है । उदराग्निशमनाय 
अरुचि सहित । 
आहारो भुज्यते दुग्वादिकपंचरसातिय- । 
दमनायाक्षछत्रृूणा य सा निविकृृतिमता ॥ 
अर्थ--हुग्व या मीठा आदि ५ रसोसे रहित सादा भोजन करना 'तिविकार् भोजन कहल्वता 
हैं। और वह भी इच्छियहूप झत्रुबओको वहमें करनेके उद्देहयसे हो--शरीर पोषणके लिये न हो 


इत्यादि ॥१५शा। 
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है, जो निमित्त कारण हैं अतएव लूक्ष्य ( सामायिक-साध्य )की सिद्धिके लिये उनका मिलाना भी 
अनिवाय॑ व हितकर है। अतः उसीका उपदेश इस इश्लोकमें दिया है। वह कर्मोकी निर्जराका 
मुख्य साधन है किम्बहुना | चरणानुयोगकी यह पद्धति है अथवा भूमिकाशुद्धि है जो वाह्य अनिवार्य 
कत्तंन्य है॥१५शा 


आचार प्रोषधोपवासीका रात्रिके समयका कत्तंव्य बताते है। 
धर्मध्यानासक्तो बासरमतिवाह्य विहितसान्ध्यविधिम्‌ । 
(दे संस्तरे #. 3 9 
शुचि त्रियामां गमयेत्‌ स्वाध्यायजितनिद्रः ॥१५४॥ 
पे 


घर्म ध्यान सहित जब पूरा दिनका टाइम दो जाचे। 
और झामको संध्या करके रात्रि समय छागू होचे ॥। 
झुचि विस्तरका छेय सहारा बीच-बीचमें स्रो जावे । 
स्वाध्याय करते करते ही निद्वा रात उसय खोजे ॥१७५४॥ 


अन्वय अर्थ--आचाये कहते हे कि [ ध्ंध्यानासक्त विहितसान्ध्यविधिं वासरमतिबाह्य ] 
प्रोषधोपवासी, घर्मध्यानमें छीन ( आसक्त ) होकर एवं श्ामको सामायिक ( संध्या ) पूरी करके 
दिनि पुरा कर लेवे तब [ स्वाध्यायजितनिद्रः छच्िसंस्तरे त्रियामां गमयेत्‌ ] पवित्र विस्तर ( चटाई 
वगैरह )के ऊपर स्वाध्याथ करते हुए व नीद लेते हुए रात्रिको बितावे अर्थात्‌ बीच-बीचमे थोड़ा 
सोते हुए रात्रिका कत्तंव्य पुरा करे ॥१५४॥ 


भावार्थ--प्रमाद और आलस्यका मूल ( जड़ ) बहुधा भोजनपान है अतएव प्रोषधोपवासके 
समय बअन्नजलादिकका त्याग हो जानेसे एक तो स्वभावसे नीद कमती हो जाती है। दूसरे ध्म- 
ध्यानसे चित्तको छगानेसे उपयोग बदल जाता है व नीद नही आती । फलरूतः निरालस होकर 
रात्रिके समय प्रोषधोपवासी सरलकूतासे बित। देता है । फिर भी संकल्प करके अपना कत्तंव्य समझ 
प्रा करना ही चाहिये | अर्थात्‌ त्रतीको अपना समय व्यथे ही निद्रा और गपशप आदि अप्रयोजन- 
भूत कामोमे नही खो देना चाहिये, समयका सदुपयोग करना अनिवार्य है, क्योकि रागादिकको 
घटानेके लिये ही तो ब्रत घारण किये जाते है। अतः लक्ष्य पुरा करना ही चाहिये तभी विवेक- 
शीलता समझी जायगी किम्बहुना। दिन व रात्िका समय दोनो ही यथासंभव ध्यान व स्वाध्यायमे 
बिताना चाहिये इत्पादि | क्योकि आरम्भ परिग्नह तो प्रोषधोपवासके समय त्याग ही दिया जाता 
हैं जिससे बाह्य आकुलता मिट जाती है फिर चिन्ता काहेकी करना? नही करना चाहिये, 


१ आखरूढ या संलूम्न होकर । 
रे छुद्ध पवित्र विस्तर। 
हे. रात्रि। 
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निश्चिन्त या निःशल्य होकर मुख्यत्तया धर्मसाधन करना ही उचित है अस्तु। प्रशस्तकाय॑ स्वाध्याय॑ 
ध्यान सामायिक तत्त्वचर्चा आदि हैं उनमे उपयोग ( चित्त )को लगाना वुद्धिमानी है। प्रोषधोप- 
वासी राज्रिको तीसरे पहर थोड़ा आराम लेकर पुत्र. चोथे पहर 'ब्राह्ममुहरर्त्त'मे ( दो घडी रात्रि 
शेष रहनेपर ) पवित्र विस्तरोपर ही या पृथक पवितन्न ( निर्जीव ) स्थानमे प्रातःकालकी सामायिक 
( सन्ध्या कार्य ) करता है | उसके पश्चात्‌ नित्यकर्म करता है वही बागे बताया जाता है ॥१५४॥ 


नोट--दिनका समय, पहिले प्रारम्भका आधा दिन और रात्रि तथा दूसरा दिल व रात्रि 
यहांपर ग्राह्म है क्योकि इलोकसे 'वासर व त्रियामा' ये सामान्यपद है ऐसा समझना चाहिये ॥१५७४॥ 


. आचार्य प्रोषधोपवास पुरा होनेके दिनका प्रात'कालीन कत्तंज्य बताते हैं । 


आतः ग्रोत्थाय ततः ऋत्वा तात्कालिक क्रियाकल्पम्त । 

निवतयेद्यथोक्तं ७३ के कप 5 प्रासुकेद्रन्य, ५४ 

न जिनपूजां आसुकैद्रब्ये! ॥१५७।॥ 
प्च्च 


प्राव समय उठ करके पहिले नित्यकर्म वह करता है। 
पीछे धर्म कार्य सें छगता, ओ जिनपूजन करता है॥ 
प्रासुक द्वव्य छेयकर पर चंह पूजा भक्ति खूब करता । 
लक्ष्य अहिंसाका रखता है, प्रोषध नाम विरत घरता ॥$७५ण]॥। 


अन्चथ अर्थ--आचार्य कहते है कि प्रोषधोपवासोका कत्तंव्य है कि वह [ श्रात उच्याथ 
लात्कालिक क्रियाकल्पं झत्वा ] प्रात:काछ उठकर ( जागकर ) और प्रात-कालोन सभी क्रियारये 
( शौचादि तिपटना स्तान करना ) करके [ तत. प्रासुकैठेब्ये थ्थोक्त जिनपुजा निवतयेत्‌ ] उसके 
पश्चात्‌ प्रासुक द्रव्योसे आगमोक्त विधिके अनुसार जिनेन्द्रदेवकी पुजा करे। करना चाहिये । तभी 
उसका फल मिलता है ॥ १५५ ॥ 

पदिधिन्व्यदातुपात्रविशेषात्‌ तहिशेप ॥ ३९॥ त७छ सूत्र अ० ७ 

भावायँ--इस उमास्वामीके सुद्षके अनुसार सभी वात्तोकी विशेषता ( योग्यता ) मिलने 
पर फलूमें विशेषता होती है यह नियम है! अतएव यद्वातद्वा पूजा करता छाभदायक नहीं होती 
किन्तु अच्छी विधिपूर्वक शुद्ध प्रासुक द्रव्यसे श्रद्धा सहित पुजा करने पर उसका अनुपम फल मिलता 
है। अतएव वेसी ही पूरी पूजा करना चाहिये वेगार सी नही टालनी चाहिये यह जिनाज्ञा है, ईमें 
पर ध्यान देना अनिवार्य है। पेश्तर पुजा करना श्रावकका मुख्य कर्तव्य है उसके पष्चात्‌ प्रति- 
पूजा करना अर्थात्‌ भक्तिपुवेकढ्वारा पेक्षण पड़गाहन करके पात्रदान देना दूजा कर्तव्य है। उसके 








१ आगमे अनुकूड---मैसों बिधि झास्नमें वतलछाई गई है, तदनुस्ार करना चाहिए ! 
२. यगीवरदित-अचित्तफडांदे, सचिच्तफछादि नहीं, वर्जनीय है घ्यान रहे--कारण कि उनमें जीवहिंसा 
छोडी है । 
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पश्चात्‌ स्वयं भोजन करना (पेट पूजा ) तोसरा कत्त॑ंव्य है। उसके परचात्‌ गृहस्थाश्रमका काम 
करना आदि है। वही आगे बतावेगे । इलोक नं० १६७ मे अतिथि सविभाग या वेयावृत्त्य बतलाया 
गया है जो प्रोषधोपवासी श्रावकको पारनाके दिन अवश्य करना चाहिये। गृहस्थ श्रावक धर्मीके 
लिये परस्पर सम्बद्ध तीन काम है १--पूजा ( देवकी ) २--प्रतिपुजा ( गुरुकी ) ३--उदरपूर्ति 
न्‍्यायपूर्वक व्यापारादि करना, ये त्तीनो अनिवायं है किम्बहुना ॥ १५५ ॥ 


आचाये आगे उपसंहाररूपसे प्रोषधोपवासका कार बताते है। 


उक्तेन ततो विधिना नीत्वा दिवस द्वितीयरात्िं च । 
अतिवाहयेत्‌ प्रयत्रादहं च ठृतीयद्विसस्यथ ॥१५६॥ 


पय 


. पू्वकथित विधिके माफिक वह, दिन भरु राज्ि बिताता है। 
दूजा दिन अरू राज्नि पूण कर अध तृतीय पकड़ता है।॥ 
तीजे दिन भी प्राप्त कम कर, मोजन चिघिसे करता है । 
एक बार ही भोजन लेकर ध्त समाप्त वह करता है ॥१५६॥ 


अन्य अरथ--आचाय॑ कहते है कि प्रोषधोपवासीका कत्तंव्य है कि वह [ उक्तेन चिधिना 
दिवसं द्वितीय्राजिं च नौत्वा ] पूर्व कथित विधिके अनुसार डेढ दिन और दो रात्रिको वितावे 
( पूरा करे ) [ तत. प्रयस्नात्‌ तृतीयद्विसस्थ अर्थ व अतिवाहयेव्‌ ] उसके पश्चात्‌ तीसरे दिनका 
आधा दिन ( दोपहर तक ) भी विना भोजन पानके वितावे पश्चात्‌ विधिपृर्वक यथासभव 
अतिथि संविभाग करके ( पान्नदान देकर प्रतिपूजा करके ) स्वयं भोजन करे और. प्रोषधोपवास 
समाप्त करे। यह कत्तंव्य प्रोषधोपवासी श्रावकका है ॥१५६॥ 


भावार्थ--उत्तम प्रोषधोपवास ठीक सोलह पहर तक विधिपुवंक साधना करनेसे पूर्ण व 
सफल होता है, ऐसा समझकर उससे गलती या ढील ( शिथिरता ) नही करना चाहिये, यह 
उपसहारहूप शिक्षा आचाय॑ दे रहे हे अत इसे मानना चाहिये | चरणानुयोगकी पद्धतिके अनुसार 
त्रतसयम पालनेको जैसी विधि गुरुओं व आचायोंने बतलाई है, उसीके अनुसार चलनेसे लाभ 


होता है । एवं छोकमे उसका विश्वास और आदर होता है, इतना ही नही दूसरे विवेकी छोग भो 


अनुकरण कर आत्मकल्याणके मसार्गमे रूगते है, अत: उसमे प्रमाद नही करना चाहिये। इसके 


सिवाय अन्तरंग परिणामोका पता बाह्य आचरणसे हो छगता है अतएवं बाह्याचरणकी शुद्धता 
परिचायक है फलत: उसको शुद्ध व निर्दोष होना चाहिये। आचरणबुद्धि या योगगद्धिसे 


उपयोग ( आत्मा )की शुद्धि मानी जातो है। अतएव छलोकव्यवहारमें सदाचारी बसना चाहिये 
किम्बहुना ॥१५६॥ 
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आगे भबाचायें प्रोषधोपवासका फल बतलाते हैं। 


इति यः पोडशयामान्‌ गमयति परिमुक्त सकलसावद्यः | 
तस्य तदानीं नियतं पूणमहिंसात्रतं॑ भवति ॥१७७॥ 


पद्य 


अखिल क्रियाओकों तजकरके जो ज्नतपालन करता है । 
सोलद्द पहर नियम हैं उसके पूर्ण अहिंसक बनता हैं ॥ 
यद॒पि अहिंसक निशचयसे नहिं, वाहिर नैसा दिखता हैं । 
मन्दकपाय सुख्य है कारण दयाधमंकों घरता है ॥१८ण॥ 


अन्वय अर्थ--आचार्य कहते हैं कि [ इति यः परिमुक्ततककसावद्य. पोडशयासान्‌ गमयत्रि ] 
जो ब्रती पूर्वोक्त प्रकारसे सम्पुर्णं पापक्रियामरोंकोी त्यागकर १६ सोलह पहरतक निर्दोष रहता है 
[ तस्य तदानीं नियत पू0्णमहिंसान्तं भवति ] उसके उत्तने समयतक ( १६ पहरतक ) नियमसे पूर्ण 
अहिसाब्रत होता है ( सदेव नही होता है ) ऐसा समझकर श्रावकको प्रोषधोपवास अवव्य करना 
चाहिये । उसे वडा लाभ होता है ॥१५ण। 


भावार्थ--सवसे वड़ा और निशरचयघर्म 'अहिंसा' ही है, उसके बरावर दूसरा कोई धर्म 
नही है कारण कि वह शुद्ध स्वमाव वीतरागतारूप है जिससे मोक्षको प्राप्ति होती है, यह तात्पय 
है | ऐसी स्थितिमें यदि वह १६ पहरतक हो होता है भर्थात्‌ पापक्रियाओको अरुचिके साथ छोड 
देता है तो उसके निमित्तसे असख्यात गुणित कर्मोकी निर्जरा प्रतिसमय होने लगती है । ( गुण- 
श्रेणी निर्जया ) यह क्या कम लाभ है ? महान्‌ छाभ है, जीवनमें सफलता प्राप्त करना है। तथा 
उसीके साथ जितना ब्नतसयम घारण करनेका शुभराग या घर्मानुराग होता है ओर जीवसुक्षा 
( दया करुणा )के भाव होते हैं, उससे पुण्यका बब होता है, जिससे उस घममसे ससारमे उत्तम 
सुर प्राप्त होते है, फडत: उसको भी चर्म कहते हैं। परन्तु मोक्ष नही मिलता, अतएवं उसतत 
ब्यवह्स्सयम धर्म कहा जाता है। फिर भी दोनो घर्मोकि पालनेसे छाभ हो होता है घादा नहीं 
होता | ऐसा समझऊर धर्म नहीं छोड़ना चाहिये, किम्बहुना । 


प्रत सीन सरकके साले जाते है (१ ) नियमरूप आर्थात्‌ अन्तर्रंगमे प्रतिज्ञा था सयस्य 
धाराही शारसे शाप हि ऐसा फरेगे इत्यादि अथवा थोटा-बाडा प्रत पालना अभ्यास रपमे, ( २ ) 
इमभ या में प्रवृत्ति बरसे झरने जैसे हि शाभक्रियाएु करना, दया करना, दान पुण्य करता, हरा 
प्रभावना वाद गामिय बाये बरसा, वतस्यमादिका दाखसा, मुनिवेष घारण करना, (37 अ्ृशभ 
था शाह कामों शे द्ोश्न्य सफ, पायशियाओया छोड़ना, जिय्ाद्दि ने करना । 
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शिक्षात्रत प्रकरण झश्श्ण 


भवायथ--त्रत पालनेमे उत्साह या रुचिका होना--ब्रत धारण करनेके सन्मुख होना, 
न्रत कहलाता है। तैयारी करना या संरम्भ समारंभ करना। ब्र॒तोको प्रारम्भ कर देना अर्थात्‌ 
शुभ क्रियाओमे प्रवृत्ति करना। अशुभ क्रियाओको बन्द कर देना इत्यादि सब ब्रतके तीन-तोन 
रूप है--सभीमे लाभ होता है ऐसा समझना चाहिये ॥ १५७ || 


आचाय॑ यह बताते हैं कि प्रोषधोपवासके समय व्यापारादि बन्द कर देनेसे तरसहिसा नही 
होती अतः अहिसाब्रत पलता है उसी तरह भोजनपान आदि भोगोपभोगकी चीजोका त्याग होनेसे 
स्थावर हिसा भी नही होती तथा भसत्य बोलना, चोरी करना, मैथुन सेवन करना ( कुशील ) 
परिग्रह संचय करना ( मूर्च्छा ) थे सब पाप भी त्रिगुप्ति धारण करनेसे छूट जाते है अतएवं उतने 
समय पूर्ण अहिसान्नत पछता है--यह छाभ होता है। फलत्तः वह कत्तंव्य है। 


भोगोपमोगहेतोः स्थावरहिंसा भवेत्‌ किलामीषोम । 

भोगोपभोगविरहयत्‌ भवति न लेशो5पि हिंसाया। ॥ १५८ ॥ 

वाग्गुप्तेनास्त्यनूत॑ न समस्तादानविरहतः स्तेयस्‌ । 

नात्रक्ष मैथुनप्रंचः संगो नाह्लेंडप्यमूच्छस्य ॥ १५९ ॥ 
पद्य 


भोग और डउपसोग करे जब थावर हिंसा होती है । 
उनका त्थाग करेसे देखो हिंसा रंच न होती है ॥ 
मौनालूम्बन करनेसे नद्दि झठे वचन निकलते ह्वे। 
कुछ भी अहण न करनेसे वे चोरीसे भी बचते हैं ॥ 
अरह्मचयके पाछनते नहिं मैथुन सेवन होता है। 
अंग * ममत्व स्यागने से हाँ परिग्रह सारा खोताएं है।॥ 
पंचपापका त्याग ज्ञु॒ होता “प्रोषधन्नतके घरनेले । 
ओर अहिंसा पूरण करता ब्त संयमके पलनेसे ॥ पृणद | १७९ ॥ 


अन्वय अर्थ--आचार्य कहते है कि देशन्नतियों ( अणुब्रत धा एवं 
[ भोगोपभोगहेतो कल अमीषां स्थाचरहिसा भवेत्‌ ] भोग और 2 अं ( नाता 
कारणसे । 
जीवोके--देशन्न तियोके । 
देह या शरीर । 
हटाता है--छोडता है । 
एक अकेले प्रोषधोपवास ब्रतके पालनेसे । 


जो एकवार भोगने ( सेवन करने ) में आवे उसको भोग कहते है जैसे भोजन पान गन्य पुष्पादिक चीजे 
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स्थावर ( पृथ्वीकाय, जलूकाय, अग्निकाय, वायुकाय, वनस्पतिकाय ) जीवोंकी हिंसा अवश्य 
होती है, क्योकि खाद्यपदार्थ तो वे ही है जेसे अन्त जल शाक आदि पदाथ्थ॑ | किन्तु [ भोगोपसोग- 
विरहाव्‌ हिंखाया लेशोहपि न भवति ] भोग व उपभोगका त्याग कर देनेसे रंचमात्र हिसा नहीं 
होती--बच जाती है यह नियम है । इसके सिवाय [ वास्युप्ते अन्ृ्ं नास्ति ] वचनगुप्तिके पालनेसे 
( मौन धारण करनेसे ) झूठ नही बोला जाता ( झूठका त्याग हो जाता है ) [ समस्तादानविरहत- 
स्तेय नास्ति ] सब चीजोका ग्रहण न होनेसे, चोरी नही होती ( त्याग हो जाता है ) [ मेशुनसच- 
अब्रह्म न ] ब्रह्मच्यं घारण करनेसे, कुशीलू सेवन नहीं होता (त्यागी हो जाता है ) [ भगे 
अमूच्छस्य संगोड्पि न ] शरीरसे ममत्व छोड देनेपर परिग्रह घारण नहीं करता ( परिशभ्रह त्यागी 
हो जाता है )। इस तरह अनायास हिंसा आदि पाँचो पापोका त्यागी प्रोषधोपवासके कालमे 
अणुब्रतोी श्रावक हो जाता है यह लाभ है ॥१५८।१५०॥ 


भावार्थ--सभी ब्रतो और व्रतियो--संयमियोका मुख्य लक्ष्य मोक्षकी या उत्तम सुखकी प्राप्ति 
करनेका रहता है। इसीलिये सामान्यतः व्यवहारसे उसकी प्राप्तिका बाह्य उपाय ब्रत सयमको 
धारण करना, घरद्वार, स्त्रीपुत्र धनधान्यादिका त्याग करना बताया गया है, और आचरणमे 
लानेका उपदेश दिया है। परन्तु यह सब व्यवहारनयसे साधन है, कारण कि वे सब प्रवृत्तिमय 
होनेसे शुभरागरूप है व पुण्यवधका कारण है राग व बंघसे मोक्ष नही होता इत्यादि । निरचयनयसे 
वोवरागता या निवृत्तिरूप अवस्था अथवा शुद्धोपयोगरूप अहिंसा ही मोक्ष व उत्तम सुखका साधन 
हैं फलत: जब तक बे नही होते तबतक मोक्ष नही होता--असंभव है। परन्तु अनादिकालसे 
संसारी जीव व्यवहार दश्यामे ( अशुभ या शुभ दशामे--अशुद्धोपयोगमय ) रहते आये हैं, उन्हे 
कभी असली शुद्ध दशाका अनुभव ही नही हुआ है। अतएवं करुणासागर आचायें अशुभसे बचनेके 
लिये अगत्या शुभके साथ ही संबंध स्थापित कराते है ऐसा सस्कार उनको पाड़ते हैं । इसके सिवाय 
यदि कदाचित्‌ अयत्नसाध्य ( स्वतएव ) किसी जीवकी अपनी शुद्ध दशाका अनुभव होता भी है 
तो वह अधिक समय चक स्थिर नहीं रहता--जल्दी ही बदल जाता है अर्थात्‌ पुन. शुभ या 
अज्युभमे उपयोग चला जाता है क्योकि पुराने संस्कार पड़े हैं। और उसीमे आनन्द मानकर उसीका 
अवलूम्बन करता है। लेकिन यह सब ( शुभोपयोग ब्रत संयमादिरूप ) कषायकी सन्दतासे होता 
है उस समय यदि कोई सम्यग्दृष्टि हो तो शुद्ध घर्मानुराग करके ( अकामनिजेरा करता है ) 
जिसके फलस्वरूप उत्तम विमानवासी देवोमे उत्पन्न होता है यह कर्थंचित्‌ लाभ होता है अतएव 
वह शुभोपयोग भी उपादेय है । ओर यदि वह मन्दकषायवाला शुभोपयोगी मिथ्यादुष्टि हो तो उसके 
भी अकामनि्जरा होती है परन्तु वह अशुद्ध धर्मानुरागसे भवनात्रिक देवोमे ही उत्पत्न होता 
है यह मेद है। वुद्धिपू्वेक सम्यग्दुष्टि जीव अभ्यास करते-करते पुराने संस्कार ( शुभोपयोगके ) 


७ जो वार्-वार भोगनेमें आवे उसको उपभोग कहते है। जैसे स्त्री, शय्या, आसन, वस्त्र, सवारी गहता आदि। 
उक्त च---मभुक्त्वा परिहातव्यों भोगो भुकत्वा पुनश्च भोक्तव्य, । 
उपभोगोहज्णनवसनप्रभृत्ति पांचेन्द्रयो विषय ॥5३।॥ रत्नकरण्डावकाचार 
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क्षीणकर वैराग्यके सस्कार डालता है एवं क्रमशः शुद्धोपयोगको प्राप्तकर मोक्ष व उत्तम सुखको 
प्राप्त करता है। ऊेकिन बीचमे कर्मंधाराके सबबसे अरुचिपूर्वक बाह्य त्रत सयमरूप निमित्तोको 
भी मिलाता है और स्वभावत' ( विना यत्नके ) कभी वीतरागताको प्राप्त करता है अस्तु। निमित्तों 
को निमित्त समझते हुए उत्तको हीन दशामे कंथचित्‌ उपादेय समझना चाहिये किम्बहुना । सम्यग्दर्श- 
तादि गुण आत्माके यत्नसाध्य ( नैमित्तिक ) नहीं है ऐसा निशचयसे समझना चाहिये, क्योंकि 
वैसा माननेसे वस्तुकी स्वतंत्रता नष्ट होतो है जो वस्तुका स्वभाव है इत्यादि दोष आता है। 
सारांह्--व्यवहा रतयसे प्रोषधन्नतीको भोगोपभोगके बाह्यसाधन इन्द्रियोंकी व अन्तरं॑ग 
साधन कषायोको तथा इन्द्रियोके विषयोको,अवश्य नियंत्रणमे रखना चाहिये तभो इन्द्रियसंयम व 
प्राणसियम पल सकता है। फलस्वरूप गुप्ति व समितियोका भी वह कभ्यासरूपसे पालन करे जिससे 
आगे विशेष लाभ होगा अस्तु । यह व्यवहारनयसे आचाय॑ महाराजका उपदेश है ॥१५८-१५०९॥ 


(६ 


आगे आचार्य उपसंहाररूप कथन करते है, जिसमे निश्चय और व्यवहारका खुलासा है-- 


इत्थमशेषितहिंसः प्रयाति स महात्रतित्वमुपचारात्‌ ! 
[ 4 5 + है." 
उदयति चरित्रमोहे लमते न तु संयमस्थानम्‌ ॥१६०॥ 


प्र 


पूलविधिसे जिस शआवकने हिंसाको त्यागा है मित्त । 
वज्यवहरनयसे उसे कद्दा है महाव्रतीके सदश मित्त ॥ 
निरचयनयसे महाश्रती नहिं, जबतक श्रत्याख्यान कषाय । 
सकलत्रती नहिं हो सकता है देशन्तो अशुन्नतकों पाय ॥ 


अन्चय थर्थ--आचार्य कहते है कि [ इत्थमशेषितहिंस स ] पूर्वोक्त विधिसे जिसने अणुव्नत 
पाछते हुए भी प्रोषधोपवासके समय पूर्ण हिसाका त्याग किया है वह | उपचारात्‌ महामतित्वे श्रयाति ] 
उपचारसे अर्थात्‌ व्यवहारनयसे महान्नतीपनेको प्राप्त करता है--अर्थात्‌ निशचयनयसे वह महात्रती 
नही हो सकता, कारण कि | चरित्नमोहे उद्यत्ति तु सयमस्थान न रमते ) चारित्रमोहनीके भेद 
प्रत्याख्यानावरण कषायके उदय रहते हुए कोई जीव सयमस्थानको अर्थात्‌ सकलब्नतको ( मुन्ि- 
१. सकलब्नत्धारी--छंठवें गुणस्थानवर्ती मुनिपदको प्राप्त नही कर सकता, जहाँ प्रत्याख्यानावरणकषायका 
अभाव होता है या उदय नही है। 
उक्त च---वदसमिदिकषायाणां दण्डाण तहिदियाण पंचक्तु । 
घारणपालणणिग्गहचागजओ संयमो भणियों ॥४६णा। गो० जी० 


अथ--ज्नत धारण करना, समितियोको पालत्ता, कपायोका निग्रह करना, अनर्थदण्डोका त्याग करना ह॒ 


इच्दियोको वहामें करना ( विजय पाना ) संयम कहलाता है जो छठवे गुणस्थानमे ही हो सकता 
हैं, पाँचवे ग्रणस्थानमे नहीं हो सकता । 
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पदको ) नहो प्राप्कर सकता यह नियम है। तथ देशन्नतीके प्रत्यास्यानावरणकपायका सुक्ष्म या 
मद उदय पाया जाता है अभाव नही होता यह खुलासा है ॥१६०॥ 


भावार्थ--तत्‌ और तत्सदुगमे भेद होता है। पचमगुणस्थानवाला देशन्रती जब 
दिग्त्रतादिक और चिक्षात्रतादिक पालता है तब मर्यादाके बाहिर पूर्ण त्याग होनेसे कषायकी 
मन्दताके सवव परिणामोमे ऊँचे दरजेकी नि्मेलता ( विशुद्धता ) होती है अतएव मन्दताके समय 
क्षय जेसी हालत हो जाती है, जिससे सदृक्षता तो आ जाती है किन्तु तद्रूपता नही आती । फलत: 
उपचारसे वेसा कह देते हैं किन्तु निश्चयसे वेसा वह नही होता। ऐसी स्थितिमें पचमगुणस्थान 
वाले श्रावकके प्रत्याख्यनावरण कपाय ( चारित्रमोहका भेद ) का सर्वथा अभाव नही होता 
गपितु अत्यन्त मन्‍्द उदय हो जाता है, जिससे महान्नतकी कुछ समानता मिलने छूगती है, ( इसका 
खुलासा समन्तभद्राचार्यने रत्नकरण्डश्रावकाचारके इलोक नं० ७१ में किया है। परच्तु निःचयमे 
वह महात्रती या सकलसंयमी नही है क्योकि निशचयसे महात्रत और सकलसंयम एक ही चीज है, 
नामभेद है अर्थभेद नही है, और वह छठवे गुणस्थानमे ही होता है पहले नही होता, यह नियम है। 
यह उपसंहारमे सारांश कहा गया है इसे समझना चाहिये, श्रममे नही पड़ना चाहिये | छठवें 
गुणस्थान ( मुनिपना ) के पहिले यदि कोई सचेल श्रावक अभ्यास करता हो तो करे परत्तु वह 
निर्दोष नही पाल सकता किम्बहुना। मोक्षमार्गी दोनो होते हैं, शुभोपयोगी सम्यग्दृष्टि व शुद्धोपयोगी 
5 षिट ] किल्तु शुभोपयोगी व्यवहारनयसे मोक्षमार्गी है और शुद्धोपयोगी निश्चयनयसे मोक्ष- 
मार्गी है यह भेद समझना, सभी वराबरीके नही है। छोकमे सकलचारित्र या सकलूसंयमकी बाहिर 
निशानी मुनिवेष' या सहात्रत है। सो जिन जीवोके चारिन्रमोहके भेद श्रत्याख्यानावरण कषायका 
उदय नही होता ( क्षयोपश्म हो जाता है ) उनके वह निशानी प्रकट होती है सभीके नही, अर्थात्‌ 
वह निश्ञानी ५ पाँचवें गुणस्थान ( देशब्नती ) वाले अणुन्नतीके प्रकट नही हो सकती क्योकि उसके 
प्रत्याख्यानावरण कषायक्रा सूक्ष्म उदय रहता है। फलरत: सदाके लिये उसके आरंभादिकका पूर्ण 
त्याग नही हो जाता सिर्फ प्रोषधोपवास ब्रतके समय नियमरूपसे कुछ होता है, उसके परचात्‌ फिर 
वहो आरंभादिकायें करने लूगता है यह खुलासा है ॥ १६० ॥ 


३--भोगोपभोगत्याग ( परिसाण ) शिक्षान्नतका स्वरूप 
भोगोपमभोगयसूछा विरताविरतस्य नान्‍्यतो हिंसा । 
अधिगम्य वस्तुतत्त्वं स्वशक्तिमपि तावपि त्याज्यौं ॥१६१॥ 
पय 


देशनतीके हिंसा होती भोग और उपभोगहि से । 
भौर दूसरा कारण नहीं है, यद्द तुम जानो नि३चय से ॥ 
१. मुनिलिंग वाहिरमे ५ पाँच तरहका होता है ( १) नग्नवेप ( दिगम्बररूूप ) (२) केशलुंचन (३) 
शुद्धता ( कुलाजतिको उच्चता ) (४ ) आरंभादि वाह्मय परिग्रहका त्याग (५) शरीरसंस्कारका 
त्याग । अन्तरंग लिग भी ५ प्रकारका वताया है। प्रवचनसार चारिह्र अधिकार । 
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चस्तु स्वरूप और निजशक्ति जान चस्तुका त्याग करे। 
भोग और उपसोग रूप जो, देश अहिंसा धर्म धरे ॥१६१॥ 


अन्वय अर्थ--आचार्य कहते है कि [ विस्ताविरतस्थय भोगोपभोगमूछा हिंसा भवति नान्‍्यत: ] 
देशब्तो या अणुत्रती ( विरताविरत ) श्रावकके जो हिंसा होती है वह सिफे भोग और उपभोगके 
द्वारा हो होती है, दूसरा कोई हिसाका कारण नही है ऐसी स्थितिमे [ वस्तुतत््व॑ स्वशक्तिसपि 
अधिगम्य ] इस मूल तथ्य ( निर्चयकी बात ) को और अपनो शक्तिको जानकर, उसके अनुसार 
[ तौ अपि त्याज्यौ ] देशब्रत्तीको भोग और उपभोग दोनोका त्याग करना चाहिये ( करे ) यह उस 
श्रावकका कर्तव्य है ॥१६१॥ 


भावार्थं--मूल बात ( वस्तुस्वरूप ) को समझकर और अपनी थोग्यताकों देखकर कार्य॑ 
करनेसे ही लाभ होता है अन्यथा नही, यह नियम है। ऐसी स्थितिमे बिना समझे और बिना 
योग्यत्ताके कोई कार्य नही, करना चाहिए फिर ब्रत-सयमके मामलेमे तो खासकर दोनो बातोको 
देखना अनिवायं है अन्यथा भ्रष्ट हो जाना निश्चित है। इसी तथ्यका उल्लेख इस इलोकमे आचाय॑ 
महाराजने किया है। फछत: देशविरति श्रावकके हिंसा होनेके मूल साधन ( निमित्त ) भोगोप- 
भोग और व्थापारादिक हैं उनके करनेसे हिसाका होना अवश्यभावी है। अतएव उन्ही व्यापारा- 
दिक और भोग उपभोगको क्षक्तिके अनुसार क्रमश' थोड़ा-थोडा त्यागना कत्तंव्य है। एक साथ 
भावुकतामे आकर त्याग कर देनेवाले नियमसे भ्रष्ट हो जाते है। उस समय सिफे अपनी शक्ति 
और बीतरागता ही सहायता दे सकती है, परद्रव्य कुछ मदद नही कर सकती | परके भरोसे पर 
कार्य करना मूखता है। अन्तरग या निश्चय कारण स्वकीय शक्ति है और बहिरग या व्यवहार- 
कारण, परद्वव्य है जो खाली निमित्तरूप है व मानी जाती है। “बस्तुत्त्व” या वस्तुका स्वभाव या 
सारकी बात, पेश्तर अपनो झक्तिको देखना है पश्चात्‌ निमित्तोको देखना है। कार्यंसद्धि अनेक 
कारणोसे होती है एकसे नही, अत्तएव निमित्त व उपादान दोनो सापेक्ष रहते है, उनमें मुख्य व 
गोणका भेद रहता है। इस तरह भोगोपभोगत्याग नामक शिक्षान्रतका पाऊना अनिवायं है। 
जीवोकी सयोगी पर्याय अनादि काल्‍से हो रही है। उसमे भोग उपभोगकी चीजें ( खाना पीना 
आदि ) तथा उनका उपयोग कराने वाली कषाएँ एवं निमित्तरूप बाह्य पदाथे व इन्द्रियाँ आदि 
सभी सयोगरूप मौजूद है और एक दूसरेमे निमित्तता करते हैं। इस तरह आत्मा इन सब 
निमित्तोसे जकडा हुआ है अतएव व्यवहार दृष्टि या निमित्तदृष्टिसे संयोगसे छुटनेका उपाय दुश्य- 
मान भोग व उपभोगका छोड़ना बतलाया गया है। छोकमे उसीको त्याग व धर्मं कहा जाता है। 
यद्यपि यह्‌ पराश्चित होनेसे व्यवहार है व हेय भी है तथापि व्यवहारीजन उसको ही मुख्यता देते 
है। हाँ, प्रारम्भिक ( हीन ) अवस्थामे वह्‌ एक सहारारूप है अशुभसे बचाने वाला है अतएव 
उसको अपनाया जाता है परन्तु यह हमेशा अपनानेकी वस्तु नही है क्योकि उसके रहते स्वततत्रताका 
हैक स्वाद या सुख ) प्राप्त नही हो सकता जो वस्तुका स्वभाव है इत्यादि समझना चाहिये 
कक हा होगा व स्वभाव शक्ति ) के अनुसार कार्य करना चाहिये। एकान्त दृष्टि रखना 


डर 
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नोट---'वस्तुतत्त्व' का अर्थ वस्तुका स्वरूप है। यहाँ पर वस्तु--हिंसा है क्योंकि उसीका 
प्रकरण चल रहा है, अतएवं उसका स्वरूप 'आत्मपरिणामहिसन है” ऐसी स्थितिमे व्रतीको सदेव 
बह काये करना चाहिये जिससे आत्माके परिणाम ( स्वभावभाव ) न घाते जॉय, तभी वह 
अहिंसक बन सकता है। जहाँ सकलेशता व रागादिक विकारीभाव हो वही हिंसा है और वह 
वर्जनीय है । फलत:ः हिसाके मुख्य ( उपादान ) कारण--कषायरूप विकारीभाव है, उनको प्रथम 
त्यागना चाहिये और पश्चात्‌ निमित्तकारणोको अर्थात्‌ भोगोपभोग व उनके साधनों ( व्यापारादि 
पंचेन्द्रियके विषयो ) को त्यागना चाहिये। ऐसा यथार्थ समझने वाला जीव ही “वस्तुस्वरूपका 
ज्ञाता” समझा जा सकता है अर्थात्‌ निश्चय और व्यवहारज्ञ ( उभयका ज्ञाता ) ही सम्यग्न्ञानी है 
यह निष्कर्ष है । किम्बहुना । इस पर ध्यान देना चाहिये। इसमे त्र्साहसाके त्यागकी मुख्यता है, 
अस्तु । 
त्यागी बननेके पहिले यह जानना जरूरी है कि त्याज्य ( त्यागने योग्य ) क्या है? जिसके 
त्यागनेसे ही त्यागी बना जा सकता है। धनघान्यादि ये सब तो परद्रव्य है, अत उनके त्यागनेसे ही 
त्यागी कैसे कहा जा सकता है ? त्यागी तो तब कहा जा सकता है जब कि अपने निकट या पासकी 
चीज छोडो जाय ॥ विचार करनेपर अपने निकट--प्ससकी चीज 'कषाय' है विकारीभाव है ), 
अतएव उसके छोड़नेपर ही त्यागी सच्चे अर्थमे हो सकता है, अन्यथा नही । बाह्य परवस्तु मात्रके 
( धनधान्यादिके ) त्याग देनेसे त्यागी नहीं कहा जा सकता है, जो प्रत्यक्ष दूरवर्त्ती हैं। 
विना कषायभावके त्यागे जीव 'द्रव्यत्यागी' कहा जा सकता है 'भावत्यागी” नही, यह भेद है। 
फलत. पेहइतर भावत्याग ( कषाय व मिथ्यात्वका त्याग ) करना ही कत्तंव्य है। पश्चात्‌ परद्रव्यको 
निमित्त जानकर उसका त्याग करना भी जरूरी है यह ध्यान रहे । 


निष्कर्ष--देखो परवस्तुका त्याग तो अनेक तरहसे होता है । कभी परवस्तुके अभाव होने 
पर उसका सेवन करना बन्द हो जाता है अर्थात्‌ अपने आप त्याग हो जाता है कभी मूल्य बढ 
जानेसे उसका त्याग हो जाता है ( खरीद शक्ति कम हो जानेसे नही खरीद सकते ) कभी परद्रव्यसे 
कोई नुकसान हो जानेसे उसे त्याग दिया जाता है। कभी मतभेद या शत्रुता हो जाने पर सम्बन्ध 
विच्छेद कर दिया जाता है। कभी तीत्रकषायवद्य पदार्थ छोड़ दिया जाता है और क्रभी दबाउरे 
या भयके कारण परद्रव्य छोड़ दिया जाता है कभी लोभ रालचमे पड़कर परद्रव्यका त्याग कर 
दिया जाता है, कभी राज्यके कायदोंके अनुसार विवश होकर छोड देना पड़ता है और कभी 
कपावकी मन्दता होनेपर परद्रवव्यका त्याग कर दिया जाता है और कभी वैराग्य आने पर या रागके 
छूटने पर परद्वव्यका त्याग कर दिया जाता है, ऐसी स्थितिमे त्याग करना किसको माना जाय और 
सच्चा त्यागी किसे कहा जाय ? यह एक प्रण्न है इत्यादि! तत्त्तदुष्टिसि विचार करने पर एक 
ही निविवाद उत्तर हो सकता है और वह यह कि रागके छूटनेपर या बैराग्यके उत्पन्न होने 
पर जो रागके साथ-साथ बाह्य पदार्थका त्याग किया जाता है, उसको असली त्याग कहते है, 
उसके करनेमें जरा भी क्लेश या संकोच नही होता निविकल्प हो त्याग दिया जाता है, पीछे 
उसका स्पाछ या स्मरण भी नही आता मानो वह उसके पास था हो नहीं, इतनी निन्ठेप दुष्डि 
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उस त्यागीकी हो जाती है । परच्तु इसका मुलकारण कषायभावका छूट जाना (त्याग कर देना ) 
हो है। फलत" जबतक कषाय नही छूटती, तबतक उपयुक्त कारणोंसे परपदा्थका छूटना या 
व्यागना त्यागीका लक्षण नही है। जबतक बार-बार इच्छा हो, स्मरण आवे, छालूसा रहे तबतक 
असलो त्याग माना नही जा सकता। ऐसे ऊपरी ( बाहिरी ) त्यागको भज्ञानी लोक भले ही 
त्याग कहे परन्तु वह सत्य नही है किन्तु असत्य या अभूताथं है ऐसा समझना चाहिये। यही मल 
भूल निकालना चाहिये। लोककी मान्यता पर निर्भर रहना नहीं चाहिये वह अछोकिक मान्यतासे 
भिन्न रहती है। लौकिक न्याय व अलौकिक न्यायमे बड़ा फरक रहता है यह साराश है ॥ १६१ ॥ 


आगे भोगोपभोग त्यागी शिक्षात्रतीका और भी कत्तंव्य बताया जाता है । 
स्थावर हिसाका त्याग करना 
एकमपि ग्रतिजिंधांसु्निहन्त्यनंतान्यतस्ततो 5वश्यम्‌ । 
करणीयमशेषाणां परिहरणमनन्तकायानाम्‌ ॥१६२॥ 


पद 


एक जीव घावनका इच्छुक जीव अनंत घातता है। 
है अनंत जीवॉंकी काया खंघ एक कहकाता है।॥ 
अत खंध थाचरका खाना छोड़ देत बतधारी है। 
साधारण चह्‌ काय कहाते--खाते स्वेच्छाचारी हैं ॥१६२॥ 


अन्वय अर्थ---आचाय॑ कहते हैं कि जो जीव ( गृहस्थक्रावक ) [ यतः एकमपि प्रतिजिधांसु ] 
एक भी साधारण वनस्पतिका खाने-पीने अर्थात्‌ भोगोपभोग करनेमें उपयोग करता है अर्थात्‌ और 
सब साधारण वनस्पतियो आदिका त्यागकर एकमात्र ( गड़न्तादि ) को खाता है वह [ अनंतान 
निह्न्ति ] अनन्त जीवोका विघात ( हिंसा ) करता है, कारण कि उस एक ही वनस्पतिके आश्चित 
अनंत साधारण जीव रहते है [ तत्तः जशेषाणा अनन्तकायाना परिहरणमचश्यमेव करणीयम्‌ ] इसलिये 


सम्पूर्ण अत्तकाय ( साधारण ) वनस्पतिका त्याग अवश्य ही कर देना चाहिये, यह भोगोपभोग- 
त्याग शिक्षान्नतीका कत्तंव्य है॥१६२।॥। 


भावार्थें--जिन जीवोको वस्तुका स्वरूप तो मालूम नही हो, और वे त्याग त्तपस्था करना 
चाहे तो ठोक तरहसे नही कर सकते बल्कि उल्टा मार्ग पकड़कर नुकसान उठाते है। फलत्: 
उनको ब्रत-अब्त, हिसा-अहिसा, हेय-उपादेय, निरचय-व्यवहार आदिका ज्ञान मवश्य होचा 
चाहिये। निरचयसे ब्रतका सम्बन्ध आत्मासे है क्योकि वह आत्माका धर्म या स्वभाव है। और 
अन्नतका सम्बन्ध भी अशुद्ध निश्चयसे आात्माके साथ हो है क्योकि वह विभाव या विकाररूप है। 





१ साधारणकाय वनस्पति | 
२ अन्नती-तीज्नकपायी। 


इश्ट२ पुसषार्थेसिद्धदुपाय 


इसी तरह व्यवहा रनयसे ब्नरतका सम्बन्ध वाह्मय भोगोपभोगकी चोजोके छोडनेसे है और अनव्नतका 
सम्बन्ध भोगोपभोगकी चोजोके ग्रहण करनेसे ( त्याग न करनेसे ) है। ऐसी स्थितिमे उनका जानना 
जरूरी है। तथा हिंसा व अहिसा, हेय व उपादेयका निः्चय व्यवहारसे जानना भी अनिवायं है। 
तभी ब्रत धारण करना, पारून करना वन सकता है। तथापि व्यवहारकी मुख्यता होनेसे व्यवहार 
पद्धति ( चरणानुयोग ) के अनुसार साधारण आदि वनस्पतियोंका त्याग करना अनेक दृष्टियोसे 
हितकर है, इन्द्रियसंयम और प्राणिसंयम दोनो पलते हैं लोकमें प्रतिष्ठा होती है--दूसरे जीव 
अनुकरण करते हैे--सदाचार पलूता है इत्यादि छाभ होता है। तथा मन्दकपायरूप शुभ परि- 
णामोंसे पुण्यका बन्ध होता है, पापका बन्च नही होता, तव वाह्यविभूतिके पानेसे जीवन सुखखमय 
बीतता है यहो बड़ा छाभ है ॥१६२॥ 


अनन्त जीवोके विधात होनेका खुलासा इस प्रकार है । 


जीव दो तरहके होते हैं ( १) च्सजीव (२) स्थावर जीव | स्थावर जीवोमे अनन्तकाय 
जीव हुआ करते हैँ। यथा पाँच स्थावरोमे, वनस्पत्तिकाय स्थावरके दो भेद माने गये है ( १ ) साधा- 
रण वनस्पतिकाय (२) प्रत्येक वनस्पतिकाय तथा साधारण वनस्पतिकायके दो भेद है--( १) नित्य- 
निगोद ( २) इतर निगोंद । इनमेसे साधारण जीवो ( वनस्पतिकाय ) का शरीर पिण्डरूप अनन्त 
जीवोका मिला हुआ रहता है अतएवबं जब कोई भोजनार्थी पिण्डरूप ( स्क॑च नामक ) वनस्पतिका 
अर्थात्‌ शाक-भाजो आादिका उपयोग ( खाना ) करता है तब उसके आश्रित रहनेवाले अनन्‍्ते 
जीवोका विघात ( हिंसा ) अवश्य हुआ करता है। ऐसो स्थितिमे भोगोपभोगत्याग शिक्षात्रतके 
पालनेवाले अगुत्रती उन अनन्तकाय ( साधारण ) वनस्पतियोको खानेका त्याग कर देते है, जिनमे 
लाभ कम ओर हिसा” अधिक होती है । विवेकी जन अपना चालचलन बडे विचारके साथ 
करते हैं अर्थात्‌ यत्नाचारपूर्वक प्रवृत्ति करते हैं, यद्वा चद्वा ( गिथिछाचार पूर्वंक ) प्रवृत्ति नही 
करते, यहविशेषता रखते है, किम्बहुना । हमेशा सम्यर्द्शन और सम्यकचारित्रमे कोई दोष 
( अतिचार ) न छगने पावे यह विचार या लक्ष्य रखते है ॥१६२॥ 


विज्येषायं--साधारण वनस्पतिमे प्रत्येक मेदको स्कन्ध कहते हैं, जिसमे साधारण वनस्पति- 
से असख्यातगुर्णे जीव रहते हैं । ( जेसे अपना शरीर ) उसमे अन्डर ( हाथ पाँव जेसे ) असख्यात- 
लोकप्रमाण जीव रहते हैं। एक अन्डरमे असंख्यात लोकप्रमाण पुलबो पाये जाते हैं ( जैसे हाथ 
पाँवोमे अंगुलियाँ )। एक पुछवीमे असख्यात छोक प्रमाण आवास रहते है ( जैसे अगुल्योमे पोरा- 
बूटी ) एक आवासमे असंख्यात छोक प्रमाण निगोद शरीर ( जैसे अगुलीके पोरोमे रेखाएँ ) एक 


१ उतकतं च---अल्पफलबहुविधातान्मूछकमार्द्धोणि श्ज्ज्वेराणि 
नवनीतनिम्बकुसुम कैतकमित्येचमवहेयम्‌ ॥८५॥ रत्न० श्रा० 
अर्थ---अल्पफछ या तुल्छफछ, जिनमें र्सादिक कम हो गौर जीव हिंसा अधिक हो, ऐसे गीले ( सचित्त ) 


मूली, गाजर, अदरख, नैनू ( घृत ), नीमकी कोपल-फूछ-केतकी ( केवडा ) के फूछ इत्यादिका 
त्याग कर देना चाहिए यह कत्तंव्य हैँ बत्रतीका । 
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निगोद शरीरमें सिद्धराशिसे अनन्तगुणे जीव पाये जाते हैं । ( जेसे रेखाओमें अनेक प्रदेश )। इस 
प्रकार साधारण वनस्पत्तिके एक टुकड़ेमें असख्यात जीव रहते है जिन्हे जिह्ाके लोलुपो खाते है 
एवं विघात करते है ॥१६२॥ 

आचाये भोजनमे अनन्तकायवनस्पति ( साधारण ) का त्याग करनेके सिवाय और भी 
अमर्यादित नवनीत ( मक्खन ) आदिका त्याग करना अनिवायं है, जिसमे बहुत जीव हिसा होती 
है--यह बताते है । 


नवनीतं च त्याज्यं योनिस्थानं अभृतजीवानास्‌ । 
यद्वापि पिंडशुद्धों विरुद्धमभिधीयते किंचित ॥१६३॥ 


प्य 


भोजनसें नेनू नहिं खाना जो जीवोकी योनि है। 
अथचा पिंड शुद्धि नहि वनती जहेँ जशुरूता ठानी है ॥ 
पिंडछुद्धि कई तरह होत है श्रावक अरु मुनि चतियोंका । 
यथायोग्य उसको करना है, दृष्टि रखे च्वत रक्षा का ॥१६३॥ 


अन्वय अर्थ--आचार्य कहते है कि श्रावकका कत्तंव्य है कि वह [ पिंडशुद्यौ प्रभूतजीवानां 
योनिस्थानं नवनीत॑ च त्याज्यं | भोजनकी शुद्धिके लिये आहार देनेके ग्रासमें-असख्यात जीवोकी 
योनि स्वरूप अशुद्ध ( अमर्यादित ) नैनू (घृत )को कतई न देवे, तभी छुद्ध निर्दोष निरन्तराय 
भोजन देना कहलाता है [ यद्वापि यत्‌ किंचित्‌ विरुद्धमभिधीयते तदपि त्याज्यं ] अथवा अकेला 
नैनू ही नही किन्तु जो कोई भी पदार्थ पिडशुद्धि या आहारशणुद्धिसे वर्जनीय ( विरुद्ध-अभक्ष्य ) 
हो उसका भी त्याग कर देना चाहिये अर्थात्‌ उसको न स्वय ग्रहण करे और अन्य ब्रतियो ( मुनि 
आदि )को भी देवे, यह तात्पयं है ॥१६३॥।। 


भावार्थ-शुद्ध आहार पानका उपयोग करना ब्रती संयमीका पहिला कारय॑ है जो ऐसा 
नही कर सकता वह ब्रती बनने या कहलानेका पात्र नही है। जेनशासनमें यही मुख्य और आद्य 
व्यवस्था है, उसके अनुसार चलता ब्रतीकी कत्तंव्यनिष्ठा है, अभक्ष्य भक्षण करनेवाले जीव कभी 
त्रती नही बन सकते | इसीलिये अष्टमूछगुणधारी ही ब्रती बन सकता है यह नियम रखा गया 
है। उसीके भीतर सब रहस्य भरा हुआ है। फछत'" ब्रतीके लिये अभक्ष्य त्यागकी ( हिसामय 
भोजन छोड़नेकी ) अनिवार्यता है । ब्रतीका भोजन--पान छुद्ध ( निर्दोष--हिसारहित ) होना हो 
चाहिये, इस कठोर सत्यको कभी नही भूलना चाहिये अन्यथा सब वेकार ( व्यथ॑ ) है। मलाचार 


१. ब्तीका भोजन आवकके आधीस है अतएव दाता श्रावकको पहिले 
चाहिये तभी गरूती न हो सकनेसे विशेष पुण्यका लाभ होता है 
२. उक्त च--उरस्गम्॒ उप्पादण एसणं च संजोज्ण पमाणं च। 


इंगार घूम कारण अट्ठविहा पिंडसुद्धी ढु ॥२॥ मूलाचार पिंडजुद्धि अधि० पुष्ठ ३३० 


हिले शुद्ध भोजन करनेका सियम होना 
| 


३३४ पुरुषा्थ सिद्युपाय 


व अनगारधर्मामृतमें पिंडशुद्धि आठ प्रकारसे बतलाई गई है, जो विशेषरूप है वह तो पात्रदान 
देनेवाले श्रावकको उनके लिये करना हो चाहिये किन्तु अपने लिये भी अभक्ष्य या मशुद्ध भोजन 
का ग्रहण करना त्याग देना चाहिये । पिड्शुद्धि या भोजनशुद्धिका प्रभाव ( असर ) उपयोग या 
मनपर विशेष पड़ता है। तभी तो कहते हैं 'जैसा खावे अन्न तैसा होवे मन! इत्यादि | ब्वेताम्वर 
आदि मतमे मुनि या साधुको नेनूका आहार देना माना गया है, उसका यह खंडन भी है । अस्तु, 
मर्यादित नैनू्‌ वनाम घृत तभी शुद्ध हो सकता है जवर्कि दूधसे लेकर अन्त तक विधिपूर्वक गुद्धि की 
जाय अर्थात्‌ दूध छगाकर छानकर तुरंत अग्निपर तपाया जावे, ( अन्तर मुहृत्तके भीतर ) पश्चात्‌ 
उसको शुद्ध जाउनसे जमाया जावे अर्थात्‌ प्रासुक जाउन होना चाहिये । उसके बाद नैनू निकालने 
पर तुरंत ही भर्थात्‌ अन्तमुँंहत्तेके भीतर ही अग्निपर तपाया जावे गौर छानकर उपयोगमे 
( खानेमे ) छाया जाय बस वही मर्यादित व शुद्ध घी है किम्बहुना | वही ब्रतीके भक््य है शेष 
अभक्ष्य है । 

नोट--घृतजुद्धि ( शुद्ध घो )के सम्बन्धभे आठ पहर या चार पहरका विचार पीछेंकी 
कल्पना है । कारण कि जब दूध ( मूल )से ही शुद्धता वरती जाय तब आठ या चारका विकल्प 
करना या उठाना ही व्यथे है वह कोई महत्त्व नही रखता। नेनू घृतकी पूर्व॑पर्याय है ( मवंखन 
रूप ) ऐसा समझना चाहिये ॥१६३॥ 

ब्रतीके यद्यपि प्रयोजनभूत भोगोका त्णाग करना भी पद व शक्तिके अचुसार होता है 
तथापि प्रयोजनभूतमे भी दिन रात्रिका परिमाण करना बतलाते है । 


अविरुंद्धा अपि भोगाः निजशक्तिमपेक्ष्य धीमता त्याज्या। । 
अत्याज्येष्वपि. सीमा. कार्येक्दिवानिशोपभोग्यतया ॥१६४॥ 


प्य 
जो हे सेव्य पदार्थ ब्ती के झ्क्तिप्रमाण उन्हें त्यागे। 
अरु अत्याज्य पदारथ जो है, दिन राज्निश्रमा उनको त्यागे ॥ 
है कत्तेन्य झतीका सीमित, योग्य अयोग्य कोई भी हद्दो। 
जयतक रागद्वेंप हैं उसके, क्रम-क्रमसे बढ़ैभागों हो ॥१६४॥ 


अर्थ--उद्गम दोप १६, उत्पादन दोष १६, एपणा दोप ( भोजन दोप ) १०, सयोजन दोप ४, झुल 
४६ दोप रहित या अंग्रार दोष, घूम दोप, कारण दोप ऐसे सामान्यरूप आठ दोप रहित पिंट शुद्धि 
हँना चाहिए, तभी मुनि ग्राम ( कपछाहार ) के सकता है अन्यथा नही। ब्रत धारण पालन फरना 
सरठ नहीं है सॉटिफो धार है ऐसा समझना चाहिये । 
« पदों अनुफूल अर्थात्‌ प्रयोसनमृत पदार्य । ह 
याहय या सेयन ररने योग्य पदाव | 
« ये भाग्यवान, मुनि आदि परय्यीधारी | 


अजी. ७9हैहै. «री 
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अन्चध अथे--आचाय॑ कहते हैं कि [ धीमता निजशक्तिमपेक्ष्य ] वृद्धिमान्‌ त्यागी विवेक्री 
पुरुषोको चाहिये ( उनका करत्तंव्य है ) कि वे अपनी शक्ति ( पद व योग्यत्ता )को देख व सोचकर ही 
[ अविरद्धा अप भोगा. त्याज्या. ] प्रयोजनभूत और पदके अनुकूल भोगोका भी त्याग करे अर्थात्‌ पद 
और णशक्तिके विरुद्ध कोई त्याग आदि कार्य न करे ( यह वंघन है ) इसके अतिरिक्त [ भत्याज्येष्वपि 
पएुकदिवा मिश्या उपभोग्यतया सीमा कार्या ] जो वदार्थ सेन्य अर्थात्‌ उपभोगके योग्य हो ( प्रयोजन- 
भूत व पदके अनुकूल हो ) उनमेसे भी एक दिन या एक रात्रिका नियम या सीमाकर त्याग करे 
( अवान्तर त्याग या देदत्याग कहलाता है ) यह विधि है ॥१६४॥ 


भावार्थ--त्याग यम और नियमरूपसे अर्थात्‌ जीवनपर्यन्त और अल्पकालूको किया जाता है। 
तदनुसार ब्रत्ती हमेगा प्रयोजनभूत ( अत्याज्य ) पदार्थेमिसे भी दिनरात घड़ी घटा आदिका त्रण 
( प्रतिज्ञा ) या नियम करके उन्हे छोडता है--( ममत्व कम करता है ) और ऐसा क्रमसे करते- 
करते एक दिन वह वड़भागी मुनि आदि महत्त्वपूर्ण पदोको भी प्राप्त कर सकता है या कर लेता 
है कोई आश्चर्यकी वात नही हैं। आत्मामे अनन्त शक्ति है। जबतक अपनी अनत शक्तिको जीव 
नही पहिचानता ( जानता ) और उसको भूलछा रहता है, तभीतक दुगंति होती रहतो है और जब 
उसका ज्ञान व श्रद्धान हो जाता है तभीसे उसका कल्याण होना शुरू हो जाता है जो शनैः शनेः 
वढ़ते-वढ़ते अन्तिम लक्ष्य ( सुख शान्तिका स्थान भोक्ष )को प्राप्त कर लेता है। परन्तु उसका 
एकमात्र उपाय त्याग ही है भर्थात्‌ अज्ञान एवं रागादिकका तथा आनुषंगिक रूपसे भोगोप- 
भोगादिरूप परपदार्थोका त्याग करना ही अनिवायं है और यही सनातन ( प्राचीन ) मार्ग है 
किम्बहुना । इसपर ध्यान देना कत्तंन्य है अस्तु॥ जेसी-जेसी शक्ति बढती जाय तैसा-तैसा त्याग 
करता जाय ॥१६४॥ 


आचार्य कहते है कि ज्तीके लिये अपनी शक्तिका निरीक्षण ( सतुलन ) हर समय करना 
चाहिये यह उसका कत्तंव्य है । 
पुनरपि पूर्वक्ृतायां समीक्ष्य तात्कालिकीं निजां शक्तिम । 
सीमन्यन्तरसीमा अतिदिव्स भवति कंव्या' ॥१६७॥ 
पड 
घती पुरुषका कम यही है--शक्ति निरीक्षण करने का। 


ड शक्तिको डर 
पून और ठत्काऊ झाक्तिको देख त्यागनव धरने का।॥ 


१. यहाँपर भवति एव कर्ततव्या दो क्रियाए है, जिससे एक व्यर्थ होकर नियम जाहिर करती है कि 'कर्त्तव्या 
एवं करना ही चाहिये--अनिवार्य है । 

२. कार्य या कत्तंन्य । 

३. वर्ततमात् | 


झ्शेद घुरुषार्थंसद्धयुपाथ 


नियस झरूपसे सीमा भीतर सीसा बतकी करनेका । 
प्रतिदिन ऐसा करते-करते पूण छझुद्ध हो जाने का ॥१ ६७! 


अन्चय अर्थ--आंचार्य कहते हैं क्रि ब्रती पुरुषोंका कत्तंव्य है कि वे [ घुनरपि पू्वकतायां 
च तात्कालिकी निजा शर्क्ति समीक्ष्य ] वार-बार अपनी पुवंकी ( प्रारभ की ) तथा वत्तंमानकी अपनी 
जक्ति ( योग्यता )का निरीक्षण या मिलान ( संतुलन ) करके [ प्रतिदिचस सोमन्यन्वरसीमा करत्तंब्या 
भवति ] प्रतिदिन नियमरूपसे मर्यादाके भीतर मर्यादा ब्रतकी भोगोपभोगके त्यागनेकी करे या 
करना चाहिये, यह कत्तंग्य अनिवाय॑ है ॥१६५॥। 


भावार्थ--सिहावलोकनन्यायसे बन्रतीको अपने ब्रतो--नियमोकी खतौनी वारूबार अवश्य 
ही करना चाहिये, जिसको अलुप्रेक्षा भी कहते हैं। उससे कभी शिथिलता नही आने पात्ती, 
सतकता रहती है । यह तो मंत्रके समान जगानेकी विधि है। फलत: बिबेकी दुरदर्शी पुरुष ऐसा 
करके स्वयं अपना कत्त॑व्य पुरा करते हैं। उनको यह स्वात्मदुष्टि स्वयं उन्हे ही छाभ पहुँचाती 
है और दूसरे लोगोकों आादर्ण उपस्थित करती है, जिससे वे भी अनुकरण कर छाभ उठते है| 
इस प्रकार ,संतानपरंपरा घर्मं और ब्रतकी चली जाती है, क्योकि घम, धर्मात्माओ्ोके विना 
नही चलता यह नियम है। श्रावकके छिये सत्तरह-सत्तरह नियमोंका पालन करना प्रत्तिदिन 
बतलाया है । 


पे ० विले। प्पताम्बूछगीतेषु ९... 
मोजने पदरसे पाने कुंकुमादि पने, पु जुत्यादी धरह्मचयके ॥9॥ 
स्मानभूपणवस्त्राठी चादने शयनासने, सचित्तबस्तुसंख्यादी प्रमाणं भज शअत्यहं ॥२॥ 


अर्थ--भोजनका, छह रसोके त्यागका, जरूादि पीनेका, इन्रफुलेंल या टीका आदि छगानेका, 
माला पहिरनेका, पान खानेका, गीतगाने या सुननेका, नृत्य देखने या करनेका, ब्रह्मचय पालनेका, 
स्‍तान करनेका, गहना पहिरनेका, वस्त्र पहिरनेका, सवारीका, सोनेका, वैठनेका, सचित्त वस्तुके 
त्याग करनेका, प्रमाण ( सीमा ) प्रतिदिन करना चाहिये यह कत्त॑व्य है। यथाशक्ति कार्य करते 
रहनेसे वृद्धि ही ( उन्नति ही ) होती है, अवनति ( हानि ) नही होती यह नियम है, इसका ध्यान 
हमेशा रखना चाहिये ॥१६५॥ नियमका अर्थ सोमित समय तक है। 


शआावकके १७ यमत्रत ( जीवन पयेन्‍्त ) 
कुघुरु कुदेंव झुद्धपकी सेचा, जनर्थदंड अवमय व्यापार । 
थ्रत भांस मु वेश्या चोरी परत्रिय दिंसादान ख्िकार ॥ 
चसददिसा स्थूल झड़ अरु थिन छान्‍यो जरू निश्चि आहार । 
ये सत्रद कनथ जगमादी, यावज्जीच करो परिहार ॥ 


श्रावकका यह कत्तंब्य है क्ति वह यमरूप जोवनपर्यंदको उपयुंक्त वस्तुओका दुढतासे त्याग 


पु 


कर देवे, तभी उसके जीवनको सफठता है अन्यथा नहीं। तथा इसके पहिले कहे हुए १७ कार्यो 


फा यवावसर नियमस्पसे ( मर्यादा सहित ) त्याग करे अर्थात्‌ कम-से-कम पर्वके दिनोमे या अच्छे 
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अवसरों पर--उत्त चोजोंका भी अवश्य त्याग करे, जिनका उपयोग वह कर सकता है--वर्जनीय 
तही है यह विधि है । ये सब अशुद्ध जीवनको शुद्ध करनेके उपाय है सो करना चाहिये किम्बहुना । 
ब्रती विवेकियोंका जीवन हमेशा सतकंतापूर्ण एवं जागृत जेसा रहता है, वह अपने नित्य कत्तेंव्यके 
पालनेमें प्रमादी या गाफिल नही होता, क्योकि शिथिलाचार दोषाधायक माना गया है। यही बात 
कुन्दकुन्द महाराजने निशुचय व्यवहारके रूपमें कही है कि जो ब्रती योगी ( मुन्ति ) व्यवहार ( अभू- 
ताथ॑ ) में मस्त या कार्यशील नही होते है अर्थात्‌ सोते है--व्यवहा रको नही अपनाते है ( प्रमादी 
नही होते ) वे अपने कत्तंव्य ( निरचय-भूतार्थ ) का पालन भलीभांति करते है और जो साधु 
व्यवहारमें जागते है अर्थात्‌ दिनरात उसीमे लगे रहते है वे अपना कत्तंव्य पालन नही कर सकते 
अथवा मोक्षमार्गीकी साधनामें प्रमाद कर रहे है, निद्य है । इत्यादि ॥ १६५॥ 


आगे आचाये उपसंहाररूप कथन करते है । 


इति यः परिमितमोगेः सन्तुश्टस्त्यजाति बहुतराव भोगान । 
वहुतर-हिंसा-विरद्दात्तस्था5हिंसा विशिष्ठा स्यात्‌ ॥ १६६ ॥ 


प्य 


भोगोकी स्लरीमा करके जो, संतोषी मित्र होता है। 
इस्रीकिपए वह बहुभोगोंका, त्याग खुशीसे करता है।॥॥ 
बहुहिंसाका त्याग करेसे, विशेष अहिंसा परछती है। 
यह सब छास होत विरतीको नहीं प्रतिज्ञा टरती है।॥ १६६ ॥ 


अन्वय अर्थ--भाचायें कहते हैं कि [ इति परिमित्तमोगेः सन्तुष्ठ यः बहुतरान्‌ सोगान्‌ त्यजति ] 

पूवंमे बतलाए हुए भोगोका परिमाण ( सीमा ) करके जो ब्रती जीव सनन्‍्तुष्ट हो जाता है भर्थात्‌ 

अपनी इच्छाको रोक लेता है और फिर नि.शल्य या आकांक्षा रहित होकर बहुतसे भोगोका त्याग 

कर देता है [ तस्य वहुतरहिसाविरहात्‌ विशिष्टा अर्हिला स्यात्‌ ] उसके बहुतसी या बहुत प्रकारकी 

हिसाका त्याग ( अभाव ) हो जानेसे ( मर्यादाके बाहिर सब छूट जाता है ) विशेष रूपसे अहिंसा- 

न पलता है भर्थात्‌ वह पूर्ण अहिंसाव्रती जैसा रूगता है अथवा उपचारसे भमहात्रती कहलाता 
॥ १६९६ ॥। 


भावार्थे--यहाँ त्क भोगोपभोगत्याग नामक तीसरे शिक्षान्रतका स्वरूप कहा गया है।॥ 
उसके पालनेका क्रम और फल भी बताया गया है। अतएव उसको पालना ही चाहिये तभी 
आत्मकल्याण हो सकता है । सयोगो पर्यायमें अलादि कालसे अविरत-अत्यागी या अव्नत दशा 
जीवकी रहती है, जिससे वह पृथक नही हो पाता है और पृथक्‌ हुए बिना ब्ती या एकाको बच 


१. जो सु-तो ववहारे सो जोई जरगए सकज्जम्मि । 


जो जर्गदि ववहारे सो सुत्तो अप्पगें कज्जे ॥ ३१॥ मोक्षपाहुड 
डरे 


३३८ घुरुषाथसिद्धभुपाय्य 


नही सकता। ऐसी स्थिति मे वह सदेव दु खी होकर ससारमे परिभ्रमण करता है। ब्रतया 
विरतका अर्थ होता है त्याग करना या विरक्त होना । उसमें भी पहिले किसका त्याग करना और 
किससे विरक्त होना यह विचारणीय है। इसका समाधान यह है कि सबसे पहिले तो मिथ्यात्वका 
त्याग करना है और उसके बाद ससार शरीर भोगोसे विरक्त होना है अर्थात्‌ उनसे अरुचि करना 
है। फिर आगे चलकर जिन्तसे अरुच होती है, उनका ( ससार शरीर भोगोका ) यथाशक्ति त्याग 
करना है अर्थात्‌ सम्बन्ध विच्छेद करना है। इस क्रमसे संसारसे छुटकर मोक्ष जाना है बर्थात्‌ 
एकाकी बनना है किम्बहुना--त्याग तपस्याका बडा महत्त्व है। जो मनुष्य मुमुक्षु अपना समय 
( जीवन ) अज्ञान और प्रमादमे रहकर व्यथं ही खो देता है, वह न आगे ( परभव )की 
सोचता है न वत्तंमान ( इसभव )की सोचता है किन्तु मदाध होकर वनगजकी तरह अनर्थ 
ही करता रहता है, ऐसे नराधमका उद्धार कभी नही हो सकता । अतएब जीवकों जब 
विवेक या भेदज्ञान प्रकट होता है तब वह सँभलता है और पुरुषार्थी अपनो अशुद्ध परम 
संयोगी अवस्थासे पृथक्‌ होनेका उपाय भी करता है। वह वाह्य उपाय तो त्याग तपस्याका 
करता है और अन्तरग उपाय रागादिकपायोको छोड़नैका या मन्‍्द करनेका करता है । इस तरह 
अन्तरग ओर बहिरग दोनो तरहका पर सग ( परिग्रह ) छोडकर अकेला बनता है उसका क्रम यह 
है कि त्रती पहिल्ले भोगोपभोगमे निरण्गल प्रवृत्तिको छोडता है या उसकी सीमा ( मर्यादा ) करता है 
परचात्‌ शक्तिको देखकर नियमरूपसे उसमे भी कमती करता है व इच्छाओकों रोकता है। ऐसा 
अभ्यास करते-करते अन्तमे सबसे जुदा 'एकत्व विभक्तरूप' बह हो जाता है अर्थात्‌ लक्ष्यसिद्धि 
कर लेता है इत्यादि | 


शंका समाधान 

यहाँपर यह शंका ( प्रइन ) होती है कि भोगोपभोगत्याग शिक्षात्रतमे, देशब्रत ( गुणब्रत ) 
जैसी गंध आती है ( प्रतिदित मर्यादा करनेसे ) तब इस भोगोपभोगत्याग शिक्षात्रतको जुदा 
नही वताना चाहिये ? इसका समाधान इस प्रकार है कि 'सामान्येषन्तभूंतस्यापि विशेषस्य प्रयोजन- 
वशात्‌ पृथगुपादानं क्रियते” इस न्‍्यायके अनुसार भोगोपभोगत्याग शिक्षात्रतका--गुणब्रतसे जो 
पृथक निर्देश किया गया है, उसका खास प्रयोजन है जो बड़ा महत्त्वका है भौर वह यह कि ब्र्ती 
को ऐसा करना हो चाहिये तभी गुणब्रतोकी साथंकता सिद्ध होती है अर्थात्‌ वेसा करना अनिवाये 
है याने यह विभेपता जाहिर होती है भस्तु ॥१६६॥ 


शुणन्रत और शिक्षात्रतमे आचार्योका मतभेद ( नक्शा ) 


आचार्य नाम गुणब्रतत विक्षात्रत 
१--श्रो समस्तभद्राचार्य १--दिग्व्रत १--देशावफाशिक 
२---अनर्थद डत्यागन्नत २--सामायिक 


इ--भोगोपभोग परिमाणबत्रत ३--प्रोपधोपवास 
४--वैय्यावृत्य -- 


२--स्वामि कार्तिकेय 


३--उमास्वामि महाराज 


४--अमृतचन्द्राचार्य॑ 


शिक्षात्रतप्रकरण 


१--दिग्व्नत 
२--अनरथदडत्यागब्त 
३--भोगोपभोगपरिसाणत्रत 


२--दिग्व्त 
२--देशब्त्त 
३--अनर्थदं डत्यागव्त 


१-दिग्व्त 
२--देशन्नत 
३--अनर्थ दंडत्या गन्नत 


१--देशावकाशिक 
२--सामायिक 
३-प्रोषधोपवास 
४--अतिथिसविभाग -+- 


१--भोगोपभोग परिमाण 
२--प्रोषधोपवास 
३--अतिथि सविभाग 
४--सामायिक +- 
१--सामायिक 
२--प्रोषधोपवास 
३--भोगोपभोगपरिमाण 
४--वैय्यावत्य +- 


नोट--श्रीसमन्तभद्राचार्य ( स्थविर ) और स्वामिकातिकेयका मत प्राय- एकसा है सिर्फ 
शिक्षात्रतमे ४ चौथे शिक्षात्रतमे स्वामिकातिकेय अतिथिसंविभाग नाम लिखते है जिसका अथं वैया- 
वृत्य हो होता है नाम भेद है। 'गुणवतमे कोई भेद नही है दोनो आचार्य एक-सा ही मानते है । 
गुणब्रतमे उमास्वामि व अमृतचन्द्राचार्यका मत प्राय. एक-सा है। शिक्षान्रतमें भी नाममात्रका 
भेद है। उमास्वामि अतिथिसविभाग लिखते हैँ अमृतचन्द्राचायं-वेय्यावृत्य लिखते है दोनो । आचाये 
गुणन्नत एकसे ही मानते है कोई भेद नही है। 

आगे चौथे अतिथिसंविभाग या वेयावृत्य शिक्षानत्रतका स्वरूप बताया जाता है। 


विधिना दातृगुणवता द्रव्यविशेषस्प जातरूपाय । 
कर्तव्यों | + पक. ५ 
स्वप्रालुग्रहहेतोः व्योज्वश्यमतिथये भागः ॥१६७॥ 


पथ 


विधिपूलक अरु दातृगुणों सह, हव्य विशेष दान करना । 
झुनिको और »्रेष्ड्न्नतियोँ को--स्वपर अनुअद्द हित्त देना ॥ 
है शिक्षा यह वैय्यावृत्तकी--भ्रावक इसको सिर घरते। 
अतिथि विभाग इस्रीकी संज्ञा, भेद नहीं 


इसमें करते ॥१६७॥ 


बन रथ 0 तय 2 न 
१. तत्त्वाथंसूत्रकारने 'विविद्रव्यदातृपात्रविशेषात्तद्विशेष ” सूत्र ही लिख दिया हूँ ॥३९॥ अध्याय ७ 
इलोक नं० ११३ रत्न० श्ावकाचारमे-- 
नवपुण्यै. प्रतिपत्ति सप्तगुणसमाहितेन शुद्धेन । 
अपसूनारभाणामार्याणामिष्पत्ते दानम्‌ ॥११३॥ प्रतिपत्ति.---आदस्सत्कार या 
भाहारदेना बादि दैय्यावृत्ति । 


३४० पुरुषाथसिद्धयुपाय * 


अन्चय अर्थे--आचाय॑ कहते हैं कि [ दातृग़ुणवता चिघिना हव्यविशेषम्य भाग जातरूपाय 
अतिथये ] दाताके गुण सहित श्रावकका कत्त॑व्य है कि वह विधिपुर्वंक ( नवधाभक्तिपूवेक ) खास- 
कर ( निरचयसे ) दिगम्बर वेषधारी मुनिको, और उपचारसे ( व्यवहारसे ) उत्कृष्ट श्रावकको भी 
अपना झुद्धदवव्य या भोजन जो अपने लिये तयार किया गया हो ऐसा ( उद्दिष्ट दोष रहित ) 
भोजन, उसमेसे कुछ हिस्सा [ स्वपराजुअहद्देतो अवश्यं कच्तेब्यः ] अपने और उनके छाभ या 
कल्याणके निमित्त दानमें अवश्य-अवश्य देवे। बस, यही चौथा अतिथिसविभाग ( वेयावृत्य ) 
कहलाता है ॥ १६७॥ 


भावा्थ--अतिथि संविभाग शिक्षात्रत पाछना सरल नही है बडा कठिन है, उसमें दाता 
श्रावकको अनेक तरहकी सावघानी व शुद्धता रखनी पडती है यद्वातद्वा करनेका निषेघ है। 
(१) पहिली और मुख्य सावधानी शुद्ध आहार ठयार करनेकी है । वह शुद्ध आहार केवल आटा घी 
दूधकी जुद्धिसि नही होता किन्तु वह शुद्ध तब होता है जब शुद्ध सामग्रोसे खुद अपने ल्यि ही 
बनाया गया हो--दूसरोंके इरादे या उद्देश्से न बनाया गया हो, अन्यथा वह उदिष्ठ होनेसे 
अशुद्ध या अग्राह्मय हो जाता है, यह आचाये कहते हैं। द्रव्यविशेषका यही अथे ( मायना ) है, 
उसके प्रतिकूल होना द्रव्यविशेष नही है ऐसा समझना । (२) दूसरी सावघानी दातार ( श्रावक )को 
आगे कहे जानेवाले ७ गुण सहित होनेकी है। (३) तीसरी सावधानों नवधा भक्तिपूवंक आहार दान 
देनेकी है। (४) चौथा सावधानी ऐसा आहार जातरूप ( दिगम्वर वेषधारी ) मुनि ( उत्तमपात्र )को 
ही देनेकी है ( मध्यम या जघन्य पात्रको देनेकी नही है ) (५) पाँचवी सावधानी दाता और पात्रको 
लाभ पहुँचानेको है कि दाताको पुण्यवध हो ( परोपकार हो , और पात्रको सयम पालचम 
सहायता मिले, कारण कि संयोगी पर्यायमे एकबार शुद्ध भोजनका मिलना अनिवाय॑ है उसके 
विना परिणाम स्थिर नही रह सकते--विकारमय--चंचल हो जाते हैं जिससे आसख्रव और वध 
होता है इत्यादि । परन्तु वह विरक्तिपूर्वक तप बढ़ावनहेतु लेते हैं शरीर पोषणहेतु नही लेते यह 
विशेषता पाई जाती है अस्तु शिक्षात्रत पालनेकी विधि पूर्बोक्त प्रकार है सरल नहीं है ऐसा 
समझना | और श्रावक गृहस्थके लिये जो भोगोपभोग या प्रोषधोपवास शिक्षात्रतको पाछता है, 
अतिथि संविभागका करना अनिवायें है क्योकि उसके लिये आज्ञा है 'मुनिको भोजन देय फेर निज 
करहिं आहारे' उस कर्तंव्यकोी पुरा करना अत्यावश्यक है ( परस्पर संगति है ) विचार करना-- 
श्रावकक्रे छोम कपाय कम होतो है, जिससे पापका बब न होकर पुण्यका बंध होता है, पात्रोक्तो 
सत्तोप व गान्ति मिलती है। 


विशेषार्य--हमने अपने अनुभवसे कुछ थोड़ा अर्थ इछोकका बढ़ा दिया है। ब्छोकमे 
बाचार्यका मत्त स्पष्ट जाहिर है कि अतिधि संविभाग विक्षात्रत पालनेवाले श्रावककों चाहिये कि 
वह विधिपूर्यक ( नवधामक्ति सहित ) भौर सातगुण सहित दिगम्बरमुनि ( उत्तम पात्र )को ही 
ऐसा शुद्ध ( अनुद्दिप्ट, जो जपने लिये ही बनात्रा गया ) आहार देवे इत्यादि। फलत उत्कृष्ट 
पावडफ़्को देनेफा बह विधि और जाज्ञा नही है, उसको विधि भिन्न प्रकारका है अत, दोनोकी 
सगति नही बेठा छेना नाहिये अन्यथा आमाविम्द्ध होगा यह कंचन निश्रतयका हैं । डिन्तु हमने 


शिक्षान्रतप्रकरण ३७१ 


जानबूझकर व्यवहारसे अभ्यासी उत्कृष्ट श्रावक ( ऐलक-क्षुल्लक-आ्थिका-क्षुल्लिका )के ल्यि भी 
शुद्ध आहार देनेकी बात लिखी है ऐसा समझना ताकि उहिष्टताका दृषण न छगे और अनुद्दिष्ट 
भोजन उन्हे प्राप्त हो, शेष विधिके लिये प्रतिबन्ध नही है, साधारण रूप हो सकती है विचार किया 
जावे । यह सब प्रतिपूजा है, जो हम पहिले लिख चुके है किम्बहुना ॥१६७।॥ 


आचाय॑े--आगे दाता द्वारा करने योग्य विधि ( नवधा भक्ति )को बतलछाते है। 


संग्रहमुुच्चस्थानं पादोदंकमर्चेनं प्रणाम च । 
वाक्कायमनःशुद्धिरेषंणशुद्धिश्व विधिमाहुः ॥१६८॥ 
पच्च 


आह्वानन अरू उच्चस्थान, पादधोवना अचन भी। 
नतमस्तक होना बन्नयशुरद्धा-सनवचतनसे करना भी ॥ 
भोजनझुद्धि विधिसे करके नवधाभक्ति प्रकट करना । 
इस विधिसे जो दान देत है, सद्‌ ग्रहस्थ उसको कहना ॥१६८॥ 


अन्चय अर्थं--आचाय॑ कहते है कि [ संग्रहस्नच्चस्थानं पादोदक॑अचनं प्रणाम ] संग्रह करना 
अर्थात्‌ आदरपूर्वंक पासमे अपने घरपर बुलाना ( पड़गाहना-आह्वान करना ), ऊँचा स्थान 
( चौकी आदि ) देना, पाँवोको धोना, स्तुति या आरती करना, दंडक या नमस्कार करना, 
मनवचनकायको शुद्ध करना अर्थात्‌ सनमे विकार या खोटे भाव न रखना, झूठवचन नही बोलना, 
शरीरको शुद्ध रखना, अभक्ष्यका त्याग करना, तथा भोजनको छुद्ध बनाना अर्थात्‌ मर्यादित सामग्रोसे 
अपने खुदके लिये बनाना और वही निरुद्ष्ट देता। यह विधि आहारदानकी है गणधरादि 
आचार्योने कही है । परन्तु जो दाता ( गृहस्थ ) खुद ही वेसा नही करता है और सिर्फ वचनोसे 
वेसा कहता है, वह पात्रदान देनेका अधिकारी नही है-( असल बात तो यह है )। ऐसा करना 
सबसे बड़ा शिथिलाचार व पाप है, जिससे गृहस्थदाताको बहुत नुकसान होता है यह ध्यान रखना 
चाहिये, यही गुप्त पाप कहलाता है ॥१६८॥। 


भावार्थ--फलभावोका लगता है, वचनों या शरीरकी क्रियाओंका नही रूगता, यह नियम 
है। तब भाव शुद्ध हुए विना अच्छा फल केसे मिलेगा ? नही मिलेगा। फलछत. भाव शद्ध करनेके 
लिये पहिले निमित्तरूप बाह्य अशुद्ध चोजोके उपयोग ( स्तैमाल ) करनेका त्याग कर देना चाहिये 


आदरपूर्वक पास बुलाना ( पडग्राहना ) या प्रार्यना करना । 

पाव घोवना । 

लारतो उतारना स्तुति पटना । 

नमस्कार करना । 

« भोजन शुद्धि करना अर्थात्‌ शुद्ध भोजन हैं ( बपने किये चनाया गया हैं ) ऐसा कहना । 


डी है ४ १० 7० 


शइेछर२ पुरुषार्थसिद्धुपाय 


यह लौकिक विधि है (व्यवहार पद्धति है )। ऐसी स्थितिमे ब्नतीको या श्रावककों अभक्ष्यका 
त्याग भोजनपानमें अवच्य कर देना चाहिये अर्थात्‌ श्रावकको अष्टमूलगुण धारण कर लेना चाहिये, 
तभी वह स्वयं जृद्धाहारी होकर दूसरोको जुद्धाहार दे सकता है अन्यथा नहीं, यह पक्‍का नियम 
है । जो छोग अज्ञानतासे पांव घोनेके पानीको आचमन करते है या पीते है वे शुद्धता खोते हैं । 
क्या गुद्धाहारी वह घूल कीचड़ भरा जल पी सकता है ? उसके पीनेमे शुद्धता कहाँ रही, जो 
भशुद्ध रास्ताकी चीजोसे सयुक्त हो, जरा विवेकसे देखो और विचार करो | किम्बहुना। मल या मैल 
कभी जुद्ध या गुचि नहीं होता यह ध्यान रहे । इसी तरह अचेन'का अष्ट द्वव्यसे पूजन करना 
नहो है अपितु जुद्ध भक्तिपृवंक आहार देना वैबाबृत्ति करना ग्रुणगान करना इत्यादि है। उसाको 
दूसरे शब्दोमे पूज्य आचायें समल्तभद्र महाराजने उ्छोक न० ११४ २० श्रा»्मे प्रतिपुजा शब्दसे 
उल्लेख किया है और इलोक न० ११३मे प्रतिपत्ति शब्दसे उल्लेख किया है जो श्रावकके-देव- 
पूजा गुरुपास्ति आदि ६ नित्यकर्मोम्रे घामिल है उसीका नाम गुरुकी उपासना है। यदि सम्रमाण 
कथन मिले तो विपरीत धारणा या श्रद्धाको वदल देना सम्यक्त्व कहलाता है। नाममेद हो जाना 
सम्भव है परन्तु अर्थभेद नही होना चाहिये तभी छाभ होता है अस्तु ॥१६८॥ 


नोट--अष्टद्वव्यसे पूजा देवकी ही होती है अन्य ( गुरु )की नही होती | इसमें आप प्रमाण 
'परमात्मप्रकाण” उत्तराधेसे-- 
दाण ण दिण्णऊ मुणिचरहि, ण घथि पुज्जिड जिगणाहु । 
पच ण वबंद्िउ परमगुरु किमु होलइ सिचलाहु) ॥9 ६८॥। 
इसकी संस्कृत टीका और भाषाटोका प॑ं० द्ौलतरामजी कृतमे स्पष्ट छिखा है सो देख 
लिया जाय | भ्रममे न रहा जाय । 
आचार्य आगे दाताके ७ सात गुण बताते हैं । 
ऐह्िकफलानपेक्षा क्षान्तिनिप्कपटता न छयत्वम | 
अधिषादित्वम्ुद्त्वि निरहंकारित्वमिति हि दादगुणाः ॥१६९॥ 
पच्च 
ल्ैकिफफलकी चाह विना अरु क्षमावान्‌ निउछल होना । 
टर्पारशित. प्रसन्नच्ित्त जरु अहंकार झन्‍यहि होना 0 
खेदरहिंत होना ये सातहि गुणदाताके निद्िचत है। 
पा उनको मिलता # अदभुत, तो इनयर झवास्वत हैं त१६०॥॥ 


१ उसता खजपरिगन्मणउल्थान परादोदामचन शझुणामे च। 
बाटाममन शुटिन्पिगश छिस्च विधिमाह ॥ नदया भक्तिता सन० श्षा० 
केगावूध्रिभन्धि पि:पममसज्यता क्षमा सत्त्वम्‌ 


मम्धीपे सार्यगत्क. दातार प्रशापन्नि तर दावाके 3 यूत का रत्न० श्रा० 


शिक्षान्तत्तप्रकरण है४३ 


अन्वय अर्थ--आचाये कहते है कि [ ऐहिकफलानपेक्षा, क्षान्तिः, विष्फपटता, अनसूयत्वं, अवि- 
पादित्वमसुदित्व, निरहंकारित्वमिति हि दातुगुणा' सन्ति ] इस भवक्रे फलछको इच्छा नहीं रखना 
( हमारा अमुक काये सिद्ध हो जाय इत्यादि नही विचारना ) अर्थात्‌ दान देते समय पूर्णसमनिरपेक्ष 
रहना, क्षमासाव धारण करना, ( स्वभाव रखना ) मायाचार या कपट नही करना, ईर्षामाव नही 
करना ( न आने पर दुखी नहीं होता ) प्रसन्‍नचित्त रहना ( प्रमोद या हपँ रखना--दिलगीर न 
होना ) अहकार नही करना, ये सात गुण दातामे होना चाहिये--वहीं समथ्थ दाता कहलाता है 
अन्यथा दोषवाला दाता है, इत्यादि सोच लेना चाहिये ॥ १६५ ॥। 


भावार्थ--द्वा रापेक्षण करते समय अपना करत्त॑व्य समझकर काये करे, कोई विकल्प या 
चिन्ता न करे। यह सोचे कि यदि संयोग होगा तो दे देवेगे और न होगा तो जब होना होगा तब 
देंगे क्या बिगड़ेगा वह तो वस्तुका परिणमन है जो यत्नसाध्य नहीं है, अर्थात्‌ पुरुषार्थसे सिद्ध नहीं 
होता इत्यादि संतोष और समभाव बराबर रखे यह महान्‌ उदारता है जो विकारीभावोको स्थान 
नही देती इत्यादि | इप्तीका नाम निष्करामभक्ति है, इसका महान फल मिलता है किन्तु सकामभक्ति- 
का फल अल्प मिलता है अतएवं वह वर्जत्तीय है। 


यस्य सब समारंसा- कामसंकल्पवर्जिता । 
ज्ञानाग्निदुग्धकर्साण तमाहु पंडित॑ छुघाः ॥ यह नीति है। 


आगे आचाय॑ देयद्वव्य ( आहारादि ) की विशेषता बतलाते है। 


रागहेषासंयममसददुःखभयादिक न यत्कुरुते । 
द्रव्य॑ तदेव देय॑ सुतपःस्वाध्यायवृद्धिकरस || १७० ॥ 
प्छ 


रागद्रेघष अविरति अरू मद भी दुख भयादिक नहीं होवें । 
ऐसा द्वव्य देय है मुनिको तप स्वाध्याय द्ृद्धि होवे॥ 
यह कत्तन्य दानदावाका, इतनी उदि होय जिसमे | 
उक्त दोष उपजे जिस द्ववसे देनेसे नहि फल उसमे॥् १७० ॥ 


अन्वय अर्थे--आचायें कहते हैं कि [ यत्‌ कच्यं रागहेपासचसमददु सभवादिकं न करने ] जो 
हरव्य ( आहारादि ) पान्रको ( मुनिको ) रागठ्ेप असयम मद दु.ख भय आदि विकारीभावोंको उत्पन्न 
न करे तथा [ सुतप स्वाध्यायचुद्धिकर तदेव देयमिति ] तप स्वाब्याय ध्यान आदिका बढानेगला 
हो, ऐसा शुद्ध ( उत्तम ) द्रव्य ही दानमे देना चाहिये। इसझे प्रतिकूल फड देनेदाठा द्रठ्प कभी 
नही देना चाहिये यह श्वावकका कत्तेव्य है--बुद्धिमानी है ॥ १७० ॥ 


भावाथ--देयद्रव्य अनेक प्रकारका होता हैं और वह निमित्त वान्णत्प है, उसके सिमिनसे 


जी 


जीवोके परिणाम भी तरह-तरहके होते है अर्थात्‌ अच्छे निमित्तसे क्च्छे परिणाम होते है और ८ 


हु 
३४४ पुरुषाथ सिद्धयुपाय 


निमित्तसे वुरे परिणाम होते हैं। उसमे भी भोजनके निमित्तोंका प्रभाव ( असर ) खासकर आत्मा 
पर पड़ता है 'अतएवं भोजनका शुद्ध होना सबसे जरूरी है। तभी तो इलोकमे मुनियोको देनेवाला 
भोज्यद्रव्य उत्कृष्ट होना वतलाया है जिससे रागद्वेपादि विकारीभाव न हों और तप एवं स्वा- 
घ्यादिमे वाघा न आवे न स्वास्थ्य विगड़े अन्यथा निमित्तताका दोष दाता पर होगा अर्थात्‌ दात्ता 
उस दोषका अपराधी सिद्ध होगा। '"मूलाचार ग्रन्थमे इसके वावत एक दुष्टान्त दिया गया है कि 
जिस प्रकार कोई शिकारी थोड़ेसे पानी ( गड़ढा ) में मौजूद मछलियोकों बेहोश करके पकड़नेका 
इरादा रखकर कुछ मादक द्रव्य ( मदिरा आदि ) उसमे डालता है। उस जलरूको मछलियाँ पीती 
हैं और साथ-साथ मेंढक भी पीते है। परन्तु फलस्वरूप मछलियाँ वेहोंश या मदोन्‍्मत्त हो जाती 
हैं, उन्हे शिकारी आसानीसे पकड़ लेता है किन्तु मेढक मदोन्मत्त नही होते न उन्हे वह पकड़ता 
है। इसका सारांश, उद्देहय या इरादाके अनुसार फलका लरूगना है अर्थात्‌ उद्देश्य ( संकल्प ) का 
असर अवश्य पड़ता है। मछलियोको वेहोश करनेका इरादा शिकारीने किया था अत्तएवं उनपर 
ही मदिराका प्रभाव पड़ा, उचके साथमें रहनेवाले मेढकों पर नहीं पड़ा । 


ऐसी स्थिति ( न्याय ) मे पाच्नोंको या मुनियोंको 'उद्दिष्ट”' भोजन देना ( उनके निमित्तसे 
बनाया गया भोजन देना ) मना है--निषिद्ध है, नहीं देवा चाहिये, न जानकार मुनिकों वह 
लेना चाहिये यह विधि ( आगमाज्ञा ) है। इसके विरुद्ध करना था चलना बड़ा अपराध है। 
किम्बहुना । ध्यान दिया जाय। ब्रत्तका पालना सरल नही है--खांडेकी धार है, छड़कोका खेल नही 
है। जो शक्ति व योग्यता रखते हों उनको ही उच्च न्रत पालना व घारण करना चाहिये तथा 
उनको ही दीक्षा देना चाहिये, सभी मनचलोको नही, यही पुष्टि इलठोक नं० १८ में पेइतर की गई 
है। जिन्हे जिनवाणी पर आस्था ( श्रद्धा ) और भय होगा वे ही उसका आदर और पालन करेंगे, 
सभी नही कर सकते यह तात्पये है । भावुकतामें आकर यद्वा तद्वा करना मनुचित है ॥ १७०॥ 


आचार्य--पान्नोके भेद बतछाते हैं, जिन्हे दान दिया जाता है। 
पात्र तिभेदमुक्त संयोगो मोक्षकारणगुणानास्‌ । 
८ २ # &< 3 ७. दे 4 
आंवरतसंम्यत्दाष्ट; वरताविसरतश्च सकलविरतश्च ॥ १७१ ॥ 
पद्च 


समोक्षमार्गकी प्राप्ति जिसे, हो---वह ही पान्न कद्दाता है । 
तीन भेद उसके द्वोते हैं, भधिरत आदि विख्याता है।॥ 





१. जह मच्छयाण पयदे मदणुदये मच्छया हि मज्जन्ति । 
ण हि मंडूगा एवं परमद्ठकदे जदि -विश्युदों ॥ ६७ ॥ मूलाचारपिंडशुद्धि अधिकार 
२ चतुर्थ गुणस्वानवाले जघन्य पात्र 
३. पाँचवें गुणस्थानवाले मव्यम पात्र 
४. छठ्वें आदि गुणत्यानवाले उत्तम पात्र । 
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चौथे पंचम षष्ठम गुणकृत, क्रमशः नाम धराए हैं। 
सोक्षमागंके चालनहारे, जातिभेद ठुकराए हैं॥ १७१ ॥ 


अन्वय अर्थ--आचार्य आगे कहते है कि [ मोक्षकारणगुणानां संयोगः पान्नं, त्रिश्ेदसुक्त ] 
मोक्षके कारणभूत गुणो ( सम्पर्दर्शनादित्रय ) का सयोग कर्थात्‌ प्राप्ति, जिसको हो जावे, वह 
पात्र! कहछाता है। उसके तीन भेद आगममे कहे है। यथा [ अविरतसस्यग्दृष्टि,, विर्ताविरतश्च, 
सकलविरतइच ] अविरतसम्यग्दृष्टि चतुर्थ गुणस्थानवाला (१) जघत्यपात्र | विरताविरत अर्थात्‌ 
पंचम गृणस्थानवाला (२ ) मध्यमपात्र | सकलक्षती अर्थात्‌ छठवाँ आदि गुणस्थानवाला ( ३) 
उत्तम पात्र | इनका लक्षण या स्वरूप पेश्तर कई बार बताया जा चुका है सो समझ लेना ॥ १७१॥ 


भावार्थ--मोक्षके कारणरूप गुण या मार्गरूप उपाय तीन है, सम्यग्दशंन, सम्यग्ज्ञान, 
सन्‍्यकचारित्र । इनमेंसे जिन्हें एक या दो या तीनों प्राप्त हो जाते है वही 'पात्र' कहलाता है। 
और जिसको ये प्राप्त न हों वह अपात्र या कुपात्र कहलाता है व उसको मोक्ष प्राप्त नही होता, बह 
ससारमे ही घूमता रहता है। यहाँ पर कार्य॑पर्यायकी मुख्यता होनेसे व्यक्तिरूप ( प्रकट हुए ) 
सम्यग्दशंत्ता दिकी प्राप्ति वाला ही 'पात्र' कहा गया है अर्थात्‌ जिसके भव्यत्व छशक्तिका विकास हो 
चुका हो वही 'पात्र' है। वैसे तो कारणकी अपेक्षासे जिसके भव्यस्वशक्ति ( गुण ) का विकास 
होनेवाला हो वह भी 'पात्र” ( योग्यता वाला ) कहलाता है ऐसी शास्त्रीय चर्चा है, परन्तु अभी 
यहाँ पर कारणपर्यायका जिक्र ( कथन ) नही है सिर्फ कार्यपर्यायका है । तदसनुसार चतुर्थ गुण- 
स्थानवाला अन्नती-असंयमो भी, सम्यग्दर्शन प्रकट हो जानेकी अपेक्षासे 'पात्र” कहा गया है वह 
पात्रोकी श्रेणोमे शामिल है। इसी तरह विरताविरत पचम गुणस्थानवाला पूर्ण ब्रती नही है फिर 
भी सम्यर्दर्शंनकी अपेक्षासे 'पात्र' है। छठवाँ गुणस्थानवाला भी आंतरग परिग्रह रहित पूर्ण ब्रती 
नही है तथापि सम्यग्दशनकी अपेक्षासे 'पात्र' है इत्यादि] अतएव मोक्षमार्गी तीनोको समझना 
चाहिये किम्बहुना | विना सम्यग्दशशंनके 'पात्र' नही हो सकता। 


तब प्रदन होता है कि 


वया द्रव्यलिंगी मुनि ( सम्यग्दर्शनके विना २८ गुणधारी दिगम्बर मुनि ) पात्र नहीं हो 

सकते ? क्या वे पात्र या कुपात्र है ? इसका उत्तर इस प्रकार है कि निर्चयनयसे वे ( सम्यक्त्वके 
बिना ) सोक्षमार्गी नही है न 'पात्र' है किन्तु वे व्यवहारतयसे ब्रतादिक पालनेकी अपेक्षासे 'कुपात्र' 
है अपात्र नही है। कारण कि वे ब्रतादि पूर्ण घारण करते है अर्थात्‌ उनके करणानुयोगके अनुसार 
"यादव! तो है नही, किन्तु चरणानुयोगक्रे अनुसार बाह्म चारित्र पाया जाता है जिससे 
असेयमी व अऩ्तो नहीं है। लेकित वे मिथ्यात्व साथमे होनेकी वजहसे क्ुपात्र” कहलाते है । 
का वे अपात्र नही है, इसलिये कि उन्तके सिर्फ सम्यग्ददाम नही है शोष ब्रत है। परन्तु अपात्रके 
कट होता है न न्रत होते है यह भेद है, जैसे संड सुसंड फकोर वगैरह । ऐसा समझना 
है ॥। फेछाशमे--पात्रोको दान देनेसे सुभोगभूमिके सुख मिछते हैं और कुपात्रोको--( सम्यवत्व 
ह्त मी ) दान देनेसे कुभोगभूमिके सुख मिलते हैं और अपात्नोको दान देनेसे कोई 
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खास फछ नही मिलता वह दान व्यथ जाता है इत्यादिं। व्यवहारतयकी मान्यतामें भी कुछ 
अंश सचाईका होना चाहिये तव वेसा माना जा सकता है अन्यथा वेसा नही माना जा सकता। 
तदनुसार द्रव्यलिगोके यहाँ सचाई ( सम्यग्दर्शनादित्रय )का कुछन्भी अंश नही है, भतएव 
व्यवहारनयसे भी (द्रव्यलिंगी” मोक्षमार्गी नही हैं यह निर्घार है। हाँ, दयादानकी अपेक्षासे अपात्र 
आदि दीन दुखी सभी जीवोको दान दिया जा सकता है, उसकी मनाही नही है, वह तो करुणादाच 
है जो मन्दकपषायका फल है अर्थात्‌ कपायकी मन्दतासे होता है, उसमे परोपकारको भावना 
रहती है, अपने स्वार्थ पूततिकी सावना नही रहतो, यह मन्दकपाय व तोन् कषायमें भेद है इसको 
समझना चाहिये। मूलमे दो भेद पात्रोके हैं (१) पात्र (२) अपात्र। पात्रों ( सुपात्रों )के ३ भेद 
उत्तम, मध्यम, जघन्य ॥ १७१ ॥ 


अपान्नोके दो भेद (१) कुपान्र (२) अपात्र । लक्षण निम्न प्रकार है। 


उत्कृष्ठपान्रमनगारम शुन्नताठ्य मध्य ब्तेन रद्ित सुदर्श जघन्यम्‌ । 
निर्देशनं क्तनिकाययुत क्ुपान्नं, थुग्सोज्ितं नरसपान्नमिदं हि विद्धि ॥ स्रा० ध० 


आगे पान्नोके विषयमें आचार्योका मतभेद बताया जाता है। 
(१) उक्त च-- 
सावयग्रुणेहिं ज्ञुत्ा पमत्तविरदा य मज्झ्मिमा होंति । 
जिणवयणे अणशुरता उपशसशीछा मसहासत्ता ॥३९६॥ स्वा० अच्चु ० 


अर्थ--पाँचवे व छठवें गुणस्थानवाले मध्यम पात्र हैं तथा ७ वे गुणस्थानवाले भो मध्यम 
पात्र है। तथा जिनवाणीका अभ्यास करनेवाले श्रुतज्ञानी ८वें गुणस्थानसे _छगाय ६१ व॑ गुण- 
स्थानवाले शुक्लूघ्यानी उत्तम पात्र हैं, उपशमश्रेणो माड़नेवाले ॥१५६॥ 


(२) उक्त च--- 


आवासएण जझुचो समणो सो होदि अंतरंगप्पा । 
[ पा € 
आवासयपरिद्दीणो ससमणो सो होदि वहिरप्या ॥१४५॥ भमियमसार, झुन्दकुन्दाचाय । 


अर्थ--जो त्रत्ती ६ छह आवश्यक सहित होता है, वह मुनि सम्यन्दष्टि ( अन्तरात्मा ) है| 
और जो त्रतो ६ छह आवश्यक रहित होता है, वह द्रव्यलिंगी सुचि है ( वहिरात्मा है) 
मिथ्यादृष्टि है । 





१ सागारबधर्मामृत ब्लोक ६७ में देखो अव्याय २ दूसरा । यचा--- 
न्यस्मच्योत्तमकुत्स्यमोगजगततोनुक्ताव्ेषपाद्वुपात्तादकपात्रविती णमुक्तिस्सुदृग्देवो यथात्व॑ मवेत्‌ 
सद्दष्टिस्तु सुपानदानसुकृतोद्रेकात्‌ नुमुक्तोत्तमस्वर्मूमत्यंपदोझनुते शिवपद व्यर्थस्त्वपानं व्यय ॥६७॥॥ 

मव्याय र 
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इसीके अन्तगंत अनुष्दुपृइलोक 
जघन्यमध्यमोल्कृष्टभेदादविरतः. खुदक । 
प्रथम: क्षीणमोहो<न्त्यो मध्यमो मध्यमस्तयोः ॥१४५॥ 


अर्थे--चतुर्थ गुणस्थानवाले जघन्यपात्र है, और १२ बारहवे गुणस्थानवाले उत्तमपात्र है 
तथा चतुर्थ और वारहवेके वीचवाले अर्थात्‌ ५ वेसे ११ वे तक गुणस्थानवाले जीव मध्यमपात्र 
है ऐसा समझना चाहिये ॥१४०॥। 


(३) उक्त च--- 
अम्नतचन्द्राचायंका सत 
इलोकन १७१मे लिखा ही है--पात्न त्रिभेदमुक्तमित्यादि | 
त्तोट--पूर्वोक्त प्रकार कुछ मतभेद आचार्योमें परस्पर पाया जाता है, उसे समन्वित करना 
चाहिये | न्‍्यायके अनुसार सबसे स्थविर आचार्य कुन्दकुन्दका मत भनुकरणीय व मननीय है--- 


किम्बहुना। उसीसे मिलता-जुलता मत स्वामी कारत्तिकेयजीका भी है ऐसा हमारा ख्याल है । मतएव 
बहुचचित मतको श्रेष्ठ स्थान दिया जाना चाहिये ॥ १७१ ॥ 


आचायें आगे दानका फल बतलाते है । यथा-- 


हिंसायाः पर्यायो लोभोअ्न्र निरस्यते यतो दाने | 
थस्मादर्तिथिवितरणं हिंसाव्युपरमणमेवेष्टय्‌ ॥॥१७२॥ 


प्च 


पान्नदान देनेसे देखो, छोमकषाय विनशती है। 
कोस कषायरूप है हिंसा--दान देतसे टरती है ॥ 
इसीलिये है दान चितरना--पान्नोंको बतलाया है। 
पुण्यवंध अरू हिंसा टहना दो विध कछास सुझाया है ॥१७२॥ 


अन्वय अर्थें--आचार्य कहते हैं कि [ अन्न दाने हिंसायाः पर्यायः छोम: निरस्यते इस पात्रदान 
के देनेसे हिसा ( पाप ) की पर्याय छोभ कषायका अभाव या विनाश होता है। [ तस्सात्‌ अतिथि- 
वितरण हिंसाव्युपरमणमेवेष्टम्‌ ] इसलिये पात्रों ( अतिथियों ) को दान देना मानो हिंसाका छटना 
अथवा अहिसाका पालता ही है। ऐसी स्थित्तिमें दानका देला अनिवायें है, देना चाहिये ॥ १७२ ॥ 


भावा्थ--आवककी शोभा देवपूजा-पात्रदान, गुरूपासना आदिके बिना नही हो सकतो 
अतएच देवपूजादि कार्य करना श्रावका मुख्य कत्तंव्य है। इसके विपरीत जो दानपुण्य, स्थातित्यभ 
पूजादिके निमित्तसे था उद्देश्वले किया जाता है, उसका फछ भी विपरीत होता है क्योकि वह 
तोबन्नकपायसे किया जाता है अर्थात्‌ ख्यातिताभ पूजा ( प्रतिष्ठा ) की चाह होना लोबकपाँय 
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कहलाती है, जो त्याज्य है, उसके पीछे बडे-बड़े त्यांग ( दान आदि ) प्राणी कर डालते है, उनके 
करनेमे वेराग्य या अरुचि नही होती न परोपकारकी भावना होती है अत वह तोबन्नकषाय है ऐसा 
समझना चाहिये अस्तु । सच्चा दान वही है जिसमे किसी तरहका लोभ (चाह ) न हो भर्थात्‌ 
ख्याति ( छोकप्रसिद्धि ) छाभ ( धनादिकको प्राप्ति ) पुजा ( नामवरी-आदरसत्कार ) की बांछा 
न हो किन्तु लोभ नष्ट हो जाय, और फलस्वरूप आत्मस्वभावका घात न होनेसे “अहिंसा! धर्म 
पले। बस, वही दान है ऐसा समझना चाहिये । अरे ! फल मिलना तो आनुषंगिक रहता है और 
वह परिणामोके अनुसार हुआ करता है, चाहे उसकी चाह ( आकांक्षा ) को जाय या न की जाय, 
वह तो मिलेगा हो--निश्चित है ! तब माँग कर नीचा क्यों बचना ? बिता माँगे ( चाहे ) मिलने 
वालोको वह उचित नही है--शोभा नही देता यह तात्परय है। फलछत' निरपेक्ष होकर पात्रदान 
देना आवश्यक है--गृहस्थ श्रावकका कत्तेंव्य है ( मध्यम श्रावक तक कर सकता है । दान देते 
समय भक्तिस्तुतिछूप प्रशस्त राग ( शुभराग ) होता है जिससे पुण्यका बंध भी होता है। अतएंव 
सबर निजेरा व पुण्यवधको करनेवाला पात्रदान अवश्य देना चाहिये। यो तो श्रावकके छहो कार्य 
ऐसे ही है ॥॥१७२॥। 


आचायें आगे पात्रदान न करनेसे हानि बतलाते है-- 


ग्रहमागताय गुणिने मधुकरबइत््या परानपीडयते। 
वितरति यो नातिथये स कथं न हि लोभवान्‌ मवति १ ॥ १७३॥ 


पच्च 


घविना छुलछाये आनेबालके ग्रुणनिधिके जो धारी हैं। 
अमरक्रियावत्‌ लेनेवाले परपीडा परिहारी हैं॥ 
ऐसे यतिको नहिं देता जो मोजनदान आदि आवक | 
वह लोसी निन्‍दा पाता है, हिसापाप करत व्यापक ॥१७३॥ 


अन्बय अर्थ--आचार्य कहते हें कि [य ग्रहमागताय ] जो श्रावक्र विना निमत्रण दिये 
घरपर आनेवाले ( स्वय ही भिक्षार्थ चर्या करनेवाले ) मौर [ मधघुकरदत्त्या परानपीडयते ] अपनी 
मघुकरी वृत्तिसे दूसरे दाता आदि जीवोको दुख-बाधा नहीं पहुँचाते ( संक्लेणश परिणाम नही 
करते ) जैसा कि भौरा फूलो पर बेठकर मात्र रस लेता है किन्तु फूलोको नुकतान नही पहुँचाता | 
तथा [ गुणिने अतिथये | महानु गुणी ऐसे अतिथि अर्थात्‌ उत्तमपात्र मुनि ( अभ्यागत अतिथि ) 
को [न हि चितरति ] आहारादि नही देता अर्थात्‌ अपने लिये बने भाज्यमेसे- हिस्सा नही 
बेंठाता [.स क्‍्थ लोसवान्‌ न भवति ] वह श्रावक अत्यन्त लोभी नहीं होता क्या ? अवश्य छोभी 
व हिंसक होता है व कहना चाहिये ॥ १७३॥। 
भावार्थ--साथु या मुनिको वृत्ति था चर्चा मुख्यतया ४ चार तरहकों बतछाई गई है (१) 
अामरोवबूनि ( जो अमी बतकाई है ) (२) गोचरीवृत्ति, जिसमे मुनि नीची दृष्टि किये हुए 
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गृहस्थ श्रावकके परिकर आदिको नही देखा जाता है, कौन कैसा है इत्यादि, सि्फे शुद्ध भोजन पर 
दृष्टि रखता है--भोजन कर पीछे आश्रम आदिको चला जाता है। जैसा कि गाय जगछमे जाकर 
वहाँकी शोभा आदि नही देखती उसका ध्यान चरोखर पर ही रहता है। (३ ) अक्षमृक्षणवुत्ति 
अर्थात्‌ जैसे गाड़ीको चलानेके लिये ओगन या चिकनाई देनेकी जरूरत होती है किन्तु धीका ओगन 
है या तेछका इसकी जरूरत नही है, उसी तरह मुनिको रूखा-सूखा शुद्ध भोजन लेनेका ही प्रयोजन 
रहता है दूसरा नही (४ ) गत्तंपूरणवृत्ति अथात्‌ जैसा गड्ढा पुरनेके लिये कैसे भी पत्थर कचरा 
डालनेकी जरूरत रहती है वह गड्ढा पुर दिया जाता है, उसी तरह अतिथि साधु रसबिरस ठंडा 
गरम भोजनका खझु्याल न रखकर स्वभावसे उदर भरता है इत्यादि विशेषता मुनि, भोजनादिसे 
रखते है। इस प्रकार समयपरिणामी साधुको दान देनेसे श्रावककों अपना अहोभाग्य समझना 
चाहिये अर्थात्‌ मेरा जीवन सफल हुआ, ऐसा मानना चाहिये क्योकि भाग्वानको ही पात्रदानका 
अवसर मिलता है, जिसके सम्पूर्ण योग्यता हो वह योग्यता पुण्य या ध्मंसे ही प्राप्त होती है अतएव 
दानपुण्य अवश्य करना चाहिये किम्बहुना । उससे हिसापाप नही लगता, पुण्यबंध होता है। लोभी 
पापबंघ करता है अर्थात्‌ लोभरूप विभावभावसे स्वभावभावका घात करता रहता है और पुण्यका 
बंध भी नही होता यह दुहरी हानि लोभीको होती है छोकाचारमे भी वह हीन दृष्टिसे देखा जाता 
है अतएव पात्रदान अवश्य देना चाहिये ॥ १७३ ॥ 


आचार्य यथार्थंमे त्यागी व दानी कौन है और किसकों उसका अहिसा फल मिलता है 
यह बताते हैं । 


कृतमात्माथ मुनये ददाति भक्तमिति भावितस्त्यागः । 
अरतिविषादविमृक्त: शिथिलितलोमो भवत्यद्दिंसिव ॥ १७४ ॥ 


पथ 


त्थागधर्मकी इच्छा जो नित अपने मनमें रखता है । 
ऐसा दाता अपने खातिर बना भोज्य दे देता है ॥ 
दुःख सकोच न होता उसको निर्लोभी वह होता है। 
तभी भहिंसान्त पालन कर साथक नाम जु करता हैं ॥ १७४ ॥ 


अन्वय अर्थ--आचार्य कहते है कि [ भावित्तस्त्थाग आत्मार्थ' कृत॑ भक्त मुनये दुदाति ]जो 
आवक त्याग या पात्रदानकी भावना या प्रबल इच्छा रखता हो और खुद अपने लिये बनाया 
गया आहार ( भोजन ) भी नि संकोच हो उदारतापूर्वक मुनिको दे देता हो तथा [ अरतिविपाद- 
चिसुक्त: | दुःख और पछतावा कतई न करता हो। [ शिविकितलोम एव जहिंसा भवति ] चही 
उदारपरिणासी श्रावक सिलोभी ( दातती ) होता है और उसके ही अहिंसाब्रत पछता है ऐस 
समझता चाहिये ॥ १७४ ॥ 


सवार्थ-मनुष्यको या प्राणिसात्रको भोजन ( खाद्य ) सबसे प्यारा पदार्थ है उसको मौके 
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पर किसीको भी नही देना चाहता है यह प्राकृतिक नियम है | ऐसी स्थितिमे यदि किसी कारणवश 
अपना भौजन किसी दूसरेको देना पड़े तो उसे बड़ा दुःख व पछतावा होता है, जो छोभकी निशानी 
( सूचक ) है ओर हिसाकी जननी है। इसके विपरीत जो इत्तना उदार हो कि अभ्यागतके लिये 
( मुनिके लिये ) अपना निजी जो अपने लिये ही खास बचाया गया है--ऐसा भोजन भी बिना 
ढुंख व सकोचके दे देते, उसे वास्तवमे निर्लोभी समझना चाहिये अर्थात्‌ सच्चा निरपेक्ष दानी वही 
है--वही त्याग व दानकी भावचा रखनेवाला है और फलस्वरूप दानका फल अहिंसा धर्म, उसे 
ही प्राप्त हो सकता है। उस भोजनसे अतिथिको भी लछाभ पहुँचता है अर्थात्‌ उद्दिष्ट भोजन करने 
का दोष ( अपराब ) उसे नही छगता और आवक भी निमित्तमान्र होनेसे वचता है। मूलमे यही 
निर्दोष भोजन है किम्बहुना | यह खास तौरसे विचारणीय है। यहाँ तक दानी और उसका फल 
निशचयसे वत्ताथा गया है, इस तरह यह अध्याय समाप्त होता है। जो भोजन अपने छिये बनाया 
जाय उसको देनेमे उल्लास ( हष॑ व प्रसन्‍नता ) होता है और पात्रके न आने पर दु.ख परचात्ताप 
नही होता किन्तु दूसरोके छिये वनाए जाने पर कदाचित्‌ न भावें तो खेद होता है पछतावा होता 
है यह साराश है । अतएवं उक्त दोषसे बचना अत्यन्त जरूरी है। फिर क्यों गलती की जाय व दोष 
लगाया जाय ? यह वुद्धिमानी नही है किम्बहुना | काये ऐसा ही करना चाहिये जिसमे छाभ हो - 
हानि न हो । निरुद्िष्ट दान देनेसे उत्तम पुण्यवंध और अहिंसाकी प्राप्ति ये दोनों छाभ एक साथ 
होते हैं ॥ सुभोगभूमिके व स्वर्गादिके अनुपम सुख पात्रदानसे मिलते हैं ऐसा समझना | 


प्रकरणचद् पातन्रके लिये भोजन विधि 


सुचत्यपयविणट्री मिच्छाइट्रो हु सो स्ुणेयब्यो । 

खेंडे थि ण कायब्व पाणिपत॑ सच्चेछस्स ॥७॥ सूत्रपाडुंड कुन्दकुन्दाचार्य 
णिच्चेकपाणिप्च उचइट्ट॑ परमजिणवरिंदेहिं | 

५ुक्‍की वि मोक्‍्खभग्गो सेसा थ अमर्गया सब्चे ॥१०॥। 


अर्थे--जो जिणवाणी और उसके अर्थको ( प्रयोजनको ) नही जानता न मानता है वह 
मिथ्यादृष्टि है--ऐसे मिथ्यादृष्टि मुनिकों और वस्त्रधारी त्यागीको भी विनोदके लिये ( प्रदर्शनार्थ 
भी ) पाणिपात्रमें भोजन नही करना चाहिये अर्थात्‌ वर्जित है। श्रीजिनेन्द्रदेवने दिगम्वर वेषधारी 
( नग्नमुत्ति )को ही पाणिपान्नमें आहार करना कहा है कारण कि दिग्रस्वरवेष ही एक ( शुद्ध ) 
मोक्षका मार्ग है, दूसरा वस्त्र सहित या मिथ्यात्व मोक्षका मांगे नही है ॥णश्गा 
भायिका और उत्कृष्ट श्रावक ( ऐलक लुल्लक ) पाणिपात्र भोजन नही कर सकते न खड़े 
होकरकर सकते ह--वह स्वांग या त्ाटकरूपमें भी वर्जित है अस्तु | 


बिनयके सम्वन्धमे आज्ञा 


जो सजसेस सहिओ जारंसपरिग्गहेंसु विरओो थि । 
सो होइ चदणीयों स चुराशुरमाणुने छोए ॥१५॥ सूत्रपाहछ 
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जो चावीसपरीसदह सहति सत्तीसएहिं संजुत्ता। 

ते होंति वन्दनीया कम्मक्खयणिज्जरा साहू ॥१२॥ 

अवसेसा जे छिंगा दंसणणाणेण सम्म सजुत्ता । 

चेलेण य परिगहिया ते भणिया इृच्छमिज्जाय ||१३॥ 

अर्थ--जो संयम सहित हो--आरभ परिस्रहसे रहित हों, दिगम्बर मुनि हो ( (वें ७वें गुण- 

स्थानवर्तती ) तथा शक्तिधारी २२ बाईस परीषह सहन करनेवाले हो ( श्रेणी माड़नेवाले अष्टमादि 
गुणस्थानवर्त्ती ) वे सुरअसुर व मनुष्योकर वन्दनीय है, उन्तको साष्टाग नमस्कार करना चाहिये 
या वन्दता शब्द उच्चारण करके विनय करता चाहिये । शेष जो बस्त्रधारी होकर भी ब्रती है 
'( पांचवे गुणस्थानवाले ) उनको इच्छामि कहकर विनय करे। अर्थात्‌ हम आपके ब्रतोकी इच्छा 
करके विनय करते है इत्यादि । 


तथा 


जो अन्नती वस्त्रधारी है, उनको जयजिनेन्द्र या जुहार कहकर विनय करना चाहिये यह 
तीन भेदरूप निर्धार विनयका है। तथा बदलेमे मुनि आदि श्रावकको दर्शानविशुद्धि या स्वस्ति 
कहकर आशीर्वाद देवें ऐसा खुलासा समझना चाहिये किम्बहुना । 


तोट---इस विषयमे प्रचलित पद्धति भिन्न-भिन्न प्रकार है । उसको यथासम्भव ठीक व सगत 
करना चाहिये। पावधोक ( पांव पड़ता ) वगेरह यह लौकिकजनोमे भी होता देखा जाता है 
अतएव उससे ठीक-ठीक निर्धार नही होता । मोक्षमार्गी या घर्मात्माओका आचरण, श्रद्धा और 
आगमकी आज्ञाके अनुसार रहा करता है, उसका हमेशा ख्याल रखना चाहिये, लोकरूढ़ि कोई 
धर्म नही होता यह नियम है। सामान्यतः नमस्कार क्रियामे पांव पड़ना भी गर्भित हो जाता है 
निर्घार कर लेना भस्तु । विवादको वस्तु नही है। 


यहाँ तक नैष्ठिक श्रावकका वर्णन समाप्त हुआ । 


आगे प्रसंगवद्य १५ बारह विरतोंसे ११ ग्यारह प्रतिसाओंका निर्माण और 
उनके स्वरूपका कथन किया जाता है १ 


भमिका 
प्र 


यहां प्रइन होता है कि ब्रत और श्रतिमामे क्‍या अच्तर है तथा सामायिक शिक्षाव्रत एवं 
सामायिक प्रतिमामे क्‍या अन्तर है ? आगे भी प्रोपधोपवास शिक्षान्रत्त गौर प्रोपघप्रतिमामे क्‍या 
अन्तर है ? इसका समाधान निम्न प्रकार है-- 


श्णर पुरुषार्थसिदचुपाय 


व्रत और विरत इन दो शब्दोमें भी अन्तर है। ब्रतका अर्थ त्याग होता है और बिरतका 
अथ उदासीन या विरक्त होता है। तदनुसार १२ बारह विरतका अर्थ उदासीनता होता है 
अर्थात्‌ बारह प्रकारकी उदासीनताका होना । इसीसे पंचम गुणस्थानवालोका नाम 'उदासीन 
श्रावक' पड़ता है, जिसका मतलूब पृर्णत्यागका न होना अर्थात्‌ एकदेश त्यागका होना या अति- 
चारका लगना हैं। ऐसी स्थितिमे त्रत या विरतधारीके अतिचार लगते रहते है और प्रतिमा- 
धारीके अतिचार छूट जाते हैं यह अन्तर ( भेद ) है। अथवा अभ्यासदशा या भूमिका तयार 
होना ब्रत कहलाता है और उसमे त्रुटि न रहना पुर्ण तयार हो जाना" प्रतिमा कहलाती है। 

इसका भावाथ यह है कि निरतिचार व नियमित्त ब्रत पालनेका नाम भ्रतिमा है और 
सातिचार तथा अनियमित ब्रत पालनेका नाम विरत है इत्यादि सवंत्र ऐसा ही समझना चाहिये । 
निष्कषं शिक्षात्रतमे अतिचार रूगता है और प्रतिमामे अतिचार नही छगता है। न नियमभग 
होता है दृढता रहती है शिथिकाचार नही रहता किम्बहुना । 


प्रतिमा प्रकरण (८ प्रसंगवश ) 


बारह विरतोसे ११ प्रतिमाएँ बनतो हैं । 
बाह्मत्यागसे बाह्ममुद्रा व वेष बनता है 


प्रतिमाएँ सब बाह्य त्याग-तपस्यापर निर्भर रहती है क्योकि बाह्मत्यागसे वैसी मुद्रा व 
वेष बाहिर दिख पड़ता है जो चरणानुयोग ( छोकाचार )की पद्धतिसे जीवनमें विशेषता समझी 
जाती है और आदरणीय होती है, उसके ११ दरजे ( क्लासे ) माने गये है। परन्तु सभीमे 
तरतमरूपसे वाह्मत्यागकी मुख्यता है जो सक्षेपमे निम्त प्रकार है। सभीका उद्देश्य इच्द्रियसयम 
व प्राणिसयमका पालना है अर्थात्‌ इन्द्रियोकी स्वच्छन्द प्रवृत्तिको कम करना और जीवरक्षा 
करना है। तथा अन्तरग ( भीतर )मे कषायोका भी कम करना उद्देश्य है अस्तु । 

१. पहिलो प्रतिमा-दर्ंन प्रतिमा है, इसमे सम्यग्दर्शनको शुद्ध किया जाता है और 
अशुद्धताका त्याग किया जाता है अर्थात्‌ तीन मूढ्ताओका त्याग किया जाता है ( उनकी भक्ति- 
श्रद्धा पुजा आदि करना छोड़ दिया जाता है ), आठ मदोका त्याग किया जाता है, ६ छह 
अनायतनोका त्याग किया जाता है, शकादिक आठ दोषोका त्याग किया जाता है कुछ २५ दोष 
दूर किये जाते हैं जो जीवनमे अशुद्धता छानेवाले है। सम्यक्‌ श्रद्धा न होनेसे ही जीव (मात्मा)का 
कल्याण व उद्धार हो सकता है वह नोवरूप है अस्तु ॥ वह पहिला उपाय है जो होना ही चाहिये, 
उसोका नाम भअन्तरगमे मूलगुण है और बाहिरमे आठ ( मद्यादि ) अभक्ष्य चीजोका त्याग करने 

रूप है, जो आगे ब्रतधारण करनेकी जुद्ध भूमिकारूप है। इससे भी इन्द्रियसयम ( अहिंसा ) और 
प्राणिसंयम ( अहिसा ) पछता है ऐसा समझना चाहिये । इस प्रतिमाका घारी निरतिचार भाठ 
मूलगुण या निरतिचार सम्यग्दर्शन आठ अंग सहित, पाछता है तभी तो उसका नाम “प्रतिमा 
पड़ता है। उसकी वाहिर खान-पानमे शुद्धि होने छग्रतो है, गिथिकाचार या स्वच्छंदता मिट 
१. अन्चर वाहिर एकसा जहां होय परिणाम । भोग अरुचि ब्रत आदरे प्रतिमा ताको नाम ॥ यह रुक्षण है । 


प्रत्तिमाप्रकरण शेणज३ 


जाती है ( फलत: ) वह देशसंयमी कहलाने लगता है इत्यादि ब्रतो जोवन शुरू हो जाता है 
किस्बहुना । प्रत्तिमाएँ धारण करने वाला नैष्ठिक श्रावक ( कत्तंव्यपरायण ) कहलाता है अर्थात्‌ 
खालो भावना या विचारवाला वह नहीं होता किन्तु वह बाहिर करके दिखलाता है, जिससे उसपर 
लोगोकी आस्था ( श्रद्धा ) हो जाती है। साथ हो सम्यग्दशंत्तके पाँच अतिचार ( इलोक १८२ में 
कहे हुए ) भी त्यागता है, नही लगाता है। ऐसी "दर्शनप्रतिमाधारी बनता है अस्तु । यह एकमात्र 
पंचपरमेष्ठोको उपासना बाहिरमे करता है अन्य क्रुदेवादिककी उपासना बन्द कर देता है। यथा- 
जक्ति इन्द्रियसंयम व प्राणिसंयम तो पाछता ही है ( अष्ट मूछगुणके रूपमे ) संसार शरोर भोगोसे 
विरक्त रहता है, व्यापारादि करता है, घरमे रहता है लेकिन परिणाम बदल जाते है भावना दूसरी 
हो जाती है। वसुनदो आचाय॑ इसमे पाँच उदम्बर फलों तथा सात व्यसनोका त्याग करना भी 
बतलाते हैँ इत्यादि पाँच अणुब्नतोका अभ्यास भी करता है । 

२, ब्रतप्रतिमा*--हिसा आदि ( असंयमरूप ) मोटे-मोटे पाँच पापोका निरतिचार त्याग 
करनेसे दूसरों प्रतिमा पलतो है । मोटे-मोटेका अर्थ अप्रयोजनभूत एवं सकल्पपूर्वक या छोक 
प्रसिद्ध ( दडाहँ ) हिसा, झूठ, चोरी, कुशील, परिग्रहका त्याग कर देना चाहिये । उससे ( अन्नती ) 
इन्द्रियसयम व प्राणिसंयम थोडा भी नहो पलता, स्वच्छद प्रवृत्ति रहती है ( विवेकरहित आचरण 
होता है ) जो पणुजीवनके तुल्य है। ब्रतप्रतिमाधारी वैसा कार्य॑ स्वयं नही करता ( ब्रतभंगका 
त्यागी होता है ) वह जघन्य श्रावक कहलाता है। उसके पचाणुन्नतोमे अतिचार नही छगाना 
चाहिये तब उसका नाम "ब्रतप्रतिमाधारी' पडेगा अन्यथा नहीं। परन्तु वह कुछ अशो तक 
अप्रयोजनभूत पाँचो पापोका त्यागी होता है जिनका कथन पीछे ( इलोक नं० ४२ से लेकर ९० 
तक हिसापापका, इलोक न० ९१ से लेकर १०० तक असत्यका, इलोक न० १०२ से लेकर १०६ 
तक चोरीका, इलोक नं० १०७ से लेकर ११० तक कुशीलू का, इलोक न० १११ से लेंकर १२८ 
तक परिग्रहका विस्तारके साथ ) किया गया है देख व समझ लेना, यह प्रतिमा पाँच अणुदव्नतोसे 
बनती है भर्थात्‌ पाँच अणुन्नतोकी निरतिचार अपेक्षा इसमे पाई जाती है अस्तु । यह ब्रती व्यापा- 
रादि, गुणब्रतोके साथ करता है ( दिग्व्रतादि धारण करता है ) तमाम प्रवृत्ति नियमित व वधन 
रूप हो जाती है--स्वच्छंद नही रहती इत्यादि। इसके गृहविरत व गृहनिरत दो भेद होते है। 
लक्षण स्वस्त्रोसे भी सम्बन्ध न रभना गृहविरत है। और सिफे स्वस्त्रीसे सम्बन्ध रखना गृहनिरत 
है। गृहका अथ॑ गृहणी है इत्यादि अस्तु। 

३. *सामाप्रिफ ग्रतिमसा--त्रिकाह निरतिचार साम्रायिक करनेसे यह प्रतिमा पछती है, 





१ सस्यदर्शनशुद्ध संसारशरोरभोगनिर्विण्ण । 
पंचगुरुचरणश रण दर्शनिकरुतत्त्वपथ्यगुह्यः ॥ १३७ ॥ - २० श्रा० समन्तभद्राचार्य 
२ निरतिक्रमणमणुक्नतपंचकमषि शीलूसप्तक चापि । 
धारयते नि शल्यो योज्सौ त्रतिना यत्तो ब्रतिक ॥१३८॥ 
है. चतुरावत्तंत्रितम चतु प्रणामस्थितों यथाजात । 
सामयिको द्विनिषद्य. त्रियोगशुद्ध विसंध्यमभिवंदी ॥ १३६ 
डफ 


र 
हक पुरुषाथसिद्धयुपाय 


इसमे मुख्यता इन्द्रियसंयम व प्राणिसंयमको है क्योंकि थोड़े ( सीमित ) समयको सभी प्रवृत्तियाँ 
( आरभादि ) बन्द हो जाती है ( निरवद्य योग हो जाता है) जिससे हिंसादि पाप नही होते यह 
लाभ होता है। यहाँ पर भी वाह्य आरंभादिका त्याग होनेसे जान्‍्तमुद्रा ( वेष ) वनती है, उपछ 
जैसी | इति वह आदरणीय मात्ती जातो है। इसमें सामायिक विक्षान्नतका वलावान होनेसे उसी द्वारा 
वनी यह मानती जाती है। इसमें भी गुणन्रत साथ रहते हैं छगान छगी रहती है इत्यादि । इसमे 
प्रात.काल मध्याक्लकाल ( दोपहर ) सायंकाल, तीनों समय तियमसे भिरतिचार सामायिक्र करना 
अनिवार्य है। 


४ प्रोषध या प्रोषघोपेबरस प्रतिसः--भोजनादि क्रिया सीमित समयको बन्दकर देनेसे 
चौथी प्रतिमा पलृती है। इसमे दूसरे शिक्षात्रतका बलाघान रहता है उसोको निरतिचार पालनेसे 
प्रतिमा नाम पड़ता है । तथा बाह्य आरम्मादिकका इसमे त्याग होता है जिमसे इन्द्रियसयम व 
प्राणिसयम पलता है जो आदर्शरूप है। प्रतिमाओमे पूर्व-पूर्वके सभी कत्तंव्य चालू रहते है, वे 
छटते नही है, उनका पालन करना अनिवाय॑ रहता है | इसको विधि आगे इलोक न० १५४मे 
बताई जावेगी । किम्बहुना | 


५ सचित्त' त्यागप्रतिमा--भोजनपानमे सचित्त ( जीवसहित ) चीजोका त्यागकर देना 
सचित्तत्याग प्रतिमा कहलाती है। यह भोगोपभोग शिक्षाब्रतका शुद्ध ( निरतिचार ) रूप है। 
उसीसे यह प्रतिमारूपमे बना है। इसमें भी इन्द्रियसयम प्राणिसयम पलता है। वह आदर 
उपस्थित करता है। वाह्म चीजें जैसे मूछ-फल-शाक-झाखा-केरी-कन्द, फूल-बीज ये सव जब 
जीवो सहित ( साधारण-अनंतकाय ) होते हैँ तब इसका खाना च्जनोय है क्योकि उनके स्वानेसे 
बहुतसे असल्यात जीवोका धात होता है, जिससे हिंसापाप लगता है यह हानि है, किन्तु जब 
उपयुंक्त चोजोमेसे कुछ चोजे, प्रासुक ( जीवरहित ) हो जाती हैं तब उनको खाया जा संझुता 
है। ऐसा विधान आग्म ( स्वामिकार्तिकेयानुप्रेक्षा ग्रन्थ )मे है। अर्थात्‌ चीजोकी सभी अवस्याएँ 
अनध्य या भक्ष्य ( अशुद्ध व शुद्ध ) नही होती ऐसा सिद्धान्त है, उनमे परिवर्त्तन होता रहता है । 

यहाँ तर्क किया जाता है कि उपर्यक्त चीजोको कच्ची ( अप्रानुक्त ) खानेमे जब अधिए 
“सा होती हैं और सानेमे स्थादिप्ट नही छगती तब उनके खानेका निपेध ही क्‍यों जिया जाता 
? बह व्यू अर्थात्‌ उनका त्याग कराना व ब्रत बताना निप्छक है ? दसका धामिक व बैजानक 
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प्रतिमाप्रफरण शेषण 


उत्तर इस प्रकार है कि ऊपर सचित्त चीजोंका त्याग केवल स्वादकी दृष्टिसे ( अपेक्षासे ) नहीं 
कराया गया है कि उनमे अच्छा स्वाद नही आता अतएव वे त्याज्य हैं किन्तु उनके खानेमे जैसे 
कि गढन्तके कच्चे खानेमे बहुत जीवोका घात होता है तथा उनसे कामेन्द्रियमें विशेष विकार 
होता है अर्थात्‌ कामोहीपन या कामवासना प्रवरू होतो है, जिससे पापका बध अधिक होता है 
( कुशील सेवन होता है ), अतएवं उन चीजोके कच्चे खानेसे हानि होती है, और उन्हीको 
पक्राकर ( सेक या उबालकर ) खानेसे उनकी कामोद्दीपन जञ्ञक्ति नष्ट हो जातो है, जिससे लाभ है 
क्योंकि स्पर्शन व रसना इन्द्रियोको जीतना कठिन है, वे ही प्रबल है । वे जीती जाती है। जगलो पशु 
या घोडा बैल वगेरह कच्चा घास या जडोी-बूटो खानेसे अधिक वलिष्ट ( ताकतवर ) होते है और 
शुष्क होनेपर खानेसे अक्ति घट जाती है ऐसा समझना चाहिए त्तब कुतक करना व्यर्थ है--ऊपरी 
दृष्टि है, किम्बहुना । इसीका नाम इन्द्रियसंयम है कि उन्हे वशमे करता, पाँचवी प्रतिमामे यही 
सब होता है, अस्नु । इस प्रतिमाका मुख्य लक्ष्य इन्द्रियोपर विजय पाना है तथा कपायोको भो 
कम करना है। प्रासुक करके खाना या सचित्तका न खाना एक ही बात है उसको निरतिचार 
पालना चाहिये। जे 


६ रात्रिभोजनेत्याग प्रतिमा--रात्रिके समय चारो प्रकारका आहार नहीं करना रात्रि 
भोजनत्याग प्रत्तिमा कहलाती है। इसमे भी इन्द्रियसंयम व प्राणिसंयम होता है। इन्द्रिय 
( जिद्धा ) पर नियंत्रण होता है व जीवधात नही होता । यह भी भोगोपभोगत्याग शिक्षात्रत 
का सुधरा रूप है अतः उसीसे बनता है। यह दो भंगसे पाला जाता है अर्थात्‌ स्वय रात्रिको 
भोजन नही करता न दूसरोको कराता है, यह मध्यम श्रावकका भेद है इत्यादि । यहाँ पर कही- 
कही मतभेद है वह ऐसा कि रात्रिमे भुक्त या भोग ( मेथुन ) करना अर्थात्‌ दिनकों भोग नही 
करना ऐसा लिखा है, इसमे भी इन्द्रियदयम व प्राणिसंयम दिनको त्याग देनेसे एकदेश पलूता है। 


७. ब्रह्म चये प्रतिमा--इसमे अब्रह्मका त्याग किया जाता है अर्थात्‌ बाहिर स्त्री मात्रका 
निरतिचार त्याग किया जाता है इस तरह वह भादर्श उपस्थित करता है--कठिन स्परशंन इन्द्रिय- 
को जीतता है अर्थात्‌ अनादिकालीन मैथुनसज्ञापर -विजय पाता है जो प्राणिमात्रके पाई जातो 
है। इसका निर्माण चौथे अणुत्रतसे होता है। प्रतिमा नाम अतिचारोके त्यागनेसे होता है ( अति- 
चार आगे बतछाये जावेगे ) यह महान्‌ त्रत है। इसका लोकमे बाह्य त्यागसे महत्व है अस्तु । 
यह दो बार भोजन पान कर सकता है। क्योंकि यह मध्यम प्रतिमाधारी है। यह न्र्त अन्तमें 
सर्वोत्कृष्ट हो जाता है जबकि शीलके पूरे १८ हजार भेद पलने लगते है--पूर्ण स्वभाव या शीरूमे 
लीन हो जाता है उसके ब्रह्म ( आत्मा ) में चर्या होने लगती है, अस्तु। 


१ अन्न पान खाद्य लेह्म नाइनाति यो विभावर्याम्‌ । 
सच रात्रिभुक्तिविरत सत्त्वेष्वनुकपमानमना ॥१४२॥ -+-र२० श्रा० 

२ मलवीज मलयोति गरून्मरू पूतगन्धिवीभत्सं । 
परश्यनजमनज्जभात्‌ विरमति यो ब्रह्मचारी स ॥१७३॥ 





ज-्र० आ० 


३५६ पुरुषाथसिद्धुपाय 


८. आरम्भत्याग प्रतिमा--जव कोई बणुत्रती वाहिर आरंभ ( व्यापारादि ) का निरतिचार 
त्याग कर देता है तव यह ८वी प्रतिमा कहलातो है। इसमें व्यापारादि आजीविकाके बाह्य 
साधनोका त्याग किया जाता है, जो एक आदर्शरूप है (वैसी मुद्रा या वेप ) आदरणीय है, 
यह भी इन्द्रियसंयम व प्राणिसंयमकी निशानी है। यह ॒परियग्रहपरिमाण अणुन्नरतका रूप है, उसी 
से यह बनती है। इसमे नवीन आरंभ ( कमाई ) करनेका निषेष है किन्तु सग्रहीत कमाईका 
निषेघ नही है--अभी तक पासमें रुपया वगैरह रख सकता है। यह दो बार भोजनपान कर 
सकता है । इसके वाह्मपरिग्रह ( धन ) होनेसे सवारीका उपयोग यह कर सकता है इत्यादि | 


९ स्परिग्रहत्याग ( परिसाण ) भ्रतिमा--जब कोई अपना पासका द्रव्य भी--भोजन- 
बस्त्रका ठहराव करके दूसरोको पंचोकी साक्षीपुर्वंक दे देता है तव वह «वी प्रत्तिमाधारी हांता है। 
यह भी मध्यम श्रावकका भेद है।यह दो बार भोजनपान कर सकता है। परिग्रहत्यागका ही 
निखरा रूप है, उसीसे होता है। यह भी सवारीका उपयोग परिमाणके अनुसार कदाचित्‌ कर 
सकता है। यह अपने पास भी कुछ द्रव्य रख सकता है। 

नोट--इस प्रतिमामें कदाचित्‌ सवारीका त्याग हो जाता है--परावछूबी नहीं रहता 
स्वतंत्रवृत्ति अहिसक होता है। 

१०, अनु सतित्याग प्रतिमा--सांसारिक वाह्य कार्योक्े बावत यह किसीको कोई सलाह 
सम्मति नही देता, इतना निरपेक्ष हो जाता है। थोड़ा-सा वाह्मपरिग्रह इसके पास रहता है यह 
उत्तम त्यागो कहलाता है। यह एक ही वार भोजन पान करता है। लोटा व बस्त्र मात्र रखता 
है । पराश्चित भोजन हो जाता है परन्तु भिक्षा भोजन नही करता--स्वाध्याय आदिसे ही समय 
विवाता है । जब कोई भोजनके समय अपने घर भोजनको लिवा ले जाता दै तब भोजन करता 
है | यह भी परिभ्रहके त्यागका एक शुद्ध रूप है इससे इन्द्रियसयम व प्राणिसंयम पलता है। अस्तु | 
यहाँपर भी अगक्तताके समय योग्यतानुसार सवारीका उपयोग कर सकता है वाध्य नही है ! वह 
थोड़ा पराश्चितवृत्तिवाला है इत्यादि। 


११ उहिष्टत्याग प्रतिमा--उद्दधिष्टि भोजन पान आदि सभीका त्याग करनेबाला ग्यारहवी 


१ सेवाकृपिवाणिज्यप्रमुखावारमतो व्यूपारमति । 


प्राणतिपात्तहेतो योज्सावारंभविनिवृत्त ॥१४थ॥। --र० श्रा० 
२ वाह्मेपु दशसु वस्तुपु ममत्वमुत्सुज्य निर्ममत्वरत ।॥ 
स्वस्थ सन्तोपपर परिचितपरियग्रहात्‌ विरत.॥१४४५॥। -+र० श्रा० 


48 
हे 


अनुमतिरारंसे वा परियत्रहे वेहिकेपु कर्मसु वा । 

नास्ति खलु यस्‍्य समवीरनुमतिविरत स॒ मन्तब्य ॥2१४६॥ 
४. गृहतों मुनिवनमित्या गुरूपक्ठे ब्रतानि परियृह्य । 
भैज्ष्यागनस्तपतत्यन्नुत्कृष्टन्चेलडवड्यचर १ ४ज्ा 


प्रतिमाप्रकरण ३०७७ 


प्रतिमा धारी होता है। यह भी एकबार भोजन पान करनेवाला उत्तम श्रावक कहलाता है। परन्तु 
भिक्षा भोजन करता है। सिर्फ वस्त्र मात्रका थोडा परिग्रह रखता है और बेठकर पात्रमे भोजन 
करता है। इसके दो भेद है ( १) क्षुल्लक (२) आयेक ( ऐलक )। यह सवारीका उपयोग कतई 
नही कर सकता ।॥ ( १ ) क्षुल्लक, खंडवस्त्र ( अंगोछा ) और लंगोटो रखता है (२) ऐलक सिफे 
लगोटी रखता है। ये ढोनो अणुत्रत्ती, मुनिसे दीक्षा लेते हे--गृहविरत अर्थात्‌ गृहस्थाश्रम छोड़ 
देते है । परिग्रहको अपेक्षासे दो लगोटियां व दो पिछोरा पासमें रखते है किन्तु उपयोग ( स्तैमाल ) 
की अपेक्षा क्षुल्लकक एक लंगोटी व एक अंगोछा ही बर्त्तावर्में छाते है तथा ऐलक एक लगोटी ही 
काममे लाता है। यह भेद है। इनके पाँचवाँ ही गुणस्थान होता है। मनवचकाय इन त्तीन भंगोसे 
त्यागी होता है--उत्क्ृष्ट श्रावकका दर्जा है। यह भी एक बार बेठकर पात्रमे भोजन करता है। 


इसी तरह आयिका भी साडो एक पहनती है, एक पासमें ( स्टाकमें ) रखती है त्था बैठकर 
पान्रमें भोजन करती है, वह भी उत्कृष्ट श्राविका है--भिक्षाभोजन विधिप्रकार करती है। आगम- 
की आज्ञाके अनुसार प्रवृत्ति करना ( चलना ) ही सम्पग्दुष्टिकी पहिचान है। निरतिचार १२ 
ब्रत पालनेका फल १६ सोलहवे स्वर्ग तक जन्म लेना है और वहाँसे चलकर मनुष्यभाव पाकर 
मोक्षको जाना बतलाया गया है इसको ध्यानमें रखना चाहिये। 

नोट--प्रसंगवश यहाँ १र १२ ब्रतोसे ११ ग्यारह प्रतिमाओका निर्माण अल्पबुद्धिके सनुसार 
लिखा गया है। पाठकगण भूलकी क्षमा देंगे और सूचना देनेकी कृपा करेगे | विषय कठिन है, 
स्वाध्याय और अनुभवके बहू पर यह किया गया है उपयोगी समझ ग्रहण करेगे | किम्बहुतता । 


सातवाँ अध्याय 


सल्लेखना प्रकरण ( साधकश्नावकाचार ) 
आचाय॑े साधक श्रावकका अन्तिम कत्तंव्य बताते हैं । 
भुमिका निर्माण 


इयमेकैव समर्था धर्मस्वं मे मया सम॑ नेत॒स्‌ ! 
पी कप ने प्श्चिमसल्लेख 774 
सततमिति भावनीया ना भक्‍त्या ॥१७५॥ 


पद 
सतत सावना जिसकी रहती कनत्र सह्लेखन हो मेरे । 
क्योंकि यह सामथ्य उसीमें साथ धर्मांघन ले दौरे ॥ 
इसीलिये कच्तेब्य यहो है, अन्तसमयर्में वह करना। 
ठान प्रतिज्ञा भूमिशोधना नित्य तयारी है करना ॥१७०४॥ 


अन्वय अर्थ---आचाये कहते हैं कि [ मे धमस्वं मया सम॑ नेत॒म] मेरे धर्मरूपी घनको मेरे साथ 
ले जानेके लिये [ इयमेत्र एका समर्था ] यही सल्लेखना ही एक समर्थ है--टूसरा कोई नही है। 
[ इति सतत भकक्‍त्या पश्चिमसल्लेखना भावनीया ] इस प्रकार साधक श्रावकको निरन्तर भक्ति 
सहित अन्तिम ( मारणान्तिकी ) सल्लेखना करनेकी भावना या प्रतिज्ञा अवश्य करना चाहिये। 
यह भूमिका निर्माण है अर्थात्‌ पेश्तरसे तयारी करना है ॥१७पा। 


भावार्थ-हर एक कार्यके लिये पेइ्तरसे तयारी करना पड़ती है तभी वह अच्छी तरहसे 
सम्पन्न ( परिपूर्ण ) होता है यह नियम है। तब सलल्‍्लेखना जैसे महान्‌ गुरुतर परन्तु दढु स्साध्य 
कार्यको साधनेके लिये 'मुनिजन' १२ वारह वर्ष पहिलेसे अभ्यास करते हैं। उसी तरह श्रावकको 
भी नेष्टिक अवस्थामे रहते हुए पेण्तरसे ही मारणान्तिकी ( पश्चिम ) सलल्‍लेखना करनेकी प्रतिज्ञा 
या भावना करते रहना चाहिये, क्योंकि भावना एक तरहका संस्कार हैं सो जब वह ससस्‍्कार दुढ 
हो जाता है तब वह प्रतिज्ञा पूरो कराके ही दम लेता है भर्थात्‌ सफल व थान्त होता है। यही 
भूमिकाशुद्धि या भूमिका तयार करना है इत्यादि। सलल्‍्लेखनामरण दो तरहका होता है (१) 





२ भावना करना प्रतिना चेना । 
गातू के टेएना कर सर्जेपना । अनादिसे मौजूद कपाय और कायको पृथफ्ू करना यां कमजोर करना, 
सर जच्तिम बत्तेत्स क्रषापक् ( साथक )का हूँ करना चाहिये । 


सल्लेखनाप्रकरंण ३७५९ 


नित्य मरण ( २) तदुभवमरण।| नित्यमरण प्रतिसमय जो आयु और इश्वासोच्छवासका वियोग 
होता है वह कहलाता है और तद्भव मरण--जो अन्त समयमें आयु और श्वासोच्छवासका 
पूर्ण वियोग होता है वह कहलाता है । फलरूतः सल्लेखता ( मारणान्तिकी ) करना क्यो जरूरी 
है ? दृष्टान्त द्वारा इसे वसलाते है। 


जिस प्रकार देशान्तरमे संचय किये हुए द्रव्य ( धन )को साथमे ले जानेके लिये नौका 
आदि साधनकी जरूरत रहती है, विना साधनके वह साथ नही ले जाया जा सकता। यदि कही 
उसको दूसरेके सुपु्दं कर दिया जाय तो वह पुनः प्राप्त न होगा वही हजम कर लेगा इत्यादि । इसो 
तरह मारणान्तिकी सल्‍्लेखना ही परभवमे धर्मंधतनकों ले जानेमे नौकाके समान साधन है। यदि 
उस समय सल्लेखना ( समाधि ) न की जाय तो परिणाम विगड सकते है, जिससे दुर्गंति हो 
सकती है, जीवनमे कमाया हुआ ( अजित किया हुआ ) धर्मघन व्यर्थं चछा जायगा ऐसा सोचकर 
समारणान्तिकी सल्लेखना अवश्य करना चाहिये, जिससे धर्मंघनको साथमें ले जाकर सद्गति प्राप्त 
हो । किम्बहुना । अन्तसमयका सुधारना ही कत्तंव्य पाछन करना है। उस समय जीवको भारी 
विकल्प और चिन्ताएँ व मोह होता है जब प्राण छुटते है, जिससे दुर्गतिका बंध होता है, 
( स्वभावभावका घात होकर विभावभाव उभड़ते हैं ) और फलस्वरूप यह होना संभव है कि 
वह जीव खोटे भावोके साथ मरकर अपना धर्मंघन खो देवे। अतएवं उसकी सुरक्षाके लिये 
अन्तसमयमें भाव यथा परिणाम नही बिगड़ना चाहिये यह उपदेश है, परन्तु उसके लिये पूर्व 
अभ्यासकी नितान्त आवश्यकता है ऐसा जानना चाहिये कि जीवनकी सफरूता इसीमे है अस्तु, 
यथा्थंत्त: यह भात्मसाधनाका कार्य, शुद्धनय हारा जिसने अपने शुद्ध स्वरूपको भरीभाति जान 
लिया हो, वही निर्मोही होकर कर सकता है, दूसरा नही । सामान्यत' धमंगुरु आचायका सभी 
जीवोके लिये यही उदार उपदेश है कि कम-से-कम जेनघर्मी श्रावककों अन्तिम समय ( मरते वक्त ) 
परिग्रहादि त्यागकर ब्रती मरण तो करना ही चाहिये। किम्बहुना ॥१७५॥। 


आचाये सल्लेखनाको प्रतिज्ञा या भावना करनेका फल बतलाते है। 


मरणान्तेड्वश्यमहं विधिना सल्लेखनां करिष्यासि | 
इति भावनापरिणतो<5नागंतमपि पालयेदिदं शीलंस ॥१७६॥ 


पद 


विधिपूवंक सदकेखन करनेका जो प्रण नित्य करते है । 
करनेके पेइतर ही वे जन नित सल्लेखन धरते हैं ॥ 





३१ अग्निमकाल ( भविष्य )। 
२. स्वभावभाव या सललेखनाको साधना । 


इे३० पुरुषाथसिद्धचुंपाय 


सल्केखन दो विध होवी है! नित अरु अन्बससयकी भी ! 
दोनों विध करनेसे सविजन करत हानि संस तिकी मी ॥१७६॥ 


अन्वय अर्थ--आचाये कहते हैं कि जो जीव ( ब्रती ) [ भह्दं मरणान्ते अवइयं विधिना 
सल्लेखनां करिष्यासि | हम मरणके अन्तसमयमे विधिपुर्वक सल्लेखना अवश्य करेगे [ इति माचना- 
परिणत ] ऐसी भावना रखता है या प्रतिज्ञा करता है वह मानो [ अनागवमपि इदं शी्ं पालयेव ] 
भविष्यकालीन स्वभावभावकी साधना भी वत्तमानमे करता है अर्थात्‌ क्रमिक सल्लेखना करता 
है ( प्रतिक्षण मन्दकषाय और वेराग्यको प्रमुखता होनेसे ) वत्तेमानमे आगामी कर्मोका सवर 
और तनिजेरा वराबर करता है तथा विभावभाव हटनेसे स्वभावभाव प्रकट करता है ऐसा खुलासा 
समझना चाहिये ॥ १७६ || 


भावार्थ--ऐसा कहा जाता है कि भावना “भवनाशित्ती' अर्थात्‌ बार॒बार भावना या 
चिन्तवन करनेसे अथवा प्रयोग करतेसे कभी न कभी प्रयत्न सफल अवश्य होता है। और मुमुक्षु- 
जन भी लक्ष्यको भावना द्वारा जगाते रहनेसे ( विस्मरण न होने देनेसे ) छक्ष्य सिद्धि करनेमें 
समर्थ हो जाते है-ससारसे छूट जाते हैं, अतएव भावना साधन बड़ा उपयोगी है । भरे ! करनेके 
पहिले मात्र भावना करना भी कठिन है क्‍या ? तब वह पुरुषार्थी कैसा ? जो यह भी नही करता 
वह पार भी नहीं होता, यह निश्चय समझना चाहिये। प्रतिज्ञाधारी भावनाके बलसे बहुत 
अनर्थोत्ति बच जाता है यह तात्यय॑ है। विचारवात्‌ बिवेकी एक-एक समयका हिसाव छगाता है 
क्योकि मनुष्यजीवन भहान्‌ कीमती है--मोक्ष छे जानेको वही समर्थ है। यह वार-बार जबतब 
नही मिलता उसके मिलनेका समय ( कारूलूव्धि ) निश्चित है अतः इसे व्यर्थ नही खो देता 
चाहिये। तथा सल्लेखताको उपयुक्त समय पर करना चाहिये यह ध्याच रहे ॥ १७६ ॥ 


आगे सल्लेखनाके सम्वन्धमे वादों शंका ( तक ) करता है उसका ठोस उत्तर ( अखड 
जवाब ) जाचार्य देते हैं । 


मरणे<वर्यं भाविनि कपायसल्लेखनातनुकरणमात्रे | 
रागादिमन्तरेण व्याप्रियमाणस्य नात्मघातो5स्वि ॥ १७७ ॥ 


१ संसारका त्यागरूप क्षय | 


२ उक्त च-- . उपसर्ग दुर्मिक्ते जरासि इजाया च नि प्रतीकारें। 
घर्माय तनुविभोचनमाहु. सल्लेखनामार्या ॥ १२२ ॥ रत्न० श्रा० ॥ 
अर्थ .--जिसका प्रतीकार [ वचाव ) होना असंभव हो ऐसा दुभिक्ष ( अकाल ), उपसर्ग, रोग, चुढापा, 
उपस्वित हो जाने पर पर्मशसिके उद्देव्यने शरीरसे समत्व छोटना अयति कपाय घढाता 
सल्देखना कहलाता हूँ मह् भाव है । 


सल्केखनाप्रकरण ३६१ 
पच्चय 


जब पक्का यह निश्चय होवे, मरना अब तो निड्चित है । 
उसी समय रागादि छोड़कर जो सब्लेखन करता है।॥ 
कायकषाय स्यागनेसे नहिं, 'आत्मघात कहलाता है। 
आत्मधात करनेवाकेके. तीघ्रकषाय जु होता है॥ १७७ ॥ 


अन्वध अर्थ--आचाय॑ कहते है कि [ सरणेड्वइ्यंमाविनि | जब ब्रती सल्‍लेखनाधारीको यह 
निइचय हो जाय कि हमारा अब मरना निश्चित है अर्थात्‌ लक्षणों आदिसे मालूम पड़ता है कि 
अब हम जोवित नही रह सकते अन्तिम समय है तब [ राग्ादिमन्तरेण कषायसब्डेखनातजुकरण- 
मान्रे व्याप्रियमाणस्य ] रागद्वेषके बिना अर्थात्‌ भविष्यमे किसीकी आकाक्षा आदि न करके ( बिना 
चाहके ) जो कषायोको छोड़नेका प्रयत्न करता है और निकट एवं अनादिके साथी शरीरसे भो 
राग ( कषाय ) छोड़ता है उसके [ आात्मबातो नास्ति ] आत्मघात” नामक पाप ( दोष ) नही 
लगता अर्थात्‌ वह आत्मघाती महांपापी” नही बनता यह भाव है ॥१७७॥ 


भाषार्थ--भात्मघात( कषायपूर्वक यत्न करके मरना ) वही करता है जो तीक्र- 
कषायी हो अर्थात्‌ असह्य क्रोध हो या ख्यातिछाभ पूजाकी उत्कट अभिलाषा हो या कोई 
साधना करना हो या कषायपूर्ति करना हो, तभी वह अपने प्राणप्रिय जीवनको भी व्यथथे 
ही खो देता है। इस प्रकार मरण करनेवालेको नि.सन्देह आत्मघात या इच्छामरणका दोष 
लगता है और फलस्वरूप उसको दुर्गति होती है। परन्तु जो इसके विपरीत मरण करता 
है अर्थात्‌ जीवनका असाध्य अन्तिम समय समझकर घमंलाभ करनेके लिये अथवा जानेवाली पर- 
चोजमे व्यर्थ ही राग ( कषाय )को छोड़नेके लिये अज्न, जल, औषधादि सब छोडकर निर्मोह 
( वीतराग ) होता है तथा सिर्फ आत्मध्यानमे चित्त या उपयोगको छगाता है, स्वर्गादि या 
नामवरीको इच्छा नही रखता वह आत्मघाती कंदापि नही हो सकता, क्योकि उसका मरण 
नि.स्वार्थ होता है, किसीके दवाउरे आदिमे आकर वह वेसा नहीं करता यह तात्पयें है। इस 
प्रकार सलल्‍लेखना जीवनको शुद्ध करनेका एक भपूर्व उपाय है ( कषायकी मन्दता या अभावका 
करता है ), किन्तु जोवनको अशुद्ध करनेका उपाय ( तोब्रकषाय करनारूप ) नही है । रागादि- 
कषायोको छोड़ता जोवका कत्तंव्य है क्योकि वे जीवका स्वभाव नही हैँ-विभाव या विकार है 
जो कि सयोगी पर्यायमे ऊपर-ऊपर होते है, उनके साथ तादात्म्यसवध ( एकत्व ) नही होता 
किम्बहुना | आत्मघात होनेके भयसे उसको नही छोड़ना चाहिये, किन्तु निर्भव होकर सल्लेखना 
अचरश्य करना चाहिये यह उपदेश है अस्तु । 


जिस प्रकार कोई चतुर व्यापारी दुकानमे आग छूग जानेके समय अधीर न होकर दुकानको 
बुझाने या बचानेका प्रयत्न करता है किन्तु जब दुकान बचतो नहो दोखतो तव अपने हुंडा, 


६१. आत्मघात अपराध । 
४६ 





३६२ पुस्षाथसिद्धयपाये 


पुरजा, वही-खाता, नोट आदि वचानेका ही प्रयत्न करता है जिससे वजारमे उसकी जाख न 
मिटे, वनी रहे इत्यादि यक्ति काममे छाता है। उसी तरह ब्रती साधक जब शरीर वचता दिखाई 
नही देता तव “घमरत्न ( घन )कों वह बचाता है शरीरमें कषाय या राग न कर, उससे ममत्व 
छोड़ता है, जिससे वह धर्म जीवको दुर्ग तियोसे वचाता है-शाख कायम रखता है इत्यादि समझना । 
सनन्‍्यास-समाधिमरण-सल्लेखना ये सब एकार्थवाचों शब्द हें किसों भी नामसे कहा जाय अर्थ 
एक है ॥ अस्तु । 

नोट--आयुक्षयका पक्‍का निरचय न होनेंपर यमसल्लेखना करनेकी मनाही है, नही 
करना चाहिये ॥ 


उत्तं च ( विशेषार्थ ) 


भावविसुद्धिणिमित्तं वाहिरसंगस्य कीरए चाओो । 
वाहिरचाओ. बचिहको, अव्संतरसंगज़॒त्तस्स ॥ हे ॥ सावपाहुड 


अर्थ---मुमुक्षु जीव घनधान्वादि वाह्य परिग्रहका त्याग, परिणामोकों विद्युद्ध ( निर्मल ) 
करनेके लिये निमित्त समझकर करते हैं किन्तु उपादान समझकर नही करते | अतएव जिन जीवी 
का अत्तरंग परिग्रह ( कपाय व मिथ्यात्व ) नही छूटता अपितु मौजूद रहता है और वे कपावर्की 
मन्दता या तीन्नता ( भयादि ) से वहिरंग परियग्रहका कदाचित्‌ त्याग करते है या कर देते है । 
उनका वहिरंग परिय्रहका त्याग करना निष्फल जाता है अर्वात्‌ उससे साथ्य (मोक्ष ) की सिद्धि 
नहीं होतो, ससार हो में निवास रहता है यह तातये है | ऐसी स्थितिमे सल्‍लेखना घारण करनतेदा 
मतलूव कपायभावोंको कम करनेका हैं भौर उसीके लिये निमित्तरूप वाह्मपरिश्नह या ओपधि 
अन्नपानादिका त्यांग किया जाता है तथा वह उचित है- किम्बहुना । यहाँ पर तात्तविक कथनम 
वाह्म त्यागका महत्त्व नहीं गिराया जा रहा है किन्तु विधेवता ( निमित्तता या आवश्यकता |) 
कायम रखते हुए उसकी कीमत बताई जा रही है। ऐसी स्थितिमे जवतक हीन दद्या रहती है 
ऐ उसका अपनाना भी कयंचित्‌ छामकर होता है परन्तु सवंधा नही होता ऐसा समझना 
चाहिये। 


सदलेखनाकफे चमयकी विधि 
नग्नवेप ( दिगम्बन्पना ) होना बहुधा जावन्यक हैँ] साधक पुर्पक्ते लिये तो बढ़ कर्दिय 
सही --सेनव हे किसतु लाधिकाहे लिये महाकठिन है तथापि उसको एकान्त स्थानम बसा हरस 
हाई आजा है, बह उपचार महाउत घाराए कर सकती है | यो तो उसके दिये साधारण अतर्थास--_ 


रु 
सग्गन्ग कफ अाम-अकम्नुरमकक.. मन्‍क्ण--मह ना हा स्व कर ता कक नये न्ल्स्स कक 2 -कन घिपाव ञं कक करना बन डे अपक-र दाएख 
धग्भता पदार्थ उतचा, साणाट आगर हेना, पराणिपा जन करना, मना है में लोन पास 


रन 








संयराकफों विधि 


इनान प्रशार ह व जताया प्रशारी रद गधापर दिशशर उस दिए ६ भा । दो डा 


सल्केखनाप्रकरण शेपओे 


जाय, यदि वह इच्छा प्रकट करे तो वह देवे और यदि वह उसमें आसक्त हो तो धर्मोपदेश देकर 
उसका राग छुड़ावे, बार-बार उसे समझावे इत्यादि करत्तंव्य है। अस्तु ॥॥ १७७ ॥ 


तथा च 
आचाय॑ आत्मघात'का स्वरूप बताते है । 


यो हि कषायाविष्टः क्ुंधभकजलूधूमकेतुविषशस्त्रेः | 
व्यप्रोपयति आणान्‌ तस्य स्यात्सत्यसात्मवधः ॥ १७८ ॥ 


पच्च 
जो कघायवश होकरके निजप्राण व्यर्थ खो देता है। 
इवासरोध जल अग्निशस्त्रसे, आत्मघाति चह् होता है॥ 
आत्मधातमें महापाप है, नही विरागी करता है। 
वह जौ कुछ करता है ठजना, घमरुचि रख मरता है॥ १७८ ॥ 


अन्चय अर्थ--आचाय कहते हैं कि [ हि यः कषायाविष्ट ] निर्चयसे जो जीव तीज्रकषाय 
सहित होकर [ कुमकजछधघूमकेतुविषशस्त्रे: प्राणात्‌ व्यपरोपयति ] इश्वासनिरोध ( प्राणायाम ), 
जलप्रवेश, अग्निप्रवेश, विषभक्षण, अस्त्रसचालन आदि क्रियाओके द्वारा अपने प्राणोंका उत्सगें 
( त्याग ) करता है | तस्य सत्यं आास्मवध. स्थात्‌ |] उसके बराबर ( निःसन्देह ) आत्मघात होता 
है अर्थात्‌ उसमे विवाद नही हो सकता ॥१७८॥ 


भावार्थ--तीब्रकषाके वेगमे जीव विवेक रहित हो जाता है उसको योग्य अयोग्यका विचार 
नही रहता, अतएवं वह मनचाहा कार्य कर बेठता है। चाहे उससे उसकी बदनामी हो या कोई 
हानि हो, उसको वह नही देखता। जिनको किसीपर अत्यधिक क्रोध या रोष होता है वे क्रोध 
या मानके वश्षसे प्राण तक खो देते है। फाँसी छगाकर, रेलसे कटकर, आगी लूगाकर, कुआमें 
कूदकर, घुटको मसक कर इत्यादि साधनों द्वारा मर जाते है। इसी तरह धर्मके लोभमे पागल 
होकर अर्थात्‌ स्वार्थी अज्ञानियोके बहकाएमे आकर उन्तका झूठा उपदेश मान लेते है मौर उसका 
आचरण कर बेठते है कि 'जो अमुक कायें करेगा उसको घम्मंकी प्राप्ति होगी और घमंसे उसको 
वेकुंठ या मोक्ष मिलेगा तथा जो यहाँ सब कुछ दे देगा उसे वहाँ परछोकमे सब कुछ तैयार मिलेगा ।! 
इत्यादि अध श्रद्धामें पड़कर वे “आत्मघात' कर डालते है, जिससे परिणाम संक्लेशमय होनेसे वेकुंठ 
नही मिलकर नरकादि मिलता है। फलूत- वेसी मूखेता कदापि नही करना चाहिये | वह घोखा 
है किम्बहुता । कभी-कभी असह् दु.ख होनेसे भी--जैसे इष्टका वियोग हो जाने पर या अनिष्टका 
संयोग हो जाने पर भी तीज रागह्वेषवश आत्मघात जोव कर लेते है वेइज्जतो ( अपमान ) होने 
पर भो मर जाते है, परन्तु है वह सब कषायकी तोऩता आदि-आदि जो बुरी है अस्तु ॥ १७८॥ 








ढ़ ता 
३- आत्मघातका दूसरा नाम “इच्छामरण' है अर्थात्‌ तीव्रकषायवश्ञ प्राण त्यागना इत्यादि । 


३६४ घुस्षाथसिद्धयुपाय 


सल्लेखना धारण करनेका मुख्य प्रयोजन क्या है यह बताते है । 
( अहिसाब्रतका पालना है ) 


नीयन्तेज्त्र कपाया; हिंसाया हेतवो यतस्तज्ञुताम । 
के कप प्रसिद्यर्थ पा 
सल्लेखनामपि ततः आहुरहिंसाग्रसिद्यर्थम' ॥ १७९ ॥ 
प्द्ध 

हिंसाके कारण कषाय हैं, उनको कमती करनेसे । 

सब्छेखनत्रत नाम होत है, अर्थ 'अहिंसा! पलनेसे ॥ 

उसका मुख्य लक्ष्य ये ही ह---ब्रती अहिंसावत पाले । 

परस जअहिंसाधर्म प्राप्कर, सुक्तिसा माला डाले ॥ १७५० ॥ 


अन्वय अर्थ--आचार्य कहते हैं कि | अन्न यतत हिंसाथा हेतव कषाया तलुताम्‌ नीयन्ते | जब 
सल्लेखनाब्रतमे हिसाके कारणभूत कषायोंको कमतो किया जाता है मर्थाव्‌ छोडा जाता है 
[ तत सब्लेखनामपि अहिसाप्रसिद्धथर्थ ग्राह ] तब सलल्‍्लेखनाको भो प्रकारान्तरसे अहिंसाकी प्रसिद्ध 
करनेवाली समझना चाहिये अर्थात्‌ सललेखनाका ही दूसरा नाम अहिंसा” है--अर्थमेद कुछ नही 
हैं अत वह करना चाहिये ॥ १७९ ॥। 
भावाथ--सल्लेखना--समाधि--सनन्‍्यास आदिके नामोमे व क्रियाओमें मेद होने पर भी भ्रयो 
जन ( अर्थ ) में मेद कुछ भी नही है, सवका लक्ष्य एक कषायो ( विभावभावों ) का कमती करना 
है--जो हिंसाके निमित्त कारण है क्योकि उनसे स्वभावभावोका घात होता है। फछत सल्लेखना- 
में कपायभाव छूटनेसे हिंसा बचती है ( स्वभावभावका घात नहो होता । गौर अहिसातन्नत पलता 
है यह लाभ होता है ऐसा समझकर सल्लेखना अवश्य-अवश्य करना चाहिये--अहिंसा ही परम 
घर्मं है ॥ १७० ॥। 
आचारये---सल्लेखनाका अन्तिम फल दिखाते हैं । 
( उपसंहार कथन ) 
इति यो ब्तरक्षा्थ सततं पाछयति सकलशीलानि । 
वरयति पर्तिबरेव स्वयसेव तमुत्सुका शिवपदश्रीः ॥। १८० ॥ 


पच्च 
ब्रतरक्षाक' अर्थ विचेकी शोक सल्केसन करते हैं। 
डसके सब्रव सहिंसक्त बनकर मुक्ति वधूको बरते हैं ॥ 
$. उक्त च-- अन्त क्रियाधिकरर्ण तप फर्क सकलछदशिन स्नुवतें । 
तस्माद्यावर॒ विभव समाधिमरणे प्रयतितज्यमू ॥ १२३ ॥ रत्न० श्रा० 
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ऐसी श्रद्धा धार च्रतीजन अन्तिम लक्ष्य अवश बाँध । 
क्रम-क्रम कर बारह वर्षोसे च्रत सब्लेखनकों सााधे ॥ १८० ॥ 


अन्वय अर्थे--आचाये कहते है कि [ इति यः चतरक्षार्थ सतत सकछशीलानि पाछयति ] 
पूर्वोक्त प्रकार जो श्रावक ब्रतोकी रक्षाके लिये निरतर सात शीलोको पारूता है अथवा सम्पूर्ण 
स्वभावभावोंकी ओर लक्ष्य रखता है ( विभावभावोको छोडता है ) [ त॑ उत्सुका शिवपदश्मीः स्वय- 
सेव पतिंवरा इव वरयति ] उस श्रावक ( त्रती ) को बड़ो उत्सुकताके साथ स्वय॑ मोक्षलक्ष्मी वरण 
कर लेती है अर्थात्‌ अपना पति बना लेती है। जिसप्रकार स्वयवरमंडपमें कन्या स्वय अपना 
पति चुन लेती है या पसंद कर उसके गलेमे माला डाल देती है यह लाभ होता है ॥ १८० ॥ 

भावार्थ--ब्रतोंकी रक्षा करनेवाला श्रावक, अर्थात्‌ जो श्रावक अतिचार रहित ब्नरत पालता 
है वह अथवा मुनि, अहिसाब्नतको पाछूकर स्वर्ग ओर मोक्ष तककी प्राप्ति कर सकता है, ब्रतका 
इतना बड़ा माहात्म्य है जो अनुपम है, इसोलिये मुमुक्षुजत ब्रत अवश्य पालते है--अन्नदीपना 
छोडते है। इस ग्रंथमे श्रावकधमंका व्याख्यान क्रमवार बहुत विचारके साथ किया गया है, जिससे 
अनादिसे भूले-मटके जीवोको अकथनीय लाभ होगा। फलूत. सारणान्तिक सल्लेखना विधिपुर्वंक 
यदि श्रावक धारण करता है तो उसे १६वाँ स्वर्ग तक प्राप्त हाता है और यदि मुनि धारण करता 
है तो उसको मोक्ष तक प्राप्त होता है। इस भेदका कारण अणुन्नत और महात्रत है अर्थात्‌ एकदेश 
अहिंसा और सर्वदेश अहिंसाका पालना है। यदि दूसरे शब्दोमे कहा जाय तो अपूर्ण वीतरागता 
और पूर्ण बीतरागता है अस्तु । यह बुद्धिपुवंक समाधि क्षायोपशमिक अवस्था तक अर्थात्‌ जबतक 
ज्ञान क्षायोपशमिक रहता है तथा चरित्र भी क्षायोपशामिक रहता है तभी तक होती है आगे नही 
यह निष्कर्ष है किम्बहुना । आगे कोई विकल्प हो नही होता इत्यादि समझना || १८० ॥ है 


खाठवाँ अध्याय 


अतिचारप्रकरण 
आचारय॑ सम्यग्द्शन सहित १२ ब्रतोके अतिचार ( दोष ) बतलछाते हैं । 


अतिचाराः सम्यक्त्वे ब्रतेषु शीलेषु पंच पंचेति । 
सप्ततिरमी यथोदितशुद्धि-पतिबंधिनोी हेयाः ॥१<८१॥ 


पच्च 


अतीचार  सम्यग्द्शनके और साथ वारद बतके। 

सललेखनको साथ मिलाकर सगरे चौद॒ह सेदोंके ॥ 

पाँच पाँचके क्रमसे सबके सत्तर पूरे द्वोते हैं। 

झुद्धि विनाशक होनेसे ये द्वेय पुज्यवर कहते हैं ॥$८१॥ 

अन्चय अर्थे--आचाये कहते हैं कि [ भतिचारा सम्यक्त्वे चतेषु शीलेपु पच पंचेति | सम्यक्‌- 

दर्जनमे, पॉच अणन्नतोमे, सात शीलोमे और सल्लेखनामे पाँच-पाँच अत्तिचार होते हैं । | अमी 
सप्तति- यथोद्विश्ुद्धिप्रतिवंधिन देचा ] कुछ मिलाकर १४ चौदहके ७० सत्तर भतिचार होते हैं, 
वे शुद्धि ( निमंछता ) के घातक होनेसे हेय हैं त्यागने छायक हैं ॥१८१॥ 


भावार्थे--इस इलोकमे खुलासा रूपसे 'सल्लेखना” के अतिचारोका उल्लेख नही है तथापि 
ब्रत वा शीलका उल्लेख होनेसे उसीके अन्तर्गत वह ग्रहण कर लिया जाता है, कारण कि सल्लेखना 
नच्रतरूप या जीलूरूप ही है--शीलका अरे स्वभाव होता है इत्यादि । इस तरह प्रत्येक मेदके पाच- 
पाँच अतिचार होनेसे ७० सत्तर भेद हो जाते हैं ( १४५८५८७० ) उनका त्यागना नितान्त 
आवश्यक है क्योकि उन्तके रहते हुए ब्रतादि शुद्ध अर्थात्‌ भचिमेछ नही हो सकते यह तात्पय है । 
शास्त्रोमे अतिचार भर्थात्‌ दोप ४ चार प्रकारके वतलाये हैं सो समझ लेना" | 


१ (१) क्षति मन शुद्धिविवेरतिक्रमं, व्यतिक्रम शीलवबुतेबिलंघनम्‌ | 
प्रभोइतिचार विपयेयु वर्त्तन॑, वदन्‍्त्यवाचारमिहातिसक्तितामू ॥९॥ सामा० पाठ, अमितयति । 
( २ ) अतिक्रमी मानसशुद्धिहानिर्व्यतिक्रमों यो विपयाभिझाया | 
तथातिचारं करणालसत्व॑ भंगो ह्यनाचारमिह ब्रतानि ( ब्रतानाम्‌ )॥ सागारवर्मामृत 


( ३ ) भावश्चित्तनूलिया नामक ग्रन्यमें पेज १५७ में खुलासा किया गया हैं । एक बूढे बैडका उदाहरण 
देकर समसाया है उसको देखना चाहिए । 


अतिचारप्रकरंण इद्७ 


नोट--अतिचार आदि दोष अज्ञान व प्रमादसे होते है अतएव दोनोको दूर करना चाहिये, 
अस्तु । ब्रतोका फल निर्दोष या निरतिचार होनेपर ही पूर्ण प्राप्त होता है, ब्रतोमें जितना दोष 
लगता रहेगा उत्तना ही फल भी कम प्राप्त होगा यह नियम है। यहाँ पर स्थूछ दोषोका ताम 
व कथन किया जा रहा है, सुक्ष्म दोषोका अस्तित्व तो बहुत दूर तक रहता है, उच्तका छूटना 
बुद्धिपुवंक नही होता किन्तु स्वतः ही वैसा परिणमन होनेपर होता है अर्थात्‌ वह यत्मसाध्य नही 
है। आत्माके सभी गुण निद्चयसे यत्न या पुरुषार्थ साध्य नही होते यह दुृढ विश्वास रखना वह 
वस्तुका परिणमन है। यदि कोई ऐसा कहे कि 'यत्न साध्य' है तो वह व्यवहारी है क्योकि परा- 
श्रितता मानना सब व्यवहार कहलाता है, तथापि पुरुषार्थ करनेकी मन्ताही नही है, पुरुषार्थे 
उपयोग या मनको बदलनेका करना चाहिये, क्योक्ति उपयोग निशुचयसे स्थिर नहीं रहता वह 
चंचल हो जाता है अतः वह परका ( निमित्तका ) आश्रय लेने रुगता है। लेकिन श्रद्धान सहो 
रहता है वह नही वदलता अतः सम्यग्दर्शंन नष्ट नही होता यह तात्पयें है अस्तु ॥ अतिचार अन्त- 
रंग और बहिरंग दो तरहके भी होते है। अन्तरग अतिचारसे परिणाम मलीन ( अशुद्ध ) होते है, 
जिससे कमंबन्ध होता है और बहिरग अतिचारसे लोकापवाद होता है--सदाचार बिगड़ता है, 
उससे प्रतिष्ठा हानि होती है व सक्‍लेशता होतो है उससे पापका बन्ध होता है। अत: अतिचार 


हेय ही है ॥१८१॥ 


आचाय॑ पहिले सम्यग्दशंनके पाँच अतिचार बतलछाते है। 
शंका तथेव कांक्षा विचिकित्सा संस्तवोन्यदृष्टीनाम । 
पृ ० 
मनसा च तत्प्रशंसा सम्यर्दृष्टेरतीचारा। ॥१८२॥ 


पच्य 
रुचिसे शंका अरू आकांक्षा विचिकित्सा जो करते है । 
सस्तव और अन्य सतियोंकी भन प्रशंस उच्चरते हैं ॥ 
नाम उसीका अतीचार है, जो रुचिसे यह करते हैं । 
बिना रुचिके होनेपर भी, अतीचार नहिं छूगते हैं ॥१८२॥ 


भावार्थ--विषय सेवनकी अभिल्‍ाषा ( इच्छा ) करना ( १ ) अतिक्रम कहलाता है। ज्ञील या मर्यादा- 
का तोडना ( २ ) व्यतिक्रम कहछाता है । भयके साथ ( विना सनके ) विपयसेवनमे प्रवृत्ति 
होना ( ३ ) अतिचार कहलाता है । निर्भय होकर ( मन लगाकर ) व वार-वार विपय सेवन- 

में अवृत्ति करना ( ४ ) अनाचार कहछाता है । 
१ रुचि या राग या सरागावस्थाका होना ही अतिचार है क्योकि सस्यर्दर्शन तो निविकल्प वीतराग है । 
रागसे अकेछा राग नहीं छेना--हेष भी छेना--रागद्रेषका होना ही अतिचार है ( दोष है ) क्योकि 
सस्यग्दर्शनके साथ रागद्वेषादि मलके रहते हुए मोक्ष नही होता, बोतरागताके साथ रहनेपर ही मोक्ष 


होता है तथा इलोकमें 'मनसा' यह पद लिखा है । उसका सम्बन्ध शंका, काक्षादि सबके साथ छगाना है 
क्योकि वह श्रद्धासे सम्बन्ध रखता है मंजूरी बताता है । 


३६८ पुरुषाथसिद्धभुपाय 


अन्चय अर्थे--आचायें कहते है कि [ शंका कांक्षा तथा विचिकित्सा ] यदि सम्यग्दुष्टि होकर 
जिज्ञासुभावसे--वस्तुस्वरूपको समझनेके इरादेसे कोई शका अर्थात्‌ प्रदन करता है, किसी धर्मात्मा 
आदिसे मिलनेकी आकाक्षा ( अभिलाषा ) रखता है अथवा घृणा या अरुचि ( ग्लानि ) रखता है 
( जो हेष है ) [ च सनसा अन्यह्ष्टीनां संस्तव तत्मशंसा ) और मनसे अर्थात्‌ भीतरसे रुचिपुर्वक 
( जो राग है ) श्रद्धा भक्तिसे अन्य मतियों या मिथ्यादृष्टियोकी स्तुति ( बचनो द्वारा तारीफ ) 
करता है--सराहना करता है एव प्रशंसा करता है ( गुणगान करता है ) तो [ सम्यग्दष्टेरतीचाराः 
भवन्ति ] सम्यर्दुष्टिके सम्यग्दर्शनमे पाँच अतिचार ( दोष ) लगते है ॥१८२॥। 


भावा्थ--मोक्षमार्ग अर्थात्‌ सम्पर्दर्शन, सम्यरज्ञान, सम्यकचारित्र, ये तीनो जब शुद्ध 
निरतिचार ( रागद्वेषादि विकारोसे रहित व निविकल्प ) होते है तभी वे मोक्षका मार्ग बनते हैं 
अर्थात्‌ सोक्ष प्राप्त करानेमे समर्थ होते हैं, किन्तु रागादिकके साथ रहते हुए वे मोक्षको प्राप्त नही 
करा सकते, यह नियम है | ऐसी स्थितिमे, यदि प्रदनोत्तरके रूपमे गर्थात्‌ प्रइनके या विकल्पके 
द्वारा वस्तु स्वरूपको समझनेके लिये ( श्रद्धालु होते हुए भी ) जिज्ञासारूप राग प्रइन किया जाय 
तो भी अतिचार है उससे वन्ध अवश्य होगा । कारण कि राग व ह्वंप चाहे शुभ हो या अशुभ हो 
बह वन्धका कारण होता ही है, मोक्षका कारण नही होता--मोक्षका कारण एक निविकल्प वीत- 
रागता हो है। तदनुसार आकाक्षा या चाह करना या अनाकाक्षा या अरुचि ( ग्लानि-द्वैष ) करना 
ये सभी विकल्यरूप तीनो जातिके कार्य अतिचारमे शामिल है। तथा अन्यमतावलूंबियोकी भी 
प्रणसा व स्तुति करना लोकाचारमे अनुचित न होने पर भी मोक्षमार्गी ( सम्यग्दृष्टि ) के लिए 
मोक्षमार्गंम अनुचित ( खतरनाक--बन्धकका कारण ) है क्योकि छोकमे रहते हुए छोकाचारका 
पालना अनिवाय॑ होनेसे वह सब ऊपरी रुचि ( राग ) से या चलन व्यवहारसे करता ही पड़ता 
है । इसीलिये जैन शास्त्रोमे दुलेंभताएँ बतलाते हुए सबसे पहिले दुलुभता ( कठिनाई ) भेदज्ञान 
अर्थात्‌ सम्यग्दरशंन व सम्यग्जञानकी है--वह बहुत भाग्यसे मिलता है। दूसरी दुर्लभता, तद्गूप या 
तन्‍्मय उपयोग रहनेकी है--उपयोग बहुत जल्दी बदल जाता है--स्थिर नही रहता | तीसरी 
दुलेभता--वाह्मय सयोगको अर्थात्‌ इन्द्रियोके विषयोको त्यागनेकी है, उन्तका त्याग जल्दी व 
आसानोीसे नही होता, पर्याप्त पुरुपार्थ करना पड़ता है, साधन मिलाना पड़ते है इत्यादि | कहनेसे 
करना कठिन है, किम्बहुना | जैन वोतराग घर्मंका पाना भी बड़े सौभाग्यका फल है इत्यादि ॥१८२॥ 


, _नोठ--शकाका अर्थ यहाँ पर संशय या सनन्‍्देह नही है किन्तु जिज्ञासारूप प्रइत्त है, कारण 
कि संजय या सन्देह मिथ्याज्ञानका भेद है जो सम्यर्दृष्टिके पहिले ही ( प्रारभमे ही ) नष्ट हो 
जाता है--वह जिनवाणीका परम श्रद्धालु होता है, उसको कोई सगय नही रहता--पुज्य समन्त--- 
भद्वाचार्यने रत्वकरडश्रावकाचारमे खड्गके अटल पानीको तरह श्रद्धा उसके बतराई” है। तब 
बलाकगत शका णब्दका अर्थ संशय या सन्देह कतई नही हो सकता । इसी तरह निम्चयसे शकाका 
अर्थ, भय भा नहीं हो तकता। क्योकि सम्यग्दष्टिकों मिमित्तोका भय नहीं होता कि निमित्त 





१ इदमेवेद्दामेंच इत्यादि इछोक न० ११ देखो । 


णतिचारप्रकरणे ३६५ 


उपादानका कुछ कर सकते है, वे अकिचित्कर होते है वस्तुस्वमाव सव स्वतंत्र है इत्यादि। यहाँ 
पर रागहेषसे ही उसकी ठीक संगति बेठती है विचार किया जाय | सशय या सन्‍्देह करना सम्यग- 
दर्शंनका अतिचार नही है, वह तो अत्ताचार है जो सम्यग्दर्शनकों हो नष्ट कर देवे । हाँ, लोकिक 
तत्त्वोमें सगय व रान्देह सम्यग्दृष्टिको ज्ञानादिककी कमीसे हो सकता है किन्तु उससे मोक्षमार्ग 
नही बिगड़ता | परन्तु यहाँ इस प्रकरणमे मोक्षमार्गमे दोप न रगने या रूगनेकी बात है, उसको 
ध्यानमे रखना जरूरो है, किम्बहुना । 


अतिचा रका अर्थ दोष, कलंक या बट्टाका लगना होता हैं ॥ विरागरूप निविकल्प सम्य- 
ग्दर्शंनमे रागादिरूप विकारों ( विकल्पों ) का होना ही बद्ठाका लगना है, उससे मोक्षमागंता 
विगड़ती है--वह शुद्ध या निश्चय मोक्षमार्ग नही है किन्तु अशुद्ध या व्यवहार मोक्षमार्गं है, 
अस्तु* | सम्यग्दृष्टिके शंकादि कार्योमे भी उपादेयत्ता नही रहती, वह उन्हे हेय हो समझता है, 
उनसे अरुचि करता है--विगारीकी तरह उनमे वह विरक्त रहता है, दत्तचित्त नही रहता, अगत्या 
उसे वह बलात्कार करना पडता है, सयोगी पर्यायका वह तकाजा या थाती है, उसको चुकाना 
उसका कर्त्तव्य हैं। और मिथ्यादुष्टि उसको थाती या कर्जा नही समझता किन्तु उसका स्वामी 
वह अपनेको समझता है उसे वह अपन्ती विभूति समझता है अतएवं उसको कभी स्वप्नमे भी नहों 
त्यागना चाहता अर्थात्‌ परसयोगकों वह कभी हेय नही समझता, उपादेय ही मानता है, ऐसी 
विपरीतवुद्धि ( वस्तुस्वभावकी अनभिज्ञता ) उसके रहती है यह मूल भेद है। सम्यर्दृष्टिके भीतर 
सम्यक्‌ श्रद्धारूप या भेदज्ञान वेराग्य रूप अविच्छिन्नधारा सदेव बहती रहती है, जिससे वह हमेशा 
सम्हला रहता है च्यूत या पत्तित नही होता भर्थात्‌ बाह्य आचरण कदाचित्‌ बिगड़ भी जाता है 
त्तो भी वह मिथ्यादृष्टि नही हो जाता--भीतरसे सम्यग्दृष्टि ही बना रहता है किन्तु मिथ्यादृष्टिके 
भीतर वह भेदज्ञान वेराग्यरूप अविच्छिन्नधारा नही बहती, अतएवं बाहिर वह कम घारा ( रागादि- 
कृत बाह्य प्रवृत्ति ) में बह जाता है पथश्रष्ट या मार्गश्रष्ट हो जाता है, उसको ही वह सर्व॑ेस्त 
समझता है, उप्तीमे दत्तचित्त रहता है, अन्य सब असलछो कत्तंव्य भूल जाता है, नकली आडबम्बरमे 
फस जाता है इत्यादि। 


नोट--उक्त पाँच अतिचारोमे ही शंकादिक आए दोषोंका अन्‍्तर्भाव हो जाता है अतएव 
2, संग्रहनयसे ए ऐ 
पाँच हो संग्रहनयसे कहे है। मल-दोष-अतिचार ये सब एकार्थवाची है ऐसा समझना चाहिये ॥१८२॥ 


आचायं--अभाहिसाणुन्नतके ५ अतिचार बतलाते हैं । 


छेदनताड़नबन्धाः भारस्यारोषणं समधिकस्य । 
पानाज्योश्च रोधः पंचाहिंसावतस्थेति ॥ १८३ ॥ 








१ शुंकाकाक्षाविचिकित्साध्न्यदृष्टिप्रशंसासंस्तवा' सम्यरदृष्टेरतीचारा ॥श्रा 


मर --तत्वा० सूच्र अध्याय ७ ] 


३७० पुरुपार्थसिद्धयुपाय 
पंच 


जीवघातका जो "त्यागी हैं उसको यह सत्र चर्जित हैँ । 
कर संकल्प छेदना परको, सार रुगाना-नवांधन है।॥ 
भूस प्यासकी बाघा देना, बोझ भधिकका घरना हैं । 
ये सब अतिचार हैं तजना, ब्रती पुरपफा करतब्र हैँ ॥ १८३ ॥ 


अन्चय अर्थ--आचार्य कहते हैं कि [ छेदनतादनवधा ] दुष्ट इरादा या संकल्पसे ( कपाय- 
वश ) किसी जीवको छेदना अर्थात्‌ उसके नाककान आदिको गोदना-काटना, सख्त मारना-पीटवा, 
कसकर बाँधना, जिससे वह ठोक उठवेठ भी म॑ सके तथा [ समाधिकस्य मारस्थारोपण ] प्रमाणसे 
भधिक वोझ ( भार ) लादना, [ च अक्षपानयों रोधः ] और खाना-पीना बन्द कर देना ( खाने-पीने 
को नही देना ) [ इृति पंचाहिसाबतस्थ अतिचारा: ] ये सभी ( पाँच ) अहिसाणुन्नतके अतित्रार हूँ, 
इनका त्याग अहिंसाणुन्नतीको अवश्य करना चाहिये ॥ १८३ ॥* 


भावा्थ--जैन मतमे भावोंकी प्रधानता रहती है अतएवं जो भी छोंकका या परलोकका 
( इस भवका या परभवका ) कार्य किया जाय उसमें फल भावोका हो मिलेगा। ऐसी स्थितिमे 
जवतक कषायका सम्बन्ध जीवके साथ है तबतक उसको इच्छानुसार कार्य तो करना ही पड़ते हैं, 
परन्तु उस समय यदि खोटा इरादा न हो भर्थाव्‌ चास देने या बदला लेनेकी भावना न हो तो 
उसका फलू उसको, स्वार्थ होने पर भी बुरा प्राप्त न होगा अर्थात्‌ वह नैमित्तिक अपराधसे बच 
जायगा यह तात्पर्य है। तभी तो सावधानी रखनेका उपदेश दिया गया है कारण कि प्रमाद या 
तीत्रकषायमे असावधानी हो जाया करती है। यद्यपि निश्चयसे पराश्चित अपराध नही होता 
तथापि व्यवहारसे अपराध होना माना जाता है, अत. विवेकी पुरुषोको बह भी बचाना चाहिये 
जिससे छोकापवाद न हो, संक्लेशता न बढ़े, पापवंध न हो इत्यादि ॥ १८३ ॥ 


नोट--यदि इरादा ( संकल्प ) खराब न हो और किसी बीमारी आदिके समय संक्‍्लेशता 
या बाघा मिटानेकों आपरेशन जादि कराना पडे तो वह पद व योग्यताके अनुसार दोषाघायक 
( अनुचित ) नही है। कभी-कभी लछोकनोततिके अनुसार ताडना भी सुधार होनेकी या भलछाईकी 
दृष्टिसे वर्जीय चही है, सिफ असह्मपना या अत्यधिक कठोरपना नहीं होना चाहिये। क्रूरता 
सर्वत्र वर्जनीय है किम्बहुना। भावप्राणोका घात होना हो हिंसा है .वह भी ब्रतीको बचाता 
चाहिये यह उसका कत्तेंग्य है। ब्रत्ती यथासंभव द्रव्य और भाव दोनो हिसाओंको बचाठा है, कारण 
कि ब्रत या चारित्र तो शुद्ध वोतरायतारूप होता है--अशुद्ध रागद्वेषरूप नहीं होता। ब्र॒त, गुण 
या स्वभावरूप है--दोष था विकार (विभाव ) रूप नहीं है, यह हमेशा याद रखना चाहिये । 


१. अहिसाणुन्नत्ी है । 
२ रोक छूगाना ॥ 
३. ववर्वंधछेदातिभारारोषणान्नपाननिरोधा ॥ २५ ता त० सु० अध्याय ७। 





अतिचारप्रकरण ३७१ 


द्रव्यप्राणोका घात न होने पर भी भावप्राणों ( ज्ञानादि ) का घात होना अतिचार" माना जाता 
है--वही एकदेश ज्नतका भग होना रूप है यह खुलासा है अस्तु। देखो ! चौथे गुणस्थानमे, अप्रत्या- 
ख्यानकषायक्ृत “असयभभाव रहता है, और पचम गुणस्थानमें, ( अणुक्नतीके ) प्रत्याख्यान कषाय- 
कृत असंयमभाव ( सकलूसंयमका अभावरूप ) रहता है किन्तु देशसयमके सदभावरूप होने पर 
सर्वथा संयमका अभाव नही पाया जाता। छठवें गुणस्थानमें प्रत्याख्यान कषायका गभाव हो 
जानेसे सकलसयम हो जाता है। फलतः सयमकी घातक तीन कषाएँ है। यथा अनतानुबधी- 
कषाय--जिसके उदयमे सयम रचमात्र नही होता, २ अप्रत्यख्यानकषाय--जिंसके उदयमे एकदेश 
( अणुक्नतरूप ) संयम नही होता, ३ प्रत्यास्यानकषाय--जिसके उदयमे सकलदेश संयम नही होता 
ऐसा समझना चाहिये। 

नोट--“असंयम' शब्दमें मौजूद 'अकार' का अर्थ--अभाव, होता है जो तीसरे गुणस्थान 
तक अनंतानुबंधी कषायके होनेसे कतई नही होता ( न द्रव्यरूप होता है न भावरूप होता है )। 
चौथे गुणस्थानमे अनतानुबधी कषायका उदय न होने पर भी चरणानुयोगका द्रव्यसंयम नही 
होता, कारण कि वहाँ अप्रत्याख्यानकषायका उदय होनेसे नहीं होता तथा पाँचवे गुणस्थानमें 
प्रत्याख्यानका उदय होनेसे पूर्ण सयम नही होता है यह खुलासा है ॥ १८३ ॥। 


मिथ्योपदेशदानं रहसोउभ्याख्यानकूंटलेखकृती । 
न्‍्यासापहारंवचनं साकारामंत्रभेददव ॥ १८४ ॥ 
पद्च 
कर संकल्प कुसागग देशना, गुप्त रहस्य प्रकट करना । 
झूठकेख अभरू चचन कपटके समझ इशारा कह देना ॥ 
ये है अतिचार सतन्नतके इनका त्याग उसे करना। 
प्रयोजनरहित कायम देखो, सदा सावधानी रखना ॥ १८४ ॥ 
१. सापेक्षस्थ ब्रते हि स्थादतिचारोहशभंजसम्‌ । 
सच्नतन्‍्न्प्रयोगाद्या परेथ्प्यूह्यास्तथाह्त्यया ॥ १८ ॥ सागार घ० ४ अध्याय 
ऋ्रव्यहिसाके त्यागी ब्रती ( अखंड वती ) के एकदेश अर्थात्‌ द्रव्यसे या भावसे हिंसाका हो जाना 
अथवा अहिंसान्नतका एकदेश खंडित हो जाना, अतिचार कहछाता है, यह छक्षण मतिचारका है । 
रागादिकका होना भावहिंसा है और व्यापारादि ( क्रिया ) का होना द्व्यहिंसा है यह भेद है । 
असंयमके “अकार के ३ तीन अर्थ--१. पूर्ण अभाव जर्थात्‌ द्रव्य व भाव कोई संयम नही, २. द्रव्यसंयम 
का अमाव, हे एकदेश सयमका अभाव इति। ऊपर खुलासा है अस्तु । 
उतक्ते च--नो इंदियेसु विरदो नो जीवे यावरे तसे वापि इत्यादि गाथा २९ जीवकाण्ड । 
३. मोक्षमार्गके प्रतिकूछ उपदेश देना । 
- झूठा छेख लिखना या व्यंगरूप या अन्योक्तिरुप लेख लिखना | 
मिथ्योपदेशरहोम्याख्यानकूटलेखक्रियान्यासपहारसाका स्मंत्रभेदा २ 
५. दो अर्थ वाले वचन बोलता या मुहसिल वचन कहना ( अस्पष्ट कहना जम 


)॥ 


३७२ पुरुषार्थसिद्धयुपाय 


अन्वय अर्थे--भाचार्य कहते है कि [ सिथ्योपदेशदानं ] सत्यरूप मोक्षमार्गके प्रतिकूल असत्यरूप 
सांसारिक कार्योका संकल्पपृर्वक ( स्वार्थवश ) उपदेश देना ( मिथ्या उपदेश है ) तथा [ रहसोड्भ्या- 
ख्यानकूटलेखकृती ] एकान्तको गुप्त बातको एवं झूठ बातको स्वार्थवश लिखना या कहना [ च न्यात्ता- 
पहारवचन साकारमंत्रभेदः ] और धरोहर ( अमानत ) के सम्बन्धमे अस्पष्ट या मुह॒मिल्ल जवाब देना 
( जितना घरा हो सो ले जावे इत्यादि ) तथा इशारा या सकेत समझकर दूसरोसे कह देना ये 
पाँच सत्याणुत्नतीके अतिचार है जो वर्जनीय हैं ॥ इनसे भावहिसा होती है ॥ १८४॥ 


भावा्थ--प्रयोजनभूत कार्योको छोड़कर अन्यत्र सभी जगह सत्याणुन्नती सत्य वचन बोले 
( असत्य न बोले ) यह उसका मुख्य कत्तेव्य है। इसीके सिलसिलेमे यह स्पष्ट किया जाता है कि 
वह किसीके दबाउरेमें आकर या लोभ छारूचवश कभी भी राजा वसुकी तरह असत्य न बोले और 
खासकर मोक्षमार्ग ( स्वथा सत्यरूप ) के प्रतिकूल ( विरुद्ध ) कभी उपदेशादि न देवे अन्यथा 
वह सरासर मिथ्थादुष्टि और असयमी है ( अजका वकरा अथे करनेवाला जैसा हिंसाको धर्म 
बतानेवाला महापापी है ) दीघे ससारी है। सच्चे धर्मात्मान्नतीको कोई चाह या स्वार्थप्रूततिका 
लक्ष्य नही रहता बह अधमंसे बहुत डरता है तब क्यो झूठा बोलने चला ? नही बोलेगा। एकान्त- 
की या गुप्तकी बातको दूसरोसे क्यों कहेगा ? उसको कोई स्वार्थ नही रहता--दट्डसरेकी निन्‍्दां 
या बदनामी को करना या चाहना विकारी भाव है उन्हे वह त्यागता है। झूठा या व्यगरूप या 
उत्प्रेक्षारूप ( अन्योक्तिकृप ) कथन करना भी कपट या मायाचार है--बत्रतधारण करनेमे पाखण्ड 
है, अत वह उसको भी बुरा समझता है, उसे नही करता । इसी तरह धरोहर आदिके विषयमे 
भी वह स्पष्ट जानकारी देकर सत्य व्यवहार करता है--मुहमिल या दो अर्थवालें वचन नही 
कहता जिनसे यथार्थ निर्णय न हो सके, क्योकि वह अपराध है ( गुप्तकषाय है--विकार परिणाम 
है ) इसी तरह इशारा या संकेत समझकर प्रकट या जाहिर कर देना अन्याय है वह नही करता 
क्योकि ब्रत्तोका उससे क्या प्रयोजन है? उसका फल ( लाभ या हानि ) छोकमे उसे कुछ नहीं 
मिलेगा सिवाय बदनामीके इत्यादि । अतएवं उक्त सभी अतिचारोंको अश्रयोजनभूत समझ करके 
सत्यत्रती विवेकी छोड देते है नहीं करते । 


इलोकम “मिथ्योपदेशपद' बड़ा महत्त्वका है। उसका अभिप्राय ऐसा है कि 'स्वय अपराध 
करनेवालेसे” वडा पापी वह है जो अपराध करके उसका प्रचार करता है--वह ससारको गुमराह 
करता है । इस न्यायसे स्वय अज्ञानतावज यदि कोई मिथ्या ( मोक्षमार्गके विरुद्ध ) आचरण करने 
लगे तो वह अपरायो जरूर है किन्तु यदि चह उसका उपदेश देकर संसारमे मिथ्यात्वका प्रचार 
करे, पुष्ठि करे तो वह घोर अपराधी व अक्षम्य पापी है। झौकिक कार्योम्रे भूछ होना सभव है 
कपायवश हो जाती है, किन्तु पारछ्लीकिक कार्योमे भूल होना मिथ्यात्वकी निश्चानी है। इसीलिये 
ब्रातियोड़ी वन्दियें छगाई गई है, उनको स्वच्छन्दता पर रोक रूगाई गई है। ब्रतीको मन, वचन, 
काय गत पर निमन्त्रण सरसना अनिवाय है। कमी गलतीका प्रचार नही करना चाहिये यह 
यारास है, अस्नु । 


नोीद--पर्टा प्रश्त हासा है कि स्यासापद्रास्यचन नाभऊे अनिबारसे चाराका दृूपग क्यो 


अतिचारप्र करण शे७३े 


नहीं बतलाया गया, असत्यका दूषण क्‍यों बतलाया गया ? इसका समाधान यह है कि खाली बचन 
या कथनका प्रयोग किया गया है--चीज ( घरोहर ) नहो चुराई गई है अतः वचनमात्र असत्य 
है--वचनक्ृत अपराध वह है काथकृृत नहीं है, किम्बहुना। ऐसा ही सर्वत्र समझना चाहिये 


विदेषार्थे---अन्य मतवालोने इस तत्त्वको न समझकर स्वाथंवश संसारमें अन्याय व अधमें- 
का भारी ( अजहद ) प्रचार किया है। वे स्वयं स्वेच्छाचारी असंयमी व्यसनी थे | मतएवं मनमाने 
पाप किये--हिंसा, झूठ, चोरी, व्यभिचार, मद्य, मांस, मधु आदिका सेवन किया, जिससे बदनाभी 
वेइज्जती होना संभव है--प्रतिष्ठा घट सकती है ? इस भयसे या तीन कषायसे उन्होने कलूमके 
जोरपर उक्त पाप पोषक ( पापोको उचित बतानेवाले ) अनेक मन्गढन्त शास्त्र ( स्मृत्तियाँ वगैरह ) 
बना डाले, जिनमें उक्त पाप कार्य करनेको विधि ( आज्ञा ) है। इस तरह मिथ्यात्वका प्रचार व 
प्रसार उन्होने किया है अर्थात्‌ अपने पापोको छिपानेके लिए संसारको पापी बना दिया है यह 
दुःखकी बात है। फलूत: भूछ व प्रमादवश यदि कोई अपराध हो जाय तो उसकी पुष्टि कभी 
नही करना चाहिये न अन्य लोगोको संघ बनाकर उत्साहित करना चाहिये, यह बडी समझदारी 
व विवेकशीलता है, अधमंसे हमेशा बचना चाहिये। मिथ्योपदेशका यही मतलब है---असत्यका 
प्रचार करना, वह बजनीय है, किम्बहुना । 


यहाँ भ्रइत हो सकता है कि यदि कोई ब्रती सम्यग्दृष्टि होकर भी मिथ्या उपदेण देता है 
तो उसको मिथ्यादृष्टि कहना चाहिये अतिचार नही कहना चाहिये क्योकि सम्यर्दुष्टि मिथ्या 
उपदेश नही दे सकता इत्याबि। इसका उत्तर ऐसा है कि सम्यग्दृष्टिको सम्यक श्रद्धामे परिवर्तन 
नही होता वह अटल हो रहती है किन्तु शक्तिहीनतासे या कपायवण आचरण अन्यथा हो जाता 
है, जिसका उसको दुख रहत्ता है, पद्चात्ताप करता है, उसे हेय ही समझता हैँ, उपादेय नही 
समझता इत्यादि विशेषता पाई जातो है। कषायके वेगमे योगो ( वचन व काय ) की प्रवृत्ति 
अन्यथा हो जाना आइचर्यजनक नही है--चरह जकय व सभव है किन्तु मनोयोगको प्रवृत्ति ( श्रद्धा 
रूप ) कभी अन्यथा नहीं होतो जबतक सम्यग्दगंच मौजूद रहता है इत्यादि | यह सत्य समाधान 
समझना चाहिये । इसी तरह रहस्यको वातको प्रकट कर देना आदि आचरण विरुद्धता अतिचारमें 
हो ग्ामिल्त समतज़ना--प्म्यस्दर्भवक्नी घातक नही समझना यह निर्धार है, अस्तु। सम्यर्दर्धनक्के 
साथ कपायोका सस्तित्व बहुत दूर तक रहता है फिर भी सर्वधातो स्पर्वंकोका उदय न होनेसे 
व सिर्फ देणघातों स्पर्धकोका उदय होनेमे 'सम्यन्दर्णन व ब्रत संयम' से वह भ्रष्ट नही होता-- 
वे सब नदोप बने रहते हैं, उनमें चलमचूपना रहता है इत्यादि | क्षायोपयमिकचारित्त या संवममे 
ऐसी ही अवस्था होतो है, फिम्दहूना | वह उन सबका वेदक या ज्ञात्ता हो रहता है, श्रद्धाल नहीं 
सहला या उनऊी अद्धामे परिवत्तत नही होता यह सारांश हैतश्टशा ह न 

अनोर्पाणुन्नतके पाँच असिचार बतखाते है। 


भतिरूपव्यवहार: स्नेननियोगस्तदाइतादानम | 


राजपिगेधानिक्रमहीनाधिकमानकरणे च्‌ ॥£८2५॥ 


३७8 पुरुषाथसिद्धयुपाय 


पच्च 
चीजों में मिश्रण का करना, चोर उपाय चताना है । 
चोरी की वस्तु खरीदना, राज्य विरुद्ध जु करना हे ॥ 
कसयढ़ मार्पों को भी रखना, अतिचार कहलाता है । 
चोरी के त्यागी पुरुषों को, ये सब कभी न करना है ॥१८७।॥ 
अन्बय अर्थ--आचार्य कहते हैं कि [ प्रतिरूपव्यवह्वार ] अधिक मूल्यकी वस्तुमें कम मूल्यको 
वस्तुको मिला देना [ स्तेननियोग. तदाह्तादानम्‌ | चोरी करनेका उपाय ( तरकीब ) बताना तथा 
चोरोका द्रव्य खरीदना ( कम मूल्यमे ) और [ राजविरोधातिक्रमहीनाधिकमानकरणे च ] राज्यके 
कानून ( नियम ) के विरुद्ध कार्य करना ( चलना या वर्ताव करना ) एवं नापने-तौलतेके मापो 
( बाँटो ) को कम-बढ़ रखना, ये पॉच अचौर्याणुन्नतके अतिचार हैं। इनका त्याग अचौर्याणुब्नतीको 
अवश्य करना चाहिये ॥१८५॥। 
भावार्थ--अचौयंत्रतकों पालनेवालेके छोभकषायका अभाव या मन्दता होना अनिवाये है 
वित्ता उसके वह ब्र॒त निरतिचार पलक नहीं सकता अथवा धारण ही नही किया जा सकता। ऐसी 
स्थितिमे मनुष्य श्रद्धा और रुचिपु्वंक पूर्ण या अप्रयोजनभूत चोरीका त्याग करते हैं । ( विना दिये 
किसी वस्तुका अहण नही करते ) वे उक्त पाँच भ्रकारके अतिचार ( घब्बा या टाँका ) अचौर्याणु- 
न्रतमे नहीं छगाते अर्थात्‌ उसको अतिचार रहित निर्दोष पालते हैं ॥ कारण कि पाँचवे गुणस्थानमे 
प्रत्यात्यान कपायका उदय होनेसे सकरूसयम तो होता नही है किन्तु अप्रत्यास्यान कषायका 
उदय न होनेसे देश संयम हो जाता है, फिर भो सबंया ( पूर्ण ) छोभकषायका अभाव नही हो 
जाता प्रत्याख्यात व सज्वलनका लोभ शेष रहता हो है तथा नोकषायोमेंसे पाँच राग रहते ही 
हैं--तव अवुद्धियुवक चौर्यकर्मका त्याग न हो सकनेके कारण त्तज्जन्य दोष छगता है, लेकिन वुद्धि- 
पूर्वक उसको उक्त अतिचार नही छगाना चाहिये ऐसा उपदेश है । यदि कही इसके विरुद्ध कोई 
न्रती गुप्तरूपसे या दूसरी तरहसे ( माफेत-ह्वारा-परम्परया ) अतिचार छगाता है तो वह भी वर्ज- 
नीय है क्योकि उसका फल स्वयं करानेवांको हो मिलता है । जैसेकि स्वयं चोरों नही करनेवाछा 
यदि चोरीका उपाय किन्‍्हो दूसरोंको बताता है तो उसका उसमे कुछ स्वार्थ या हिस्सा समझना 
चाहिये। अन्यथा उससे उसका क्या मतलव ? कुछ भी नही। निःस्वार्थी कभी नहीं वतलायगा । 
ब्रत वह कारित दोपका भागी होता हँ--लछोभका अस्तित्व उसके समझना चाहिये | इसी तरह 
लोभवश असली चीजमे नकली मिलाकर चलाना. तथा चोरीका द्रव्य लोभवश कम कीमतमे लेना, 
चुगी या टेक्स बिना चुकाये माल छाना वेंचना ( यह राज्यका कानून तोड़ना है ) लेने व देनेके 
नाप-त्तौलकी कम-वड रखना अर्थात्‌ लेनेके लिए वढा नाप-तौल रखना और देनेके लिए कमती 
नाप-तौल रखना इत्यादि, यह सब मूल ( प्रत्यक्ष ) चोरी नही है तो परोक्ष अवव्य है अत. उसका 
मी त्याग कराया जाता है, किम्बहुना। ब्रत-संबस या चारित्रकों निरतिचार होना चाहिये तभी 
निज कूंती है अर्थात्‌ लक्ष्य पूर होता है यह' साराग है। उक्त कार्य छोम मायाचार बादिके 
१. उर्म ग-स्तेनप्रयोगददादादतानप्रिस्द्धराजानिक्रम हीनायिक्मानोपमानप्रतित्पक्ब्यवद्धारा, ॥२७॥ 
“--्त० चृ० अव्यावय ७) 


अतिचारप्रकरण ३७७ 


रहते हुए होते है अतएव वे महापापके घर है ऐसा समझना चाहिये । प्रयोजनभूत कार्योमें अति- 
चार का रूगना सभव है किन्तु अप्रयोजनभूत कार्योमे प्रमाद या अज्ञानवश दोष लगाना उचित व 
क्षम्य नही है, अतएंव उसका त्याग कर देनेसे हो एकदेश निरतिचारता सिद्ध होती है, क्योकि 
प्रयोजनभूत कार्योमे तो अतिचार लगता ही रहता हैं अत' उसमे सव्वंधा निरतिचारता नही बनती 
किम्बहुना । यहॉपर क्रियारूप कार्योकी अपेक्षासे (चरणानुयोगसे ) अतिचारोका विचार मुख्यतासे 
है । क्योकि भावोंकी अपेक्षा मुख्यता चरणानुयोगमे ( छोकाचा रमे ) नही रहती | वह करणानुयोगमें 
रहती है ॥॥१८५॥ 


ब्रह्मचर्याणुब्रतके ( कुशील त्यागके ) पाँच अतिचार बतलाते है । 
स्मेरतीवरामिनिवेशाउनड्ूंक्रीडान्यपरिणयैनकरणस्‌ | 
अपरिगृहदीतेतरयोगंमने चेत्वरिकेयो! पंच ॥१८६॥ 


पद 


तीतर विषयको इच्छा रखना, क्रीड़ा करन अनंगों से । 
पर विवाहके करनेसे अरू इत्वरिका घर जाने से ॥ 
दोष होत ब्रह्मचयंत्रतीके, उनको दूर करें ऋतथीः । 
आत्मशुद्धिके होने पर ही पार दोत संसाराड्यी: ॥८६॥ 


अन्वय अथ--आचाये कहते है कि [ स्मरतीमामभिनिवेशाज्लगक्रीड़ान्यपरिणयनकरणम्‌ ] काम 
सेवन या मैथुन सेवनकी तीत्र अभिलाषा ( वाछा ) रखना, काम सेवनके अंगों ( योनि आदि ) से 
भिन्न अंगों ( हस्त मैथुन आदि ) के द्वारा इच्छा पूर्ण करना ( गुदा मैथुन भी इसीमें शामिल है ) 
अन्य मनुष्योका विवाह करना ( विषय सेवन कराना ) तथा [ भपरियृहीतेतरयोः इत्वरिकयोः गसने 
पच ] व्यभिचारिणी या पेशाकार भ्रष्ट स्त्रियो ( वेश्या आदि स्वतन्त्र या परतन्त्र ) के यहाँ जाना 
बुलाना--उनसे सम्बन्ध स्थापित करना (ये दो अतिचार है ) कुछ पाँच अतिचार ब्रह्मचर्याणु- 
ब्रतोको नही लगाना चाहिये-त्याग देना चाहिए ॥१८६॥ 


भावार्थे--सप्तम प्रतिमाधारी ब्रह्मचर्याणुत्नतीको स्त्रीमात्रसे संबंध विच्छेद कर देना 
चाहिये, चाहे वह चेतन हो या जड़ हो या मनुष्यणी हो या तिरश्ची हो या देवी हो या चित्रामकी 


कामसेवन या विषयसेवतत । 

कामसेचनके अंगो ( योनि आदि ) से भिन्न अंग हस्तादि। 
विवाह । 

व्यभिचारिणी स्त्रियाँ--चजारू या वेश्याएँ । 

त्रताभिकापी । 

« संसार समुद्र । 





दूत टबा ॒॥ एच 2ुए 2० 


३७ घुरुषाथ सिद्धथुपाय 


हो या मूतिरूप हो--सभीका त्याग कर देना उसका कत्तंव्य है। उचके साथ शारीरिक ( कायिक ) 
मैथुत क्रिया करनेका तो मुख्यतया त्याग होता हो है किन्तु मनमें उनकी ओर रागका होना भी 


बर्जनीय है | जव इतना दृढ अटल प्रतिज्ञाघारोी कोई जीव होता है तभी वह सच्चा ब्रह्मचारी वच 
सकता है, यह त्रत बड़ा कठिन व दुद्धर है। इसको पालनेके लिए कठिन आचरण ( साधना )को 
आवश्यकता रहती है। नौ प्रकारकी वाड़े छगाना पड़ती हैं, इन्द्रिय संयम करना पड़ता है सम्पको 
तोड़ता पड़ता है इत्यादि यह पूर्ण ब्रह्मचर्यका स्वरूप है। द्वितीयादि प्रतिमाका ब्रह्मचयं, स्वदार- 
सन्‍्तोष त्तक सीमित है, अतः वह अभ्यासमात्र, विद्यार्थीको दशा है--उसको ब्रह्मचारी कहना 
उपचार है। कृत कारित अनुमोदित तीनों भंगोंसे त्याग करना निरतिचार पालना है। जो जीव 
पंचम गुणस्थानमें रहते हुए ब्रह्मचयंकों अखंडित पालता है वही छठवें गुणस्थानमें पहुँचने पर 
( मुनिलिंग धारण करनेपर ) आसानीसे ब्रह्मचयं महात्रत पालनेमे समथ हो सकता है। पाँचवे 
गुणस्थानमें छज्जा व भय रहता है ६वे में कुछ नही रहता, जाता रहता है। 
विशेषा्--जिस भगवान्‌की आज्ञाका जो उल्लंघन करता है अर्थात्‌ उसका आदर नही 
करता या उसकी परवाह नही करता--विरुद्ध चलता है वह निर्ूंज्ज या निर्भव कहा जाता है। 
और जो जिनाज्ञाका पूरा पालन करता है वह चिरलुज्ज नही है--धीठ नही है भक्त है। तदचनुसार 
भगवान्‌की आज्ञानुसार जो परद्वव्यसे या रागादिसे सम्बन्ध छोड़ देते है एवं एकत्त्वव्भिक्त स्वरूपसे 
सम्वन्ध जोड़ लेते हैं वे हो सच्चे छज्जालु हैं ( लज्जावन्त है ) और जो परसे सम्बन्ध नही तोड़ते 
जोडे रहते हैँ वे निलंज्ज है ऐसा समझना चाहिये । छज्जाका अर्थ यहाँ पर आदर व श्रद्धा करना 
है, किम्बहुना । ऐसी स्थितिमे वेश्या आदिसे सम्बन्ध जोड़ना महानिलेज्जता है जो सर्वथा अनुचित 
है। अन्यत्र सागारधर्मामृत आदिमे इस सम्बन्धका विवेचन अग्राह्म है वह जचता नही है छोक- 
विरुद्ध प्रतीत होता है विचार किया जाय--संगति नही बेठती इति। 
स्वामि कार्तिकैयानुप्रेक्षाम टीका इस प्रकार है--गा० ३३७-३३८ दिकृँ 
'गमने जघनस्तनवदनादिनिरीक्षणसंभाषणहस्तञ्रूकटाक्षादि संज्ञाविधान इत्येवमादिक 
भखिल रागित्वेन दुष्चेष्ठित गमनमित्युच्यते | अर्थात्‌ गमनका अर्थ रमण नही होता रागदृष्टिसे 
देखना आदि होता है। अत" वह भी ब्रह्मचारीके लिये वर्जनीय है, अस्तु। व्रह्मचारीको स्पञन 
ओर रसना इन दो इन्द्रियोको वजमें रखना--उनपर विजय पाना नितान्‍्त आवश्यक है, ये दोनो 
सबमे भ्रवान हैं, बड़े-बड़े अनर्थ इन्हीके द्वारा होते हैं शास्त्रोमें अनेक उदाहरण हैं ॥१८६॥ 


आगे परिय्रह त्याग ( परिमाण ) अणुन्नतके पाँच अतिचार बतलाते है 


वास्तुक्षेत्राप्टापद्हिरण्यधनधान्यदासदासीनास्‌ ! 


कुप्यस्य भेदयोरपि परिमाणातिक्रमाः पंच ॥१८७॥| 








अरृध!। 
त्तत्या० चछुढ र० ० 


अतिचारप्रकरण घै७७ 
पच 


खेत मकान स्वण अरु चाँदी पक्चू और अज्ञादिक सब । 
दासीदास वसरुन्न अरु वत्तन दशविध परिग्रह्ल सीमित जब ॥ 
अतः उन्हींका रूंघन करना अतीचार कहलाता है। 
पतको निरतिचार पालन हित डल्लूघन नहिं करता है ॥॥१८७॥। 


अन्वय अर्थ--आचाय कहते है कि [ चास्तु-क्षेत्राष्टापदृहिरण्यधनधान्यदासदासीनाम्‌ ] खेत 
मकान, सोना, चाँदी, गाय, भैंस, ( पशु ) गेहूँ, ज्वार, ( अन्न ) नौकर, नौकरानीके तथा [ क्ुप्यस्य 
भेदयोरपि वस्त्र-वत्तेन आदिके दशभेदोकी [ परिमाणातिक्रमा: पंच ] सीमा ( अवधि-मर्यादा ) का 
उल्लंघन करना, परिग्रहपरिमाणब्रत या परिग्रह त्याग अणुब्नतके पांच अतिचार होते है। ब्रती 
उनको दूर करता है नही लगने देता ॥१८७॥ 


भावाथँ---ये उपयुंक्त १० दश बाह्मपरिग्रह कहलाते है, इन्हीमे सवारी भी शामिल है। 
जावक अगुत्रती इनका पूर्ण त्यागी नही हो सकता, कारण कि उसके गृहस्थाश्रम रहता है, उसको 
प्रतिदिन आजीविकाके अथ॑ व्यापारादि छह कार्य और धर्मके अर्थ देवपुजा आदि छह कार्य अवश्य 
करना पड़ते है, परन्तु उसके विवेक बुद्धि होनेसे वह पराश्चित व्यवद्वार कार्योकी सीमा या परिमाण 
कर लेता है, जिससे उसका कार्य कोई बन्द भी नही होता और व्यथे पाप भी नही लगता अर्थात्‌ 
अन्तावश्यक चीजोका संग्रह करना वह छोड़ देता है तब उनमे उसका राग ( मूर्च्छा या ममत्व ) 
छूट जानेसे कर्मोका बध कमती होने लगता है । कायदा यह है कि जिसके जितना अधिक बाह्य 
परिग्रह होगा उतना ही उसके अधिक राग या ममत्व होगा तथा उतना ही अधिक कमंबंघ होगा 
व ससार बढेगा इत्यादि। अतएवं विवेकीजन बहिरंग और अंतरणम दोनो प्रकारके परिग्रहोंका 
पेइतर परिभाण ( सीमा ) और पद्चात्‌ सम्पूर्ण त्याग कर देते हैं । बाह्मपरिग्रह अन्तरंगपरिग्रहका 
निमित्तकारण होनेसे उसका भी त्याग करना छाजमो" कहा गया है। क्षायोपशमिक ज्ञान व 
चारित्रके रहते समय सर्वंधाती स्पघंको ( कषायो ) का उदय न होनेसे ( उदयाभावी क्षय व सद- 
वेस्थारूप उपशम होनेसे ) सिफे देशघाती स्पर्ंकोका उदय होनेसे मन्‍्दकषाय रहती है--तीक्न- 
कघाय तही रहतो । फलस्वरूप सबका त्याग तो वह कर नही सकता किन्तु परिमाण करके 
थोड़ेमे गुजारा करने लूगता है, फिर भी उससे विरक्त या उदासीन रहता है जो उसके हितमे 
। परच्तु उसका श्रद्धान या सम्यग्दशंत अटल रहता है यह तात्पय॑ है अस्तु । 
अहिसाक्नतको प्रवानतासे पालनेवाला श्रावक या मुनि हिसाके साधनोका उपयोग ( स्देमाल ) 
कभी नही करेगा, जबतक शक्ति रहेगी। वस्त्र वत्तत आदि भी ऐसे होते हैँ जिनमे अधिक 
हिंसा होती है । जैसे ऊपोी, रेशमोवस्त्र, चमड़ाके सन्दूक, चल्ली कुप्पी आदि॥। उनका उपयोग 
शी जटप0220058_ ०७०७-९० ५ «9-33 न _+-+-नम>9++3++>-न+49 «33-4०. 


९. उक्त च--- भावविसुद्धिनिमित्तं, वाहिर संगस्स चागओ भणिदो। 
है वाहिर चाओ विहलो, अव्भंतरसगजुत्तस्स ॥ ३ ॥ भावपाहुड-कुंदकुन्दाचार्य 
जेनेबस्तुह्रिण्यसुवर्णयलघान्यदासीदासकुप्यप्रमाणात्तिक्रमा ॥ २१ ॥ त्त० सू० अ० ७ 


डं८ 
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करना ब्रती छोड़ देता है इत्यादि सब विवेकशीछता है भर्थात्‌ ब्रतमे यथाशक्ति दोष ( अतिचार॑- 
टॉका-बट्टा ) न छगने पावे ऐसी चेष्टा वह करता है | व करना चाहिये तभी वुद्धिमानी है--विवेक- 
शीछता है ॥ १८७ ॥॥ 


आगे--दिग्व्रत ( गुणब्रतके भेद ) के ५ पाँच अतिचार बतछाते है । 
ऊरध्यमधस्तात्तियंगृव्यतिक्रमाः क्षेत्रईैद्धिराधानस्‌ । 
स्मृत्यन्तरस्य गदिता। पंचेति ग्रथमशीलस्य ॥ १८८ ॥| 


पद 


नीचे ऊँचे और वबगरमें, सीमा घटा बढ़ा लेना । 
मर्यादाको भूल रागसे बाहिर सी जाना आना।वग॥। 
नई स्घतिके कारण छुन.--सीम झ्ुकरर भी करना । 
इस विध अविचार हैं पाँचों, द्ग्लतमें इनको तजना ॥ १८८ | 


अन्चय अर्थ--आचार्य कहते है कि [ ऊध्वेसधस्वातृतियंगव्यतिकमा- ] ऊपर ( ऊध्व- 
दिशामे ) अधघ. ( पातारू छोकमे ) तियंक--मध्य छोकमे सीमाका उल्लंघन करना अर्थात्‌ इच्छा- 
नुसार प्रयोजनवश सीमा घटा बढ़ा लेता (ये तीन अतिचार है ) तथा [ क्षेत्रइ॒द्धि ] प्रयोजनश सीमा 
को और लम्बा कर लेना एवं [ रूख्त्यन्तरस्याधानम्‌ ] पहिलेकी याददाइत ( खबर ) भूछकर तवीन 
याददाइतसे पुनः सीमा मुकरर करना [ इति प्रथमशीछूस्य पच गदिताः |] इस श्रकार पहिले 
अर्थात्‌ दिग्व्रतके पाँच अतिचार बतलाए गये हैं ॥ १८८ ॥। 


भावार्थ--दिग्त्रततामक शीलब्नतमे दशो दिशाओंकी सीमा जीवन पर्यन्तक्े लिये नियत 
( मुकरँर ) की जातो है--फिर उससे बाहिर कोई व्यवहार ( जाने-आने बुलाने भेजने आदिका ) 
नही किया जा सकता ऐसा नियम है। अतएव जो दिग्व्नती भूलसे ( अज्ञानसे ) या प्रमाद ( तीत्र- 
राग या कषाय ) से पेह्तर की हुई प्रतिज्ञा ( मर्यादा ) को भग कर देता है वह अपने तव्रतमे कलके 
या धव्वा छगाता है, जिससे उसकी अपने न्नतका पूरा फल नहीं मिलता। त्रुटि हो जाती हे । 
इसका कारण सिर्फ चारित्रमोहका तीन उदय है, सम्यग्दर्शनका दोष नही है, वह तो बरावर 
उसको सावधान करता रहता है--हिंदायत देता रहता है कि ऐसा कार्य मत करो यह तुम्हारे 
रूपके विरुद्ध है, यह सब हेय है इत्यादि। परन्तु गक्तिह्ीनताके कारण या असह्य पीड़ा या बेगके 
कारण वह च्युत हो जाता है अर्थात्‌ ब्रतमे छेद कर देता है, परन्तु पश्चात्ताप ( विरक्ति ) अवच्य 
करता है और आगे वयासंभव उसका त्याग भी कर देता है । ऐसा करते-करते वह साध्यकी सिद्धि 


उल्लंघन करना बर्वात्‌ घटावढा लेना । 
पहिलेंसे बधिक चेश्र वढा लेना । 
उत्ते च--अऊर्वायस्तियंन्व्यत्तिक्रमलेत्रवृद्धिस्मृत्यन्तसवानानि ॥ ३० ॥ त० सू० अ० ७ 
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कर लेता है व कृतक्ृत्य हो जाता है यही पूव्वक्रम है, इसको अपनाना प्रत्येक मुमुक्षुका कत्तंव्य 
है। प्रतिज्ञा भग करना महान्‌ अपराध माना गया है यह सदेव ध्यान रखा जावे | ये सब 
उपाय परसे सम्बन्ध छोड़कर एकाकी शुद्ध स्वरूप बननेके है किम्बहुना। मर्यादासे बाहिर रागा- 
दिक विकारी भावोंको छोड़कर स्वभावभावमे स्थिर होनेका लक्ष्य रहता है ॥ १८८ ॥ 


आगे देशब्रतनामक गुणव्तका स्वरूप बतलाते है। 


पे संप्रयो र्‌ ० 

ग्रेष्यस्थ संग्रयोजनमानयनं शब्दरूपविनिपातौ । 

क्षेपो5पि पुद्गलानां ठ्ितीयशीलस्य पंचेति ॥१८९॥ 
पद्य 


देशविरत की सीसा बाहिर वस्तु भेजना मगवाना । 
शब्द बोलकर रूप दिखाकर, निज सनरथ पूरा करना ॥ 
कंकर पत्थर फेंक्र इशारा भीतर से बाहिर करना । 
अतीचार ये पाँचों भाई, ह्वितीयशीक चन्नत के तजना ॥१८५९॥ 


अन्वय अर्थ--आचार्य कहते है कि [ प्रेष्यस्थ संप्रयोजन आनयनं ] देवन्रतकी सीमाके बाहर 
किसी दूसरे साधन द्वारा भेजने योग्य वस्तुको भेज देना व मँगा लेना तथा [ शब्दरूपविनिपातौ ] 
शब्द बोलकर या रूप दिखाकर अपना प्रयोजन सिद्ध करना एवं [ अपि घुद्गछानां क्षेप: ] ककर, 
पत्थर फेककर बाहिर इशारा करना [ इति ह्वितीयशीलूस्य पन्च अतिचाराः ] इस तरह दूसरे शील- 
ब्रत ( देशब्त ) के पाँच अतिचार बतलाये गये है अर्थात्‌ ये पाँच अतिचार है। ऐसा समझकर 
देशब्रतीको इनका त्याग करना अनिवार्य है ॥१८५॥९ 


भावार्थ--ससारी जीव कषायवश अपना प्रयोजन हर तरहसे सिद्ध करते है। ब्नती हो जाने- 
पर भी जबतक कषायोका संयोग सम्बन्ध रहता है या सस्कार रहता है तबतक गुप्तरूप ( भाया- 
चारो ) से या प्रकटरूपसे अपनी मशा पूर्ण करनेमे संलग्न रहा करते है । इन्ही सब खोटो ( हेय ) 
आदतो या विकारोको हटानेके लिए ब्रतादिक धारण किये जाते है, परन्तु उनमें जब कोई त्रटि न 
रहे--तमाम अतिचार छूट जाये, तभी उनसे छक्ष्य पूरा होता है अन्यथा नही । इस ब्नतमे मर्यादा 
के भीतर मर्यादा, तियमित काछको को जाती है अर्थात्‌ दिग्व्नत ( जोवन पर्य॑न्त ) की लम्बी 
मर्यादाके अवान्तर हो सक्षेपरूपमे दिनरात्रि आदिके परिमाणसे त्याग किया जाता है अर्थात्‌ इन्द्रियों 
ओर कषायोपर नियन्त्रण ( कनन्‍्ट्रोल ) किया जाता है, जिससे उन्तके द्वारा होनेवाला गपराघ छट 
जाय ( बन्द हो जाय ) इत्यादि । इस तरह मूल देशब्नरत धारण करनेवालेको अतिचार भी ( उप- 





१ भेजने योग्य वस्तु । 
भेजना । तार चिट्टी आदि भेजना भी वर्जनीय है इत्यादि 
रे. उक्त च--आनयनप्रेष्यप्रयोगशब्दरूपानुपातपुद्यछक्लेपा ॥३१॥ त्त० सू० अ० ७। 


३८० पुरुषार्थंसद्धयपाय 


युक्त ) नही छगाना चाहिये। ब्रत किसीके दवाउरेसे या छछकपट ( मायाचार ) से नहीं घारण 
किया जाता--बह तो स्वेच्छासे अपनी रुचिके अनुसार ही घारण किया जाता है, तभी वह वास्त- 
विक पछता है अन्यथा वह भ्रष्ट हो जाता है। फलत: जबतक स्वयं योग्यता न हो तबतक कभी 
ब्रत धारण करनेका स्वांग नही करना चाहिये, पराये बल व आइवासनपर ब्रत नही पछता यह 
पक्का है । विगड़ेका सुधार होना उसीके हृद्यपरिवर्तंतपर निर्भर है--दूसरा कोई क्या करेगा ? 
निमित्त या सहायक दूसरेका कार्ये नही करते न कर सकते हैं, वे भी अपना ही काय॑ अपनेमे करते 
रहते हैं । अतएवं भ्रममे पड़ना लाभदायक नही होता ऐसा समझकर सही मार्ग अपनाना चाहिये। 
व्रत परस्पर सापेक्ष होते हैं अर्थात्‌ अपने विपक्षी अन्नत सहित होते हैं ॥ परिणामस्वरूप पहिले जब 
अन्नत होता है तभी उसके बाद ( बन्रत छूटनेपर ) ब्रती वचता है । इस तरह ब्रत व अव्नत्तकी 
सापेक्षता समझना चाहिये। जैसेकि द्रव्य भावकी अपेक्षा रखता है या भाव, द्रव्यकी अपेक्षा रखता 
है। विना सापेक्षताके एक अकेलेका कथन या व्यवहार हो हो नहीं सकता इत्यादि परस्पर सचि 
या सापेक्षता है। सत्र सापेक्षता इसी तरह मानी जाती है व मानना चाहिये ॥१८०ा। 


आगे अनथंदण्डत्याग गुणब्रतके पाँच अतिचार वतलाते हैं । 


कन्दपः कौत्कुच्यं मोगानर्थक्यमपि च मौखर्यम््‌ । 
असमीक्षिताधिकरणं तृतीयशीलस्य॒ पंचेति ॥१९०।॥| 


पथ 


कासोहीपक चचन वोलऊना, क्यय छुचेष्टा भी करना। 
भोगों का अतिसंञद करना. अधिक वार्ता सी करना | 
बिना विचार काय ज्ु करना, अतिचार थे कहलाते । 
नहीं अथोजन इनसे सघता, ब्यथ समझकर छुड़चाते ॥१९०॥ 


अन्वय अर्थ--आचाय॑ कहते हैं कि [ कन्दप्पे: कौत्कुच्यं जपि मोगानर्थक्थम ] हँसी दिल्लगीके 
भंड बचन अर्थात्‌ अग्छीकू ०चन बोलना जिनसे कामोहीपन हो--विषयाकाक्षा बढ़े, तथा भरोरके 
अंगोपांगोका विकारहूप बनाकर कुचे्टा करना ( इशारा करना ) एवं निरथ॑ेक-अग्रयोजनभूत 
भोगोका ( पंचेन्द्रिवोके विपयोक्ता ) बहुत सग्रह करना (व्यथे रागादिक बढ़ाना ) [ च मौखर्य्य 
अममीक्षिताधिकरणं ] और अधिक वार्तालाप करना ( वाचालता करना ) तथा बिना सोचे-विचारे 
मनचाहा कर्य करना [ इति पञ्च तृतायश्योलन्य अतिचारा ] उच्त पाँच, तीसरे शीलबत्नत ( अनर्थ- 
दण्डत्यानन्नत ) के अतिचार हैं, उन्हे त्याग देना चाहिये, क्योकि उनसे कोई छाम नही होता, उल्टा 
करता है और डोता है, रागादिक वढाना महान्‌ अपराध है ॥१९००ा 





« उल्ऊंपन करनातिना प्रयोजन व रागादिकपायवर्धक कामोका करना अनर्थ॑ कहलाता है। उससे 
पहिलेसे अधिक _न्ुआ्यमीलर्य्यासमीक्ञाधिकरणोपमोगपरिमोगानर्थक्यानि 
३, उन्द स---ऊंप्यायरिि डे न्‍ ॥रशा त० सु० अ० ७ । 


न्पफ 
के 
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लाभ कुछ नही होता, हानि ही होती है। तब ब्रतो विवेक्री ऐसे काम छोड देते हैं---( नही करते, 
न उन्हे करना चाहिये। चतुर बुद्धिमानोंके काय॑ हमेशा बुद्धिमत्तापूर्ण रहते है। शिनको ससार 
बढानेका भय नही हो स्थच्छन्द आहार-विहार करनेमे मस्त रहे, जिनको अनर्थसेवक कहना 
चाहिये। किन्तु जो कदाचित्‌ कषायके वेगवश अनर्थंका कार्य कर बेठे परन्तु उसको बुरा समझे व 
खेद-खिन्‍्न हो और छोड़नेका प्रयत्न ( पुरुषा्थ ) करे वे अनर्थसेवक नही है। ऐसी स्थितिमे 
सम्यग्दृष्टि ब्रती, लोकव्यवहारमे च्रणानुयोगके अनुसार अनर्थ॑दण्डके कर्त्ता भले ही माने जाये 
किन्तु करणानुयोगके अनुसार वे मोक्षमार्गी हो है--ससारमार्गी नहीं है, उनके प्रति समय असं- 
ख्यातगुणित निजंरा होती है। जेनधमंमे भावोसे ही ससार व मोक्ष होता है किम्बेहुना । जितना 
त्याग व ग्रहण ( संसारका त्याग व मोक्षमागंका ग्रहण ) शक्तिके अनुसार किया जा सके उतना 
ही शक्तिको न छुपाकर करना चाहिये और जो शक्ति हीनतासे द क्रिया जा सके उसके करनेकोी 
सिर्फ वाछा व श्रद्धा रखना चाहिये, जिससे वह सम्यग्दुष्टि बचा रहेगा, अन्यथा मिथ्यादृष्टि हो 
जायगा | तब भाव सदैव ऊँचे रखना चाहिये कायरता बड़ा पाप है। ससार सागरसे पार 
करनेवाला सम्यग्दशनरूप भाव ही है, दूसरा कुछ नही । 


विद्येषार्थ ( अतिचार निर्णय ) 


संयोगी पर्यायमें अनेक विकल्प उठते हैं और उनकी पूर्तिके लिये जीव अनेक तरह॒के प्रयत्न 
करते है अर्थात्‌ बाह्य निमित्तोंकी मिलाते है ( जो अनुकूल होते हैं) और पृथक करते है ( जो 
प्रतिकूल होते है ) तथा यह कार्य सम्यग्दृष्टि जीव भी करते हैं और मिथ्यादुष्टि जीव भी करते है, 
क्रियामे फरक नहीं होता, फरक अभिप्राय ( भाव ) मे होता है, उसोका फल मिलता है। सम्यग्‌- 
दृष्टिके उपयुंक्त कार्यका मूल कारण रागद्वेषकी तीत्र परिणति है, उसीसे वैसी प्रतिक्रिया होती है, 
किन्तु अज्ञान परिणति कारण नही है अत” उसके अज्ञात ( मिथ्यात्व ) रहता ही नही है। भत्त. 
उसको द्रव्य गुणपर्यायका सही ज्ञान रहता है। वह भूलता नही है। इसीलिये वराजोरीसे बलात्कार 
से ब्रतादिकरमें रागह्नेपजन्य दोष उसको लगते हूँ जो संयोगी पर्यायमे रागद्वेपादिके अस्तित्वका 
प्रभाव है जिसे वह हेय या वुरा समझता है फिर भी बीतरागतामे ( ब्रत या चारित्रमे ) रागादिका 
होता दोप है अस्तु ॥ असलूमें मोक्षका मार्ग शुद्ध, ( वीतराग ) ही एक होता है, अत्तए॒व उसमे कूक 
नही लगाना चाहिये, तभी उससे साध्य (मोक्ष ) को सिद्धि होगी। साध्यसाधकभावमे भो 
दोनो कारण कार्य एकसे होना चाहिये जैसे कि साध्य अर्थात्‌ मोक्ष, यदि णुद्ध है ( सर्वकर्मरहित 
है) तो उसका कारण उपयोग भी शुद्ध ( रागादि रहित ) होना चाहिये अर्थात्‌ शुद्धोपयोगरूप 
कारणसे ही शुद्धतारूप मोक्ष कार्य होता है इत्यादि | इसमे नम्यग्दृष्टि नहीं नूलता, उसको द्रव्य 
गुणपर्यायका यथार्थ ज्ञान श्रद्धान रहता है ( स्वपरका सम्पक्वोव रहता हैं )। इसके विपरोतत-- 

मिथ्यादृष्टिको जो विकल्प उठते हैं और उनको पूर्तिके लिये जो वह निमित्त मिलता व 








१. उक्त च--प सक्‍कर ते फीरइ थे च ण सखप कौद साय । 
केबदिजियेहि. भपिय--ाइएमायल्ल सघन प्रदेश आाय्पाटस, इस्छुस्दाचार्य 
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हंटाता है, उसका मृलकारण अज्ञान-स्वभावक्ा ज्ञान न होना, और रागहेषकी सम्मिलित परिणति 
है अर्थात्‌ उसको उनमे भेद ज्ञान नही रहता वद्ध सवको एक एवं अपने ही मानता व जानता है, 
यह महान्‌ भूछ उसके पाई जाती है | फलस्वरूप उनको वह हेय नही समझता न उनको छोडता 
है इत्यादि । अभिप्रायमें फरक दोनोंका रहता है अतएवं एक मोक्षमार्गी है ( सम्यग्दृष्टि ) और 
एक संसारमार्गी ( मिथ्यादुृष्टि ) है ऐसा निर्णय समझना चाहिये ॥१९०॥ 


आगे--सामायिक नामक दूसरे जिक्षात्रतके ५ पाँच अतिचार वतछाते है। 
( सातशीलोमेसे चौथा श्ील ) 
वंचनमनःकायानां हुःप्रणिधानमनादरश्व । 
स्मृत्यनु पस्थापनयुताः पंचेति चतुर्थशीलस्य ॥ १९१ ॥ 
पद 


मनवचतनकृत योगोंका जो छुस्पयोग नित करना हैं । 
और जनादरभाव उसीमें म्रूछ भूछ हो जाना है ॥ 
थे पाँच अतिचार कहे हँ--सामाय्रिक शिक्षान्रतके । 
इन्हे छोडना डन पुस्षोंको, जो डत्सुक हैं निज द्वितके ॥ १९१ ॥ 


अन्चय अर्थ--आचाय॑ कहते है कि [ वचनसन-कायानां दु.प्रणिधानमनादरः ] मनवचनकाय- 
कृत तीन योगोंका दुरुपयोग करना अर्थात्‌ मनमे अन्यथा विचार करना या मतको स्थिर न रखना 
तथा वचन अन्यवा बोलना अर्थात्‌ अजुद्ध मत्र या पाठ बोछना एवं द्वरीरकी प्रवृत्ति अन्यथा 
करना फाययोगको वासर-वार चलाना तथा सामायिक करनेमे उत्साह या विनय नहीं करना 
[ स्खायनुपस्थानयुता [ सामायिवका कार पाठ भूल जाना [ इति पंच चतुर्थशोलस्य भतिचारा ] ये 
2 चोये नीलझतफे अर्थात्‌ सामाब्रिक खिक्षात्रत' के अतिचार है, इनका त्याग करना 
चाहिये ॥ १९१ ॥) 


- अतिचारप्रकरण ८ हे 


है, अतएव अतिचार भी लग जाता है, परन्तु प्रतिमारूपमें अतिचार नही लग सकता। प्रतिमा- 
रूपमे बराबर त्तीन कारू निरतिचार सामायिक करना पड़ती है और शिक्षान्नतमें दो काल ( सुबह 
व शास ) सामायिक करनेका नियम है यह मोटा भेद है। लेकिन पाठ मंत्र आदि शुद्ध पढ़ना 
चाहिये अन्यथा अतिचार लग जायगा तथा योगक्रिया भी योग्य होना चानिये। अर्थात्‌ मनः- 
शुद्धि-मुखगुद्धि ( जूठे मुँह नही ) कायशुद्धि: ( हाथपाँव प्रक्षाऊक्‍न करता या धोना ) आदि सब 
विधिपूर्वंक होना चाहिये, स्थान, काल आदि भी अनुकूल होना चाहिये तभी सामायिकमे उपयोग 
लग सकता है किम्बहुना। योगोको प्रवृत्ति कषायके अनुसार होती है। अतएवं पेइ्तर कपाय 
बन्द होना चाहिये एवं विकल्प कम होना चाहिये तथा विकल्प या इच्छा पूतिके छिये योगोंकी 
प्रवृत्ति भी कम होना चाहिये । ऐसी स्थितिमें उपयोग स्थिर हो सकता है और सामायिक बन 
सकती है, कर्मोकी निज॑राका यही एक अद्वितीय उपाय ( साधन ) है। चित्त या उपयोगको स्थिर 
किये बिना सामायिक नहीं हो सकती। फलत: उस समय आरभ परिग्रहादिका कम करना 
5 है यह निष्कष है अस्तु॥ सामायिकमें शिथिकाचार नही होता चाहिये, सावधानी रहनी 
चाहिये ॥ १०१ ॥ 


आगे--प्रोषघोपवास नामक दूसरे शिक्षात्रतके ५ पाँच अतिचार बतछाते है । 


अनवो ९ ०० (५ 
प्तेताप्रमार्जितमादान संस्तरस्तथोत्सग) । 
स्मृत्यनुुपस्थापनमनादरश्च पंचोपवासस्य ॥| १९२ ॥ 


प्य 


बिन देखे, बिन शोधे यस्तु--अहणकरन पहिला जानो | 
इसी तरह संतस्तरका करना, मर उत्सग साथ मानों ॥ 
विधी सूकना अनादुर कस्ता, अतीचार पाँचो होते । 
इनके त्थागे श्ोपधन्नतमें, दोष नहीं कोई छगते ॥ 


अन्वय अर्थ--आचाये कहते है कि [ अनचेक्षिताप्रमाजितमादान ] विना देखी बिना ओथधी 
( मुलायम चीजसे झारना फंटकारना--निगाहसे देखना जरूरी हू परल्तु प्रमादसे वह नही करना ) 
पस्तु ( पुस्तक-पूजनादिके वत्तंव-उपकरण आदि ] को ग्रहण करता [ तथा सस्तर वउच्सग. ] बिना 
देखे शोघे जमीन पर जहाँ-तहाँ विस्तार करना ( चटाई वगैरह बरिछा देता ) [ घ स्खत्यनुतस्थापन- 
भनादर ] और स्मरण न रखना अथात्‌ भूल जाना व आदरभाव ( विनय उत्साह ) नडी रखना 
[ उपवासस्य पंच ] ये पाँच अतीचार उपवास अर्थात्‌ प्रोपधोपवास धिक्षात्रतके है, इनको त्यागना 
चाहिये ॥ १९२ ॥ 
गा नावायं--प्रोपधोपवास शिक्षात्रतके ५ पाँच अतिचारोमें भो स्मृत्तिभनुपस्थान तवा अना 
पर ये दो अतिचार बतछाये गये है जो पहिले सामायिक थिक्षान्नत्मे भी बत्त्ाये गये £ | इसमे 


>कक-)3००+-५+>>>++>७ ७. 





ढ् परत्प 5 टन ता है. च्द्ि सदन रन संस्तरोपफमण्ांना दरस्मस्यनपन्पाना 
 अस्परेक्षिताध्मादितोत्सर्यायानसंस्तरीपजमणानादरस्टन्यमुपत्थानानि ॥8 ४॥ स० रू ० ४४० 
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पुनरुक्ति दोष नही बाता, कारण कि कई क्रियाओमे समानता रहती है, जिससे बाधा नही भाती 
प्रत्युत लाभ होता है असस्‍्तु। णेष देखभाल कर चीजोंका उठाना, घरना तथा विस्तर आदि 
करना ( टट्ठी पेणाव आदि करना ) यह भो देखसाल कर प्रासुक जगहमे करनेसे हिंसा वचती है, 
महिंसा पलती है। स्मृति रखना, आदर करना, इससे गलछती मिटती है-प्रमाद नष्ट होता है। 
पूजनकी सामग्री आदि भी अच्छो तरह शोध वीनकर ( प्रासुक ) काममे छाता चाहिये। उत्साह 
होनता किसी कपायके तीत्र वेगमे होती है । जैसे कि भूखप्यासकी तीत्र वाधा होने पर जल्दी-जल्दी 
या भूलकर विगार जैसी टाली जाती है जो बड़ा अपराध है। अतएवं सहनशीलूता व भक्तिका 
होना भी कतीके छिये अत्यावश्यक है अन्यथा परिणाम बिगड जाने पर छाभ नही होता--परि- 
णामोको निर्मछ रखना पहिला कार्य है अस्तु। 


नोट--ब्रतीको सावधानी हमेशा रखना चाहिये परन्तु पर्व आदिके दिनोमे तो खासकर 
विशेप ध्यान रखनेकी जरूरत है। ब्रत धारण करनेका एकमात्र लरक्ष्य अहिसाधर्मंकी पालना है 
किम्वहुना। चौथो प्रोषधोपवास प्रतिमामें पूर्वोक्त अतिचार नही छगाये जाते---उसको निरतिचार 
पाला जाता है। यहाँ कभी अतिचार रूग सकते हैं ऐसा समझना चाहिये ॥ १५०२॥ 


आगे भोगोपभोगपरिमाण नामक तीसरे विक्षात्रतके पाँच अतिचार वतलाते है 


“आहारो हि सचित्तः सचित्तमिश्रस्सचित्तसम्बन्धः । 
दुष्प्रकोडमिषवो5पि च पंचामी पष्टशीलस्य ॥१९३॥ 


प्‌ 


जो सच्चित्त अरु सचित्त मिश्रित, जरु सचित्त सम्बन्धित हो । 
देर दलस अरू गरिप्ड वस्नु, जो बझत में प्रतिबन्धक हो ॥ 
ये पॉँचों अतिचार घती के, घेंसा मोजन नहिं करते। 
इम्द्रिय. सथ्रम जोब दया ये, लक्ष्य सदा हाँ वे रखते ॥१९३॥। 


,..__ अेन्‍्दय अर्थ--आचार्य कहते हैं कि [ हि सचित्त, आटार सचित्तसिश्न, सचित्तसम्यन्धः ] बंया- 
पंत जो आज्वार ( भोजन ) स्वयं सचित्त हो बर्धात्‌ क्षिसमे एडेन्द्रियादि जीव पाये जाते है ( पाँच 
निज फिर जाह्ार ) तथा जिसमें बुछ अथ सबित्तका मित्त्र हो ( छुछ सचिस व एुछ 
नाप सदा हुआ ) एवं घिसता स्पर्ण चचिनसे हो गया हो ( सनित्तपत्तल धादिसे अचिनरों 
पेश दिया अथयया उसपर परोस देना ) [ च दुष्पर श्वनिषयेडवि] और जो बठोर या देर ह7स हो 

+ ।गप शा ६ उस्द्रियविवार कारक हो ) या अधिक स्थादिए ही. आमी पट- 
मद 5 बच शहद ण 3 मे पंच ववियार भोगोपशोगपरिसाण सामवा छ्में धीलप्रतके 7, एसता 
रदाग हपन्ग एज्यि ॥१०६ 


हे के अल्कन-नन्‍क ड़. 42 
( आइ्नय मे ) दधा ग्रिष्ठि? 
कप 


जक. अन्‍न अाओ 


न्त ब6 कु 
हि न चर ऋषऋ० हैक कहर &-अ 026 ७४ श्र ४ का ४६2९३ आह ह। व ३७ ॥] लु& राछ पऋर० भ्४ृ 


रे 
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भावायथं--भोगोपभोग ( खानापीना आदि ) का परिमाण (सीमा ) करना शीलब्रतोका 
कत्तव्य है, वह स्वेच्छाचारी नही रह सकता, उसके प्रायः सभी कार्य मर्यादित हो जाते हैं। तब 
चह अपना भोजन पान भी यद्वातद्वा नहीं करता। सबसे पहिले वह सचित्तका और उसमे भी 
एकेन्द्रिय जीवोकी हिंसाका त्यागी होता है। यो तो अप्रयोजनभूत त्रसहिंसाका त्याग उसके पहिले 
ही हो जाता है, परन्तु अप्रयोजनभूत स्थावर हिंसाका भी त्याग वह करने छगता है यह विशेषता 
हो जातो है फिर भी मुख्यतया वह पेहइतर अपने खानेपीनेकी चीजोसे एवं स्वय न खानेसे 
परहेज रखता है किन्तु अधिक क्षेत्र नही बढाता अर्थात्‌ दूसरोको न खिलानेका उसके नियम नही 
रहता ( वह स्वयका अर्थात्‌ कृतका त्यागी होता है ) वह अभी सचित्तत्याग प्रतिमा ( पाँचवी ) 
का धारी नहो है, अतएव उसको सचित्त सम्बन्ध आदि होनेपर अतिचार ही रूगता है--अनाचार 
नही होता । ऐसी स्थितिमें यदि सचित्त त्यागी पाँचवी प्रातिसाधारी पूर्वोक्त कायें करे तो वह 
अताचारी समझा जायगा, अतिचारो नही कहरायगा ऐसा समझना चाहिये यह साराश है भस्तु | 
यहाँ प्रदत 
'सचित्ताहारको अतिचारमे शामिल क्यो किया, वह तो अनाचार है, कारण कि उसमें 
जीवोका साक्षात्‌ विधात ( हिंसा ) होता है? इसका समाधान इस प्रकार है कि घह एकदेश 
अहिंसक है संदेश अहिंसक नही है अतएव एकदेश भग होना अतिचार कहलाता है यह लक्षण 
घटित होता है। भर्थात्‌ जिन चीजोंका त्याग नही करता, उनको ही सचित्तरूपमे वह स्तैमाल 
करता है अतएवं एकदेश भहिसाव्नरतत भग होता है और जिनका त्याग कर देता है, उनको ग्रहण 
नही करता अतएवं एकदेश अहिसात्रत पलता है इत्यादि सचित्ताहारको अतिचारमे शामिल किया 
गया है। यहॉपर अधिक विस्तार नही करना चाहिये अन्यथा निर्वाह होना कठिन व असाध्य हो 
जायगा इत्यादि | विचार किया जाय | सचित्तत्याग प्रतिमाधारी, सम्पूर्ण सचित्तका त्यागी होता 
है, परिमाण ( सीमा ) नही करता, अतएव सचित्त चीज एक भी नही खाता पीता, हाँ अचित्त कर 
ग्रहण कर सकता हैं इति । 
नोट--भोगोपभोगका परिमाण या त्याग करनेवाले जीव यह हमेशा ख्याल रखते है कि 
जिनमें हिसा अधिक हो व लाभ कम हो--जैसे हरी ( गीली ) श्ाक बगेरह ( फूलवाली शाक 
गढन्त बीजवाली शाक इत्यादि ) नही खाते परन्तु जिनका त्याग न किया हो, उनका स्तैमार वे 
बराबर करते है अस्तु। वैसे तो ब्रत, द्रव्य और भाव दो सापेक्ष होता है भर्थात्‌ वही पृर्णत्रत 
कहलाता है जिसमें द्रव्य त्याग व भावत्याग दोनों हो, परच्तु उसके अभावमे द्रव्य या भाव कोई 
एक खडित हो तो वह अतिचार सहित ब्रत कहलाता है यह त्तात्पयं है ॥१९३॥ 
आगे अतिथिसंविभाग या वैयावृत्त्य नामक चौथे शिक्षात्रतके पाँच अतिचार बताते है। 
परदातृव्यपदेश! सचित्तनिक्षेपतत्पिधाने च | 
कालस्यातिक्रमणं मात्सय चेत्यतिथिदाने ॥१९४॥ 


व न मनशक क  :2% 42020 202: 
१. उक्त च--सचित्तनिक्षेपापिधानपरव्यपदेशमात्स्यकालातिक्रमा: ॥ ३६ ॥ त० 


०आ० ७। 
९, स्तू 


३८६ घुरुषाथसिद्धयुपाय 


पच्य 


डा अन्य किसीको प्रेरित करना--दवरित पन्नपर अरु रखना । 
हरितपन्नसे ढाँके मोज्यको, काल उल्लंघन सी करता | 
अरु सनमें ईर्पाका रखना, अतिचार पन होते हैं। 
इनसे दोष अवश्य होत है अतः अतीजन तजते हैं! १९४ ॥। 


अन्वय अरथ--आचार्य कहते हैं कि [ परदातृब्यपदेश: सचित्तनिक्षेपतत्पिधाने च ) दूसरे दाता- 
को भोजन देनेकी प्रेरणा करना कि आप दे देना हमको अड़चन है इत्यादि बहाना बनाना, सचित्त 
पत्ता या पत्तक प्र अचित्त ( प्रासुक ) भोजन रख देना या उससे ढाँक देना [ च कालस्यातिक्रमर्ण 
साव्सय ] और भोजन ( आहार ) के कालको चुका देना अर्थात्‌ देर कर देना तथा दूसरे दातारोसे 
देषवुद्धि रखना ( अदेखसका भाव रखना ) [ इति अतिथिदाने पंच अतिचारा: ] इस प्रकार अतिथि 
संविभाग या अतिथिदान नामक शिक्षात्रतके पाँच अतिचार होते हैं ॥ इनको नहीं छगावा 
चाहिये ॥ १९४ ॥ 


भावाथ--आहारदानका बड़ा महत्त्व होता है व माना गया है परन्तु जब वह भक्तिमाव-- 
विनय उत्साहके साथ हो, वरायनाम बलाय टालना जैसा न हो इत्यादि। मनमें विकारभाव या 
शिथिकाचार होनेसे फछ नही छगता ( पुण्यवघ नही होता )। अतएव श्रावकका कत्तेंब्य समझकर 
विधिपू्वंक अतिचार वचाते हुए आहारदात पात्रोको अवद्य देता चाहिये । किम्बहुना । श्रावक 
( गृहस्थ ) धर्मकी शोभा पतिष्ठा इसीमे है । यद्यपि पात्रदानमें पात्र-अपात्रकी परीक्षा करना अनि- 
वार्ये है--विना परीक्षा किये आहार देना वर्जनीय है परन्तु दयादान में पात्र-अपात्रका विचार चही 
किया जाता। ऐसी स्थितिमे जैसा पात्र हो वैसा भाव व वैसी विधिसे भोजस देना चाहिये इत्यादि । 
निर्दोष आहार देनेमे कपायकी मनन्‍्दता रहती है, जिससे पात्रको छाम होता है और दाताको भी 
इण्यका वंघ होता है स्वयं इस छोक और परलोकमें साता सामग्रीका संयोग, उसका उपभोग करने 
का अवसर मिलता है---युखसाताका अनुभव होता है, संसारी जीवन सुख श्ान्तिमय बोतता है 
इत्यादि “धर्म करत संसार सुख” यह चरितार्थ होता है अस्तु । स्वहस्त क्रियाका अर्थात्‌ अपने 
हाथसे काम करनेका फल--( कृतका फल ) विश्येष होता है भोौर दूसरेसे करवानेका फल ( कारित- 


का फ़छ ) सामान्य होता है अतएव यथासंभव पाजदान वगेरह स्वयं ही करनां चाहिये किम्ब- 
हुना ॥ १५४ ॥| 
डड 


आगे सल्लेखना ब्रतके पाँच अतिचार वतलाते हैं । 


जीवितंमरणाश्ंसे सुहृदसुरागः सुखाजुवंधरच | 
सीनदानः पंचेते भवन्ति सल्लेखनाकाले ॥ १९७ ॥| 


जग टिक जीवितमरणा्सामित्रानुसगमुसालुर्वनिदानानि हक सपा उक 
६- उक्त च--नीवितमरणाशंसामियानरागयसपानव: ॥ ३७३॥ त० सू० ० ७। 
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पचच 


जीवन और मरणकी बाँछा मिन्नराग सुखयाद्‌ करन । 
परमवका निदान करना ये अतीचार सनन्‍्यासमरण ॥ 
इनका त्याग करन, सल्लेखन-समय-प्रश्रु बतछाया है | 
अहो भसच्यजन करो सफर तुम उत्तम नरभव पाया है ॥ १९० ॥ 
अन्वय अर्थ--आचाये कहते है कि [ सब्लेखनाकाछे ] सल्लेखनाके समय [ जीवितमरणा- 
शसे सुहृदसुराग: ] अधिक जीनेको या जल्दी मरनेकी आकांक्षा करना, इष्ट सिन्नोंसे अनुराग 
करना अर्थात्‌ उनसे अधिक स्नेह करना ( ममत्व करना ) [ च सुखानुबंध सनिदान. ] और पूर्वमे 
भोगे हुए सुखोंका स्मरण करना तथा आगेका निदानबंध करना अर्थात्‌ आगेकी अभिलछाषा ( चाह ) 
मनमें करना [ पते पंच अतिचाराः मबन्ति ] ये पाँच सल्लेखनात्रतके अतीचार है, उन्हे त्यागना 
चाहिये क्योकि चाहनेसे वस्तुका परिणमन नही बदलता इत्यादि ॥ १९०५ ॥ 


भावार्थं--सल्लेखनातज्नत घारण करना जोवनका अन्तिम व मुख्य लक्ष्य है जो प्रत्येक सम्य- 
रदृष्टि ब्रतीका होता चाहिये। सल्लेखनामें कायसे ममत्व हटाया जाता है, कषाएँ कम की जाती 
हे भोजत पान बन्द किया जाता है और यह कारय॑ वेराग्य परिणामोसे किया जाता है--कषाय 
पोषणके लिए नही किया जाता तथा धमकी वृद्धिके लिए वह किया जाता है क्योंकि रागादि 
कषाएं अधमे है, उनके छूठनेसे वीतरागतारूप धर्म बढ़ता है। ऐसी स्थितिमें उसको आत्मघातका 
दोष ( छाच्छत्त ) नही लगता । ससार शरीर भोगोंसे,विरक्ति ( अरुचि ) होता जीवका स्वभाव 
है, परन्तु अज्ञानतासे उसका विपरीत परिणमन हो जाता है ( विभावरूप ) पुनः जब भेदज्ञात या 
सम्यरदर्शन होता है तब उसको अपने स्वभावका ज्ञान व अनुभव होता है भूछ मिटती है-- 
भबुद्ध होता है तथा उस समय अपनेको 'एकत्व विभक्तरूप, जानकर परसे विरक्त और यथा- 
शक्ति त्यक्त ( पृथक्‌ ) होता है इत्यादि जो उसके हितमे है। संयोगीपर्यायमें परद्रव्यका ( परिग्रहादि- 
विषयोका ) भोर रागादि विकारी भावोका परस्पर निमित्त-मैमित्तिक सम्बन्ध रहता है, जिससे 
संसारका त्ताता ( गाव ) नही टूटता वह बढ़ता ही जाता है । अतएवं उस परद्वव्यका अथवा 
निमित्त कारणका सम्बन्ध विच्छेद करना अनिवाय है, उसीके ससारकी बेल कट सकती है, तभी तो 
महान पुरुषोने वेसा किया है। परिणामोमें निर्मंछता परका सयोग छोड़नेपर हो हो सकती है। 
ऐसा व्यवहारमे माना जाता है । तब व्यवहार दशामे रहते हुए उसका पारून करना अनुचित्त नही 
कहा जा सकता--परम्परयाका यही अर्थ है कि व्यवहारनयसे वेसा है, निश्चयसे नही है, अस्तु । 
जीवको सुधारनेका आखिरो अवसर सल्लेखना है सो अवश्य करना चाहिये, किम्बहुना | वह 
उचित अवसरपर ही होना चाहिये जबकि मरण निश्चित हो जावे ( उपसर्गे दु्भिक्षे जर॒सि रुजापां 
च तिअतीकारे, इत्यादि )। आत्मघातको झंकाका खण्डन पहिले अच्छी तरह किया ही जा चुका 
है रछोक चं० १७७ में देख छेना ॥१५०५।॥ रा 


आगे संक्षेप ( उपसंहार ) मे अतिचार रहित निर्मल सम्यग्दृ्शन त्रतशील माहात्म्य 
(पक ) दिखाए है। द्‌ भादिका माहार 


३८८ पुरुषार्थसिद्धय॒ुपाय 


इस्येतानतिचारानपरानपि. सम्प्रतकर्य परिवज्य | 
सिद्धिमेत्यचिराव्‌ के 4 
सम्यक्त्वव्॒तशीलैरमलेः पुरुषाथ ॥१९६॥ 


पद्य 
पूर्व कहे अचिचारों को अरू और बुद्धि में जो आदें । 
धर नी बट 
डन सबको परिवजन करके, निमरूताकों अपनावें ॥ 
ृ हर र 
सम्यग्द्शन-ब्रत भरु शोील हि, जब निमल हो जाते हैं । 
तब हो अल्पकालमें साधक, इण्टसिद्धिको पाते है ॥१५८६॥ 


अस्वय अर्थ--आचार्य कहते हैं कि जो न्नतोी ( साधक ) [ इत्येतानपरानपि अतिचारान्‌ ] पू्वमे 
कहे हुए सम्यग्दशनादिके ७० सत्तर मतिचारोंको तथा और भी [ सम्प्रतकये परिवज्य ] जो वृद्धि 
या तक॑में संगतरूपसे आवे, उनको त्यागकर [ अमलेः सम्यक्‍त्वच्नतशीले- ] निर्मल ( निरतिचार ) 
सम्यग्दर्शन-ब्रत-शोलको प्राप्त करते है ( उनके द्वारा ) वे पुरुष ( सन्त महात्मा ) [ अचिरात्‌ घुरु- 
पार्थसिद्धिमिति ] वहुत जल्दी ( शीघ्र ) पुरुषा्थंकी सिद्धिको भर्थात्‌ इष्ट सिद्धिको ( मोक्षको ) प्राप्त 
कर लेते हैं अर्थात्‌ संसारसे पार हो जाते हैं या मोक्षमार्गकोी साचनाका फल उन्हे मिल जाता 
है ॥१५६॥॥ 


भावार्थ--इस उ्लोक द्वारा संक्षेपमें सम्यग्दर्शन-सम्यग्न्ञान-सम्यक्चारित्रकी सावनाका 
माहात्म्य या फठ बतछाया है जिससे मुमुक्षु प्राणी उस ओर उन्मुख होवें ( मुखातिव होवें ) 
अर्थात्‌ आकपपित होवें | पूज्य अमृतचन्द्राचायने जिस क्रमसे रत्नत्रयकी उपासना करना बतलाया 
है उसी क्रमके अनुसार अपनानेसे नि.सन्देह साध्य ( मोक्ष ) को सिद्धि हो सकतो है रंचम्गन्न अन्तर 
नही आतः | पद व योग्यताके अनुसार कार्य करनेसे सदेव लाम होता है यह नियम है । सावारण 
न्यायस्ते सम्पन्दृष्टित्रतों अवंपुदूगलपरावत्तंनकालतक संसारमें रह सकता है किन्तु यह अन्तिम 
अवधि है किन्तु योग्यतानुसार पुसुपाय द्वारा जल्दी ही मोक्ष जा सकता है। अतएवं एकान्त धारणा 
न करके भवितव्यपर विश्वास रखते हुए पुरुपार्थ हमेशा करना चाहिये, क्योक्ति उस भूमिकामे 
कपायोक्रा सदभाव होनेसे उसके उदयकालठमे तनन्‍ह-तरहके विकल्प उठते हैं--उच्छाएँ होतो हैं तथा 
उनसती पूर्विकि लिए उपाय किये जाते हैँ--निमित्तोका सहारा लिया जाता है उनका सम्रह व 


रे 


कन. 


पुथकरण जिया जाता है उत्पादि, परन्तु श्रद्धा अटल रहतो है--वह नहीं बदलती। उपयोग 
६ शान | बदखता रह्सा है, एकत्र स्थिर नहीं रहता इत्यादि । सवका सारांद समसऊर बार्य करना 
ह। बसिमानों हैं, किम्बहसा । 


पी देशचारितर ( झापद्रत ) कथन समाप्तम्‌ 


नौवाँ अध्याय 
सकलचारित्र प्रकरण ८ यत्याचार ) 


चारित्रान्तर्भावात्‌ तपोउपि मोक्षांगमागसे गदितस्‌ | 
अनिगूहितनिजवीरयैंस्तदपि निषेव्यं समाहितस्वान्तेः ॥ १९७ ॥ 
प्च्च 


सोक्षमागरमे चारित सीतर--तपको शाभिक किया गया। 
अतः डसे कत्तेव्य बताकर मोक्षमागको सधवाया ॥ 
जो कत्तव्यश्वूर अरू मनको--एकाप्रित करने वाले | 
उन्हें निरंतर उद्यम करना, तप निर्वाछ होय पाछे ॥ १९७ ॥ 


अन्वय अर्थ--आचायें कहते है कि [ आगमे चारित्रान्तर्भावात्‌ तपोड5पि सोक्षांगं गद्तिस ] 
शास्त्र या जिनशासनमें--चारित्रका हो भेद ( अंग ) होनेसे तपको भी मोक्षका कारण माना गया 
है ( वह मोक्षमार्गंसे पृथक्‌ नही है ) अतएवं [ अनियूहितनिजवीयें. समाहितस्वान्ते, तदपि निपेव्यम्‌ ] 
अपनो शक्ति या योग्यताको नही छुपानेवाले एवं स्थिर चित्तवाले ऐसे पुरुषोंको चाहिये कि वे, 
तपको घारण अवश्य करे, यह उनका कत्त॑व्य है ॥॥ १५७॥ 


भावार्थ--चा रित्रको सोक्षका मार्ग पूज्य आचार्योने सर्वेसम्मत माना है, उसमे कोई मतभेद 

या विवाद नही है लेकिन तपका स्पष्ट उल्लेख मोक्षमागं मे नहीं किया गया है तथापि उसका अन्त- 
भाव ( शामिल होता ) चारित्रमे किया गया है या हो जाता है, वह मोक्षमागंसे भिन्‍न नही है। 
ऐसी स्थितिमे तपको तपना या धारण करना अनिवाय॑ है क्योकि बिना उसके कार्य सिद्ध नही 
होता। फछत. मुमुक्षु जोवोका वह नित्य कर्तव्य है ( छह नित्य कर्मोमे पाँचवे नम्बरमे कहा 
गया है ) तपका साधारण अर्थ इच्छाओ अर्थात्‌ रागादिकोका रोकना होता” है, उससे ही अथवा 
वोतरागपरिणतिसे हो जोवका कल्याण हो सकता है अन्यथा नही हा सकता । जो जोव तपसे 
डरता है या तपमे श्रद्धा नहो रखता वह कायर व मिथ्यादुष्टि है अत: यथाशक्ति इच्छाओकों कम 
फरना जरूरो है, जिससे सम्पग्दष्टिपना सष्ठ न हो किम्बहुना | मोक्षमार्ग या तपको साधना सब 
गई नही कर सकता--किन्तु जो आत्माकी अनन्त शक्तिको जानकर ( सम्यग्दर्शन प्राप्त कर ) 
*. उक्ता च---. देवपूजा गुरूपास्ति स्वाब्याय संयमस्तप-। 
दान चेति गृहस्थाना पदुकर्माणि दिले दिने ॥ 


९. “इच्डानिरोषस्तप ॥ ३॥ त० सू० अ० अव्याय ९।॥ 
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संसार शरीर भोगोसे विरक्त होता है, अपने उपयोगकों आत्माके शुद्ध स्वरूपमे स्थिर करता है 
एवं उसका स्वाद लेता है ( अनुभव करता है ) वही तप या मोक्षमार्गंकी साचना कर सकता है 
शेष वातूनी जमा खर्च करनेवाले कुछ नहो कर सकते यह नियम है। इस मूल मंत्रको कभी नही 
भूलना चाहिये अस्तु | तपके २ भेद माने गये है, उनमेसे ६ मेद बहिरंग तपके हैं और ६ मेद 
अन्तरंग तपके हैं जिनका भ्रदर्शन आगेके इलोकमे किया जायगा यहाँ पर कुछ विश्वेषत्ता बतलछाई 
जा रही है, उसको ध्यानमे रखना है। 
त्तपोंमे बहिरंग और अन्तरंग यह नाममभेद क्यों किया गया ? इसका मूल कारण वया है ? 
उक्त प्रइनका उत्तर अनेक प्रकारसे दिया जाता है परन्तु पृज्य श्री कार्तिकेय मुनिने अपने 
अनुपम ग्रन्थ 'कार्तिकेयानुप्रेक्षा* में जो दिया है वह अत्युत्तम व संतोषजनक है, उससे सब सन्देह 
टूर हो जाते हैं। (१) जिस तपको मिथ्यादृष्टि--वहिरात्मा भो धारण कर लेते है ( अनशनादि ६) 
उस तपको वहिरंग त्तप कहते हैं। ( २) जिस तपको सम्पर्दुष्टि--अन्तरात्मा हो धारण कर सकते 
हैं उसको अन्तरंग तप कहते हैँ ( प्रायश्चित ६ तप )॥ इसका रहस्य यह है कि बहिरात्मा केवल 
वाह्म क्रिया ( द्रव्यकी परिणति ) को ही तप समझता है गर्थात्‌ ज्ञारीरिक क्रियाका करना ही तप 
है ऐसा मानता हैं। जेसा कि कोई वाह्मद्रव्य ( जल चन्दनादि ) को चढ़ाना ही पुजा करना 
मानता है व उसका हो फल प्राप्त होता है ऐसा कहता है, जो आगम या व्यवहारको भाषा 
( कथन्ी है )--निरचय या अध्यात्मको भाषा ( कथनी ) चही है । अध्यात्मको भाषामें भावोकी 
मुख्यता रहती है क्रिया या सिमित्तको मुख्यता नहीं रहतो है कारण कि फलकी प्राप्ति भावोसे ही 
होती है । फलत* पूजा या पूजाका फल आत्माके भावोंको सुधारनेसे ही मिलता है भर्थात्‌ लोभादि 
कषायोके छोड़ने या नष्ट करने और उपयोगको स्थिर करके निर्मोह-निर्ममत्व, होनेसे ही मिलता 
है अर्थात्‌ त्यक्त ( अपित या चढ़ी हुई * द्वव्यके प्रति घुन. न कोई राग करना न उसे ग्रहण करना 
ही छोभका छोड़ना है, उसीका फल मिलता है अस्तु | जो जीव तपके स्वरूपको भी न समझ सके 
न चह केसे प्राप्त होता है यह ( उपाय ) जान सके वह क्‍या त्यागेगा व क्‍या ग्रहण करेगा ? यह 
विचारणीय है । 
प्रसंगवश 
तपस्वियो या चारित्रधारियोके सम्बन्धमें वत्तमान विवाद व निर्णय । 
यह तो निब्चित है कि जेनबर्म या जैनो श्रमणसंस्क्ृति ( वीतरागता या दिगम्बरत्व ) 
के उपासक हैं अन्य किसी संस्क्ृतिके उपासक नहीं हैँ । उससस्क्ृतिका मुख्य वेष ( चिह्न ) वाहिर 
में दिगम्वरपना ( नग्नता ) हैं या उसका अनुकरण करना अर्थाव्‌ वाह्मपरिग्रह या भोगोपभोगके 


१. उक्त च--स्वामिकात्तिकेयानुप्रेला गाथा नं० ४५० की टीकामें छिखा हैँ। वाह्यका ( बहिरंगका ) 
भर्य--जों वाहिर देखनेमें जावे या वाह्मय द्रव्यका आलम्वन छेवें, नही है--किन्तु बहिरात्मा है। 
अन्तरंगका अर्थ--अन्चरात्मा हँ--मीतर या अदृष्य नही है गत्तु। मूछाचार गाया १६२ । 
पलश्चाचार अधिकारमसे भी ऐसा हो लिखा हैं। अन्तर॑ंग--जो अन्चरात्मा उम्यन्दृष्टि धारण 
फरते हैं। वहिरंग---जिसे वहिरात्मा मिव्यादृष्टि मी घारण कर छेते हैं, यह भेद है । 


सकलचारिन्रप्रकरण 8९% १ 


साधनोंको कम करना ( घटाना ) भी है। दूसरे शब्दोंमें ( मुनिलिग व श्रावकलिंग ) श्रमण 
सस्कृतिके सूचक हैं। परन्तु लिग दो तरहके होते है--( १ ) द्रव्यलिग ( बाह्य त्याग तपस्या ) 
(२) भावलिंग ( अच्तरंग परिग्रहत्याग ) सो जो महात्मा दोनों लिगोसे परिपूर्ण हो जाते है 
वे असली श्रमण सस्क्ृतिके उपासक या अनुयायी है तथा वे ही मोक्षगामी व मोक्षमार्गके उपासक 
हैं। शेष जो पुरुष न्रुटि सहित है भर्थात्‌ अन्तरंग लिग व बहिरंग लिंग जिनके पुरा नही हो पाता 
वे यधा्मे श्रमण सस्क्ृतिके उपासक नही है--बहिभूंत है यह निर्धार है। इसमे शिथिलाचारको 
स्थान नही है--शुद्धताका आलम्बन है। 


इसोलिये वाह्यलिग होनेपर भी जिनके भावलिंग ( सम्यग्दर्शनादित्रय ) न हो, उसको 
बव्यलिंगी ( मुनि ) कहा जाता है जो मोक्षमार्गी व मोक्षगामी नही है। प्रत्युत ससारमार्गी है-- 
सोटा रुपया जैसा है। कारण यह है कि मोक्ष व मोक्षमा्गमे भावलिंगकी ही प्रधानता है।'* 
प्रव्यलिगको प्रधानता नही है, वह तो आनुषांगिक है। उससे मुक्ति कदापि नही होती | हाँ, छोक 
व्यवहारमे द्रव्यलिगको महत्ता दी जाती है, परन्तु वह महत्ता परीश्चित होनेसे साध्यसाधक नही 
होती, उसको प्राप्त करनेवाले हीन दशावाले कहलाते है क्योकि वह द्रव्यलिंग शुभ राग ( कषायकी 
मन्दता ) से भो होता है और मशुभराग ( कषायकी तोब्रता भय छोभ आदि ) से भी होता है, 
जो कार्यकारी नहीं है--कार्यकारी वह ॒ है जो वीतरागतापूर्वंक हो । लोकव्यवहारकी मान्यता 
गेशुद्ध मान्यता है--शुद्ध मान्यता नही है। 


ऐसी स्थितिमें संयोगी पर्यायमे रहते हुए यदि कषायके वेगमे या उपशमादिके समय 
अशस्तराग या भक्तिभाव हो तो पात्रदानादि शुभ काये करना चाहिये अथवा करना पड़ते है 
क्योकि भूमिकाके अनुसार सभी कार्य होते हैं यह नियम है तथा जबतक इच्छानुसार कार्य न 
कर ले तबतक उसे चेन नही पड़ती सुख नही होता--शान्ति नही मिलती, अत. अगत्या ( बिना 
) वह कार्य उस सरागो मुमुक्षुको करना हो पड़ता है, परन्तु भीतरसे अरुचि या उपेक्षा 


*. उक्त च--भावेण होइ लिंगी, ण हु लिगी होइ दवब्वमित्तेण । 
तम्हा कुणिज्ज भावं, कि कीरइ दव्वलिंगेण ॥४८॥ भावपाहुड़ कुंदकुंदाचार्य 
भावेण होइ णग्गो बाहिरलिंगेण कि च णग्गेण । 
केस्मपयडी ण णियरं णासइ भावेण दन्वेण ॥पछ॥ 
णगत्तणं अकरज्ज भावणरहियं जिर्णेहि पण्णत्तं 
इय णाणूणय णिच्च॑ भाविज्जहि अप्पयं घीर ॥५५॥ 


साराश---भावलिंग ( सम्यन्दर्शनादिस्वभाव ) का होना साध्य ( मोक्ष ) का साधक है । इसीलिये 
पंप उसको हो प्रास करना चाहिये । भावसे जो नग्व है अर्थात्‌ मिथ्यात्वको जिसने पृथक्‌ कर दिया 
है वही असलमें नग्न है । बाहिरकी नग्तता ( वस्वादिका त्याग ) चर्तता नहीं है। कर्मोका क्षय भाव- 
नेग्तता ही करती है--दव्यनग्वता नही करती। अत. भावनरनताके विना द्रव्यनग्नता मात्र नही 


ऊरता चाहिये ऐसा जानकर हमेशा भावलिंग धारण करे । 


३९२ घुरुषाथ सिद्ध पाय 


ही वेगारीकी तरह वह रखता है। जिसका नतीजा ( फल ) उसके असंख्यात गणित निर्ज॑रा प्रति 
समय होती है। 


नोट--वाह्य द्रव्यलिगके हारा यदि भावलिंगीकी परीक्षा न हो सके तो उस हालतमें उसको 
भआाहारदान भादि विधिपूर्वक देना चाहिये, उसको मनाही नही है तथा वह दाता मिथ्यादृष्टि 
नही हो जाता किन्तु परोक्षा होनेके पश्चात्‌ यदि वह द्रव्यलिंगी मिथ्यादृष्टि सिद्ध हो जाय तो वह 
पात्रदानकी श्रेणीमे गामिक नहीं हो सकता। करुणादानकी दृष्टिसि उसको साधारण विधिसे 
( नवधा भक्तिसे नही ) आहार दिया जा सकता है व देनेसे दाता मिथ्यादष्टि नहीं हो सकता। 
सम्यग्दर्णन व मिथ्यादर्गन ये दोनों श्रद्धांपर अन्नरूम्बित हैं, वाह्य क्रियापर अवलम्वित नही हैं 
ऐसा समझना चाहिये। करुणाभावसे हर किसोको दान दिया जा सकता है। परन्तु स्थापना 
निक्षेपस्ते सभी आदरणीय हूँ, पात्रोंको श्रेणीमे शामिल हैँ, यह, साग्रारधर्मामतका “भक्त्या पूर्वे- 
मुनीनचेत्‌' वाक्य इलोक नं० ६४ अध्याय २ माननीय नही हो सकता--यतः वह गिथिलकाचार 
पोपक है, भावोकी प्रवानतापर आधात करता है। इसी तरह द्रव्यचारित्र व भावचारित्रम भी 
मेंद है लेकिन दोनो मेद सम्यग्दशंनवारीमे ही वच सकते है । खुलासा इस प्रकार है--( १ ) सम्यगू- 
दर्णंन साथमे रहते हुए जो ब्रतादिकरूप आचरण उस पदसे अधिककषायकी मन्दताके कारण 
करता है परन्तु कपायका अभाव नही हुआ है उसका वह चारिच, द्रव्यचारित्र कहलाता हैं और 
(२) जो चरित्र कपायके नष्ट हो जानेपर वेसा होता है वह भावचारित्र कहलाता है। इसीका 
साम ( १) द्रव्य सयमम व (२) भाव संयम है इत्यादि | इसके विपरोत जो चारित्र या संयम मिथ्या- 
दर्शन सहित होता है वह मोक्षमार्गंकी गिनतीमे नही आता । उसके वावत लिखा है कि-- 
असंजद॑ ण वदे वत्यचिहीणं च॑ तो ण बंदिज्ले। 
दोष्णि थि होंति समाणा एगो थि ण संजदो द्ोदि ॥२६॥ दर्शनपाहुड 

अर्थ--भावलिंग ( सम्बग्दर्गन ) के बिना असयमी ( स्वेच्छाचारी ) और अवस्व्रवारी 

बात नग्नवंपा, दाना हो समान ह--संयमी नही, सवस्त्र हैं अतएवं वन्‍्दनीय भी नहीं हैं। बन्द 


5) 


यमी हो होते है अर्थात्‌ जबतक सम्पर्दर्णनरू्प भावलिंग न हो तबतक नग्नपनामात्रतरी 
द्रब्यल्गिको सयमपना प्राप्त नहो हो सकता बह असंबमी ही कहलाता हैं। फलत: भावलिंग 

लिंगघारीफ़ों सयमो कहना अनुचित है भूल है । इसी तरह अकेला दब्यसबम ( सम्ब- 
बिना ) सी बन्दनीय या आदरणीय नही होता वास्तविक निर्णय तो यही है। #िन्ठि उत- 
जलापबा उज्पद्श्पत जा सम्बन्दृष्ठि होकर आगे-आगेके गणस्थानोका सयम पहिले अभ्यास- 
#, वर भा द्वव्यसबमी बहलाता है केफिन बन द्व्यगंयमी सम्यग्दगंन ससत्ति द्ोनेसे 
टगदशन सहित सबमी कदापि वन्दनोय नहीं है वयोडि बह मोटमार्गी 
मंगान्‌ आचायोंति निर्भयफतो न सानरर शबनारा निाय 
ो उतता रचा हझोर उसको छोर मानदा मिल्याना है, मिनासाहि 
गड़, सगहकप्टसों देसा रदावि नही रूच्दा साटिंये, अस्पत यह 
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शस्त्रके श्रद्धानी ही सम्यग्दुष्टि होते है यह नियम है। हाँ, बिना जाने समझे यदि ऊपरी चरणानु- 
योगके अनुसार लिग ( द्वव्यलिग ) वाजबी हो तो उसके प्रति उदारता भक्ति दिखछाई जा सकती 
है, क्योंकि मन्द कषायके समय स्वभावत: वैसा होना सभव है किन्तु परीक्षा होनेके बाद जैसी 
पात्रता हो वेसा ही वर्ताव करना उचित है--बुद्धिमत्ता है, किम्बहुना | परीक्षाप्रधानता सम्य- 
गदृष्टिका पहिला गुण है, जो होना ही चाहिये। इस विषयमें विवाद करना निरथंक है, 
केषायको पुष्ट करना है या अज्ञानता है। केवल शास्त्रोको पढ लेना मात्र विद्वत्ता या ज्ञानता 
नही है अपितु रहस्यको समझना या भावभासना होना ही ज्ञानता व विद्वत्ता है। 


नोट--आगम या श्ञास्त्रका सही अथ तभी लगाया जा सकता है जबकि शब्दाथ॑, वाच्यार्थ, 


बा भतार्थ आदि ५ पाँच बातोका बोध हो, अतएव जिज्ञासुको उसका पुरुषार्थ सदेव करना 
चाहिये। 


तपके भेद प्रभेद 
भूलमें तपके २ दो भेद है ( १) बहिरंगतप और उसके भनशनादि छह भेद | ( २ ) अन्त- 
रातप और उसके प्रायद्चित्तादि ६ छह भेद । 


तपका निरुक्ति अर्थ 


'तप्यते मुमुक्षुभिरिति त्तपः? कर्थात्‌ मोक्षार्थी भव्य प्राणी जो तपते है--कर्मोकी निजेरा करते 
..बुद्धात्मस्वरूपका आलम्बन करते है या उसका स्वाद लेते है, उसको तप कहा जाता है। 
इसका उद्ेईय--पर्यायाथिकतयकी अपेक्षासे संयोगीपम्यायमे मौजूद अशुद्ध-आत्माको ध्यानाग्निके 
हारा ( उपयोगकी स्थिरता या निविकल्पताके द्वारा ) जैसे सुवणंगत अशुद्धताको अग्निक्रिया 
ठरा निकाछा जाता है वैसा निकारूना या दूर करना है। जबतक संयोगीपयाय रहतो है, तबतक 
*प्रव्यका सयोग पूर्णहपसे नही छूटता क्रम-क्रमसे छूटता है। और बिता सम्पूर्ण संयोग छूटे मुक्ति 
भही होती यह नियम है। यद्यपि भेदज्ञानके साथ-साथ होनेवाले वैराग्यसे अरुचिरूप ( विचारसे ) 
परद्रव्यका सयोग संबंध छूट जाता है (स्वामित्व छूटता है) परन्तु उसका सयोगसम्बन्ध 
बात ) नही छूटता वह साथ-साथ बना रहता है, अतएवं मुक्ति नही होती । ऐसी 
में वह्‌ चरणानुयोगके अनुसार त्यागी नही माना जा सकता, वह सरासर अत्यागो, अन्नती, 

श मयमी है। तथा निर्मित्तकारणताको दृष्टिसि उन निमित्तोंका त्याग करना भी जरूरी है 
मेनिवार्य है--जिनसे कषायोंकी उदीरणा होती है और एकत्व विभक्तरूप नही बनता, किम्बहुना । 


उभयशुद्धि--अन्तरंग बहिरंग दोनो परसंयोगोंका अभाव होना अनिवाय॑ं है । उसका एक साधन 
तप बत्तत्ाया गया है। 


आचाय॑ वहिरग तपके भेद बतलाते हैं । 


अनशनमचसोदय्यं विविक्तशय्यासनं रसत्यागः । 


मु फायक्लेशो बत्ते: संख्या च निपेन्यमिति तपो बराह्मम्‌ १९८॥ 


<्‌ 
१९४ पुरुषाथसिद्धघुपाय 


पट 
भोजनत्याग जौर कम साना एक्रान्ते सोना रहना । 
रसका त्याग देहका ताढ़न संग्या चतकी तय करना ॥ 
ये हैं छह तप याहिर दिखते, इनको करना पहिले हैं । 
आत्महितेपी कर सकता हैं, क्रम-क्रमसे पणा धरता हैं ॥9९८॥ 


अन्नय अर्थ--आचाय॑ कहते है कि [ भनशन्‍मचमोदय ] अनशन ( उपवास ) व ऊनोदर 
( थोडा आहार करना ) [ विविक्तशय्यासनं रसत्याग ] एकान्तवास ( रहना ) और 28 
सोना, ध्यान रूगाना एवं रसोंका त्याग करना [ च कायकलेशः बृत्तेः सं्या ] शारीरिक दा 
सहन करना ( शरीरको आराम नही देना ) नियमोका लेना--घर आदिको अटपटी भ्रतिज्ञा 
लेना ( जब ऐसा मिलेगा तभी आहार लेंगे अन्यथा नही इत्यादि ) [ इति वाह त्तवः निपेव्यम्‌ । था 
उपयुंक्त ६ छह वहिरग तपोको धारण करना चाहिये क्योकि वे मोक्षके अंग ( साधन ) हैं ॥१% 

भावाथें--तप आत्मणुद्धिका निमित्त कारण है, क्योकि इच्छाओ या राग आदि हक 3; 
होनेसे ही ( वीतरागता गाने पर ही ) आत्मा जुद्ध होती है अर्थात्‌ उसका परद्वव्य ( कम चर्कि $ 
रागादि व धनादि ) से सम्बन्ध छुटता है। बस वही 'परद्वव्यसे भिन्नताका नाम आत्मशुद्धि है 


फछत: परद्वव्यसे अरुचिका होना ( स्वामित्व छूटना ) व उसका त्याग करना तप कहछाता 
है ॥१९८॥ 


इन सबका स्वरूप बतलाया जाता है। 


( १) अनशन अर्थात्‌ उपवोस--जिसमे कषाय ( रागादि ), विषय--पचेन्द्रियोके भोग 
ओर अशन-खाद्य-स्वाद्य-पेय, इन चार प्रकारके आहारोका त्याग हो उसको उपवास कहते हैं। 
यह चतुर्थ भक्त ( १ उपवास ), षष्टभक्त ( २ उपवास ) आदि अनेक रूप होता है। 

(२) ऊत्तोदर ( अवमौदर्य )--खुराकसे कमतो खासना-पीना, ऊनोदर कहलाता है इसमें 
आकुलता था संक्लेशता कम करनेका लक्ष्य रहता है । 

( ३ ) विविक्तशय्यासन--एकान्त व निरुपद्रव स्थानमे रहना, सोना, ध्यान धरना विविक्त- 


शय्यासन तप कहलाता है। इसमे भी निराकुछता प्राप्त करनेका लक्ष्य रहता है--रागादिक कम 
करनेका प्रयोजन रहता है। 


(४ ) रसत्याग--नीरस भोजन करनेको, अर्थात्‌ मनचाहा रसका त्याग करके उसे 
बिना भोजन करनेको रसत्याग तप कहते है। इसमे रसनेन्द्रियको वशमे रखना मुख्य प्रयोजन 
रहता है तथा गत्तेंधुरण वृत्ति या चर्याका प्रदर्शन-परिचय मिलता है, यह कठिन तप है। विना 
कंषाय कम हुए यह नही हो सकता | 


१. उत्त च---कषायविषयाहारत्यागो यत्र विधीयते। 
उपवासः स॒विज्ञेय छोष॑ रूंघनक॑ विदु. ॥ ---उपासकाध्ययन | 
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(५ ) कायक्लेशतप--इसमें परीषह सहन करना मुख्य रहता है। शरीरका सस्कार 
करता, उसे आराम देना बन्द रहता है। यह निर्ममत्वकी निशानी है। जबतक वह सहायता 
करता है तबतक उसको खुराक दी जाती है परचात्‌ बन्द कर दी जाती है। 

(६ ) ब्रत्तिपरिसंस्घानतप--इसमे भवितव्य पर निर्भर रहा जाता है, रागादिक छोड़ 
दिये जाते है। अटपटी प्रतिज्ञा पूरी होनेपर आहार लेना, अन्यथा नही लेना, यह कितना कठिन 
कार्य है। परन्तु वह भी परिणमनके अनुसार पूर्ण होता है। और पूर्ण न होनेपर हर्ष-विषाद नही 
करता, सन्तुष्ट रहता है यह बड़ी विचित्र बात है। 

इन छह बहिरंग तपोको बहिरात्मा मिथ्यादुष्टि भी कर सकता है व कर लेता है अतएव 
इनको बहिरंग तप कहते है । इनका सम्बन्ध कषायोकी मन्दतासे या तीज्तासे रहता है किन्तु 
विरागतासे या अरुचिसे सम्बन्ध नही रहता क्योकि मिथ्यादृष्टिके भी कषायोकी दोनों ( तीज व 
मन्द ) दशाये हुआ करती है। परन्तु अन्तरंग तप, सिर्फ सम्यग्दृष्टि विवेकी विरागीके हो होता 
है, जो वस्तुके यथा स्वरूपको समझता है कि क्या हेय है, क्या उपादेय है व क्‍यों है इत्यादि सभी 
बातोंको जानता है । ज्ञान व वेराग्य ये दोनो आत्माके गुण व स्वभाव है। अत: उनपर लक्ष्यका जाना 
भात्महितके छिए है | परसे उन्‍्मुखता हटना ( उपयोग हटना ) और स्वोन्मुखताका होना ( अपनी 
ओर आला ) यह महान्‌ कार्य है। 

नोट--रागादि अन्तरंग परिग्रहके हटनेसे बाह्मपरिग्रह अपने आप हट जाता है भर्थात्‌ 
उसका अरुचि होनेसे ग्रहण ही नही किया जाता और पुराना भी बिना चाहके चलछा जाता है 

( त्याग देता है ) यह नियम है ऐसा समझकर अन्तरग परिग्रह ( रागादि ) का त्याग करना हो 
चाहिए, उसमे आगा-पीछा सोचनेकी आवश्यकता नही है क्योंकि वह अपनी चीज है ( स्वाश्रित 
है ) उसका उपयोग कभी भी किया जा सकता है--वह अपराध नही है न अन्याय है, किम्बहुना। 
विवेकसे कार्य करना चाहिये, जिससे लाभ हो, हानि न हो इत्यादि । 
भागे आचारय॑ अन्तरंग तपोका वर्णन करते है । जोस्पर्ग 
विनयो वैयादृत्त्यं प्रायश्चित्तं तथैव चोत्सगः । 
[कप निपेव्यं ७ के गंमिति 
स्वाध्यायो5थ ध्यानं भवति निपेव्यं तपो्न्तरं ॥१९५९॥ 
पद्ध 
विनय और चैयात्रुत दोनों प्रायश्चित और उत्सर । 
स्वाध्याय रु ध्यान छहों ये अन्तरंग तप जानो हुग * ॥ 
इनके द्ोते कर्मशन्नु नहिं आपाते जातस 'नि सगे! 
जो कुछ पहिले घुसे हुए थे--उन्हें हटा देता अपचणग ५ ॥ १९९ ॥ 
प्रायश्चित्तविनयवैयावृच्यस्वाध्यायव्युत्सगं घ्यानान्युत्तरम्‌ ॥ २० का त० अ० ९॥॥ 
« किला या कोट रक्षक । 


« स्वयं स्वभावत- 
« मोक्ष-निर्वाण । 


नर 2० 2० 2० 
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अन्वय अर्थ--आचाये कहते है कि [ विनदो वचेव्याद्धत्य | विनय और वेयावृत्त्य [ तथा 
प्रायश्चित्त उत्सग” ] प्रायश्चित्त और उत्सगं ( त्याग ) [ अथ स्वाध्याय, ध्यान ] और स्वाध्याय एवं 
ध्यान [ इति अन्तरग तप निपषेब्यं मवति ] ये छह अन्तरग तप हमेशा घारण करने योग्य है--यथा- 
शक्ति धारण करना चाहिये ॥ १५५ | 


भावार्थ--तप क्या है ? आत्माकी रक्षा करनेके लिये कोट व किलेके समान है अर्थात्‌ 
जिस प्रकार कोट व किलेके मोजूद रहते छात्रु या चोर डाकू भीतर प्रवेश नही कर पाते और 
सुरक्षित जानमाल रहता है। ठोक उसी तरह तपोके रहते समय, कमंशत्रु आात्माके पास नही आ 
पाते, न हानि पहुँचा सकते है ( सवर रहता है ) यह आदश्चयंकारी घटना है, आत्मरक्षाका अपूर्व॑ 
उपाय है। तप क्या है ? वेराग्यभाव है, इच्छाओंका निरोध है जो सवररूप है। 

प्रत्येकका स्वरूप बताया जाता है । 

(१) विनत्तय नामक अन्तरंग तप--सम्यर्दशंनकी प्राप्ति होने पर ही यह हो सकता है। 
कारण कि जिसको पृज्य-पुजक या उपास्य-उपासक अथवा हेय-उपादेयका ज्ञान न हा वह वेंया 
विनय कर सकता है एवं किसकी विनय कर सकता है ? यह विचारणोय है। सम्यर्दृष्टि जीव 
ही निरचयरूपसे--दर्शन-ज्ञान-चा रित्र-तप-उपचार ये पाँच विनय करता है तथा वह धर्मानुरागसे 
( धर्मात्माओकी ) नि.स्वार्थ विनय करता है--स्वाथंबश नही | मिथ्थादुष्टि स्वार्थवण विनय 
करता है और वह महा अहकारी ( मानी ) होता है--वह॒ जातिपाँति और विद्याका महाच्‌ धमड 
रखता है किन्तु स्वाथंवश बिना श्रद्धाके कभी-करमी झुकता है, हृदयसे नही कहा जा सकता। 
गुणाधिको एवं सयमीजनोंको आवभगत करना चित्तमे प्रसन्‍नताका होना मानकषायका अभाव 
होना, विनयतप कहलाता है। विन्ययोग्य उपयुंक्त पाँच प्रकार हैं, विनय कषायकी मन्दतासे 
होती है--गुणग्राहकतासे भी होती है, अस्तु । विनयके दो मेद होते हैं ( १) निरचयविवय 
( आत्माका विनय ), (२ ) व्यवहार विनय ( शरोरका विनय ), तोर्थबन्दना आदि सव उपचार 

विनय है। 

(२ ) वेय्यावृत््यतप--यह भी सम्यग्दृष्टिके ही होना संभव है जो विवेकी और गुणग्राहक 
होता है। सेवासुश्रूपा आदि करना वैयावृत्त्य कहछाता है। उसमे अनेक कार्य शामिल है। घर्मा- 
नुरागसे वह भक्तिवण वेसा कार्य करता है किन्तु उसको वह हेय ही समझता है, वन्धका कारण 
मानता है, अत भीतरसे अरुचि रखता है क्योकि वह सम्यग्दर्शनमे दोष या अतिचार है । फलत.- 
निव्चयनवसे, मोक्षमार्ग या मोक्षमार्गीको वैयावृत्ति करना उचित है और व्यवहारनयसे उनके 
जरीरादिकी भी सेवावृत्ति करना कथ॑चित्‌ उचित है, संयोग सम्बन्धके नाते वैसा करना चाहिये । 
उससे पृण्यबंध होता है, पापवंच नही होता, जो गृहस्थके लिये प्रायः हितकर है । शुद्ध आहारका 
देना--ओऔपधि देना आदि सव इसीमे आमिल है। 

( ३ ) श्रायश्चित्ततप--सम्यग्दृष्टि हो कर सकता है क्योकि उसोकों यह ज्ञान होता है कि 
यह अपराब है और इसकी शुद्धिका यह उपाय है, इत्यादि--प्रायश्चितके १० भेद माने गये हैं । 
सम्यरदृष्टि हमेणा अपराय छुड़ानेका प्रयत्न करता है--निरपराव रहना चाहता है, वही सबसे 
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बड़ा अपराध ( मिथ्यात्त्व ) पहिले छुड़ाता है। बिना ज्ञानके अपराध छूटता ही नही है। अपराध 
छूटनेका उपाय--बोतरागविज्ञानता है दूसरा नहो, ऐसा समझता चाहिए। 

(४ ) उत्सगंतप--शरी रादिसे ममत्व छोड़ना उत्सगैतप कहलाता है। अथवा प्रासुक भूमि 
भादिसमें मलम॒त्रादिका त्याग करना, जिससे जीवधात न हो, जीवोकी रक्षा हो इत्यादि यह भी 
प्राण व इन्द्रियसंयम है। अथवा--परिग्रहादिका त्यागना उत्सगंत्प है ( अन्तरग बहिर॑ग दोनों 
परिग्रहका त्याग करना )॥ क्‍ 

(५) स्वाध्यायतप--आत्मस्वरूपका चिन्त्वलन करना--स्व और पर (आत्मा व दरीर ) 
का भेद जानना तथा परसे रागादि छोड़ना इत्यादि। यह वाचना-पृच्छन|-अनुप्रेक्षा-आम्नाय- 
धर्मोपदेशके भेदसे पाँच प्रकारका होता है। 


(६ ) ध्यानतप--यह चित्त या मनको एकाग्र या स्थिर करनेसे होता है। उसके आत्त॑- 
रीद्रधमंशुक्ल चार भेद कहे गये है । परन्तु यहाँ सम्यग्दुष्टिका सम्बन्ध होनेसे धर्मष्यान व शुक्लू- 
ध्यानका ही सम्बन्ध समझना चाहिए। असली तप वहीं है, जिससे कर्मोका सवर व निजेरा हो। 

आगे उपसहाररूपसे अणुत्रती श्रावकका कत्त॑व्य यथाशक्ति ( योग्यतानुसार ) सकल चारित्र 
( मुनित्रत ) पालनेका भी है, यह बताते है। 


जिनपुंगवश्रवचने स्ुुनीश्वराणां यदुक्तमाचरणस्‌ । 
सुनिरूप्य निजां पदवीं शक्ति च निषेव्यमेतदपि ॥२००॥ 


पड 


सुनियोंका आचरण कहा है जैसा श्री जिनवाणीसे । 
शक्ति और निजपदुको ऊूखकर वह भी करना मनुमवबर्मे ॥ 
विन संयमके जीवन खोना, नही सनातन रीति है। 
सम्यन्दष्टि चहु कैसा है जिसे न सयम श्रीति है ॥२००॥ 


( अन्वय अर्थ--आचाये कहते है कि [ जिनघुगवश्रवचने ] सर्वज्ञदेवद्वारा कथित जिनागम 
ने वाणी ) भें [ सुनोइचराणा यदाचरणमुक्तम्‌ ] जो मुनियोका आचरण ( कत्तव्य ) कहा गया 
| पतदुपि निज पदवों शक्ति च सुनिरूष्य निषेब्यम्‌ ] वह भी अपना पद व योग्यता ( सामथ्य ) 

हे देखभालकर क्रमश पाछन करना चाहिये, क्योकि श्रावक ( अणुन्नती ) ही उसको पालछता है 
पालतेका अधिकारी है।। २०० ॥| 


फण7-+---/प धारण करल् “गबार्थ--अपुत्रत घारण करनेके पश्चात्‌ ही महावत घारण किया जाता है ऐसा नियम 
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है। तव जो श्रावक ( अणुन्नती ) अणुब्नत या देशचारित्र पालनेमें परिपक्व हो गया हो, उसका 
कत्तंव्य हो जाता है कि वह अपने पद ( कक्षा या दर्जा ) तथा शक्ति ( योग्यता ) के अनुसार महाव्त 
( मुनित्रत )को भी क्रमश. घारण करे क्योक्ति विना उसके मोक्ष नही होता । निशचयसे मुनित्नत 
( पूर्णवीतरागत्ता ) ही मोक्षका मार्ग है, दूसरा नही है। व्यवहारसे वाह्मत्रताचरणरूप शुभरागकों 
भी सोक्षका मार्ग माना जाता है परन्तु वह सत्य नही है। मनुष्यजन्म ( पर्याय ) की सफलता 
मुनित्रत धारण करनेपर ही होती है। अतएवं उसका अभ्यास व पालन करना अनिवाय॑ं है, 
परन्तु पद भौर योग्यताको देखकर हो कदम उठाना हितकर हो सकता है अन्यथा नही | कोरी 
भावुकता या देखादेखीमे आकर ऊँचा काय कर बैठना और पीछे भ्रष्ट हो जाना बुद्धिमानी नही 
है--अज्ञानता है। स्यम व चारिच्रका घारण करना मंदिरपर सोनेका कलूशा चढ़ाना है, संयम 
बड़े महत्त्वकी चोज है परन्तु वह संयम सम्यग्दृष्टि ही पाछन कर सकता है मिथ्यादृष्टि तो उसके 
स्वरूपको भी नही जानता तव पालेगां क्‍या? सम्यग्दृष्टिके ६३ गुण होते हैं। उनका कथन 
स्वामीकार्तिकेयानुप्रेक्षा गाथा ३२६ मे किया है जिनका उल्लेख पहिले किया गया है। 


इस विषयमें उपयोगी गाथा 


गिण्हदि झुंचदि जीवो वें सम्मत्ते अलंखवाराओं | 
पढसकषायविणासं देशवय” कुणदि उक्कस्से ॥३१०॥ स्वा० का० 


अरथ--जीव दो सम्यकत्वको अर्थात्‌ उपणम व क्षयोपशम सम्यक्त्वको तथा अनतानुबंधी 
कपाय ओर देशक्र्त ( अणुन्नत ) को असख्यातवार ग्रहण करता व छोड़ता है ( मुक्त नही होता 
संसारम घूमता रहता है )। अतएव ऐसा उपाय करना चाहिये जिससे संसारका घूमना छूट जाव 
( वंद हो जाय ) और वह उपाय एकमात्र क्षायिकसम्यग्दर्गनके साथ महात्नतको ( मुनिन्नतको ) 
धारण पालन करना हैं। फलत. क्षायिकमहात्रत अवव्य घारण करना चाहिये भर्थात्‌ मुनिदीक्षा 
अवच्य लेना चाहिये तभी भनुष्य जीवनकी सफलता हो सकती है लेकिन वरायनाम नही कित्तु 
यथार्थरूप, जक्तिकों देखकर मुनिदोक्षा लेना चाहिये यह निष्कर्ष है। यह रूप नकली नही होना 
चाहिये, क्योकि नकलछ असलका मुकावला नहीं कर सकता यह नियम है। यदि शक्ति व योग्यता 
न हो तो कभी धारण न करे, उसकी श्रद्धा या रुचि ही हमेशा रखे, जिससे कमसे कम 
सम्यगदृष्टि त्तो चना रहे, श्रष्ठ मिथ्यादृष्टि न हो जाय किम्बहुना विचार किया जाय, ढोग या 
ड दुद्ा हाता है। उच्चता भ्राप्त करनेको छालायित तो रहे परन्तु योग्यताको पहिले देख 
लेवे तभी कार्यकारों है। चरणानुयोगको पद्धतिसे चाह्य आचरण ऊँचा रखना क्तंव्य है जो 
भत्यास्यानावरण कपायके अभावमे हो सकता है क्योकि सकलसयम या महात्रतकी घातक 
वही है। 

नोद--क्षायि कमम्यन्दर्णन और क्षपकश्नेणीके साथ मुनिपद हो ससारसे छूटनेका एक- 
मात उयाय ६. उसने हा अनतानुवधी कपाय एवं उपयुंक्त दोनों सम्यस्दर्गन ( उपशम व क्षयो- 


हु 


प्मम ) छू जाने या सम्प्त हो जाते हैं तभी मुक्ति होतो है अर्वात्‌ अणुन्रत, उपच्यमक्षयोपथ्मम 


रन 


सम्पसउ॒णत्र, अनताडुबबा कपावका सदुभाव, ( उपशमादिरूप या उदयरूप अस्तित्व ) मोक्षका 


सकलरचारित्रप्रकरणं तु ३६५९५ 


साक्षात्‌ कारण ( उपाय ) नही है। अत्तएवं उतने माज्रसें सन्तुष्ट या इर्तकृत्य नही हो जाता 
चाहिये आगेका ( क्षायिक सम्यवत्व व महाक्ञतादि प्राप्त करनेका ) पुरुषार्थ बन्द नहीं कर देना 
चाहिये यह त्तात्पय है । 

संक्षेपमे क्षायिकसम्पक्त्व, क्षायिकश्ञान ( केवलज्ञान ) क्षायिकचारित्र ( परमयथास्यात ) 
के हुए विना मोक्ष नही होता व ससार नही छूटता ॥ २००॥ 


02330 ( मुनिन्नतका उम्मीदवार ) का और क्या-क्या कत्तंव्य है यह बत्ताया 
जाता है। 


( घडावहयक पएलता ) 
इृदमावश्यकपट्क समतास्तववन्दनाअतिक्रमणस्‌ । 
ल सर्गर्चे श ९ 
प्रत्याख्यानं वषुषी व्युत्सगेश्वेति कततेव्यसू ॥ २०१ ॥। 


पा 
समता स्तुति बन्दुन तीनों, और प्रतिक्रमण सी करना | 
प्रत्याख्यात क्रियाका करना तलुममल्वका मी तजना॥ 
ये छह आवश्यक कमे कहे हैं इनका करना नितप्नति है । 
श्रावक अरु झुनि दोनों करते अवेशकाय यह निश्चित है २०१ ॥ 


अच्चय अर्थ--आचार्य कहते हैं कि [ समता-स्तव-वन्दनाग्रतिक्रणणम्‌ ] समेत, स्तुति, 
पन्दना, प्रतिक्रमण, [ च प्रत्याख्यानं, चपुषों च्युव्सग- ] और भ्रत्यास्यान व दरीरसे ममत्व छोड़ता 
इति इृदमावश्यकषट्क कत्तेब्यम्‌ ] इस प्रकार ये छह आवश्यक ( नियमित कार्य ) अवध्य-अवश्य 
शावकको करना चाहिये--अन्तर नहीं देता चाहिये ॥॥ २०१ | 
हर आय लेक फलकी प्राप्तिके लिये पेइतर भूमिका तैयार करना अनिवाय है। जब 
भावश्यक निरय नहीं होती तबतक कोई भी बीज फछ नही देता | तदनुसार उक्त छह 
बॉल पके रूपमें निरन्तर करनेसे आत्मशुद्धि होती है अर्थात्‌ आत्मा्म से विकारी 
होते हैं, जिससे  सडड है और शुद्ध ( बीतराग ) भाव या विशुद्धभाव ( शुभरागरुप ) पर 
ण़ाप्त क्रोेके 5 कुछ भला (हित ) होता है या उसकी योग्यता बढती है--वह मोक्षकों 
समर्थ होता है। उत्तका स्वरूप निस्‍्त प्रकार हैं) 
( हु ) समताभाव--सब जीवोके प्रति राग और देषका त्याग करता अथवा मैत्री धारण 
बह  वनिय 2 शाह या वैराग्यका फल है उससे संवर और निर्जरा 22208 । अत. अभ्यासरूप 
क्रिया है। ये श्रावक व मुनिका वह नित्य कत्तंव्य है, थे ड्यूटी है। मानसिक 


| अनिदार्य 
अवश्य ही करनेयोग्य कार्य---अच्तराय विना करना चाहिये ॥" 


8४०२ पुरुषाथसिद्धयुपाय 


एपणा, सम्बक्‌ अहनिक्षेप- सम्यक्‌ व्युत्सग ] और अच्छी तरह बुद्ध भोजन करना, अच्छी तरह 
देख अर शोघकर उपकरण आदिको उठाना घरना, निर्जन्तु स्थानमे मलक्षेपण करना ( ट्ट्टो 
पेशाव आदि करना ) [ इति समिति पच ] ये पाँच समितियां होती हैं। ब्रतीको इनका पालना 
अनिवाय॑ है ॥ २०३ ॥ 


भावाथें--इन पाँच समितियोके पालनेका उद्देश्य एकमात्र जीवरक्षा करनेका है | अच्छी 
तरह सावधानोपूव॑ंक अर्थातु प्रमाद छोड़कर कायें या प्रवृत्ति करनेसे जीवोका घात ( हिंसा ) 
नही होता, उससे पुण्यका बच होता है--सदाचार बढ़ता है, लोक प्रतिष्ठा होती है। हिसाका न 
होना अहिसातन्नत पालना है, जो परमघमं रूप है । यहॉपर दयापरिणाम या करुणाभावको 'धम'मे 
शामिल किया गया है जो व्यवहारनयका कथन है । निरचयनयसे शुभरागका होना भी अहिसा 
नही है कारण कि उससे स्वयं जीवके स्वभावभावका घात होता है। निरचयनयसे रागद्वेपका 
पूर्ण अभाव होना ( वोत्तरागता आना ) ही 'परम अहिंसा” घम् है। परन्तु व्यवहारनयसे समितियों 
का पालना भी धर्मायत्तन है ( प्रशस्त रागहूप है ) ऐसा समझना चाहिये । कही-कही व्युत्सगंके 
स्थानमे 'प्रतिष्ठापना' समिति लिखा है, खाली नाममभेद है, अर्थभेद नहो है किम्बहुना । शुभकायय॑मे 
प्रवृत्ति होता भी ब्रत या धर्मं कहलाता है और अशुभसे निवृत्ति होना भी ब्रत या घ॒र्मं कहलाता 
है ऐसा समझना चाहिये यह छोकाचारकी बात है, अस्तु, सागारघर्मामृत अध्याय २ में देखो ॥२०३॥ 


आगे श्रावकको दहन घर्मोका पालना अनिवाय॑ बताते हैं । 
प्रत्येकका लक्षण 


पु ५ 
धरसः सेव्यः क्षान्तिसरदुत्वमजुता च शीचमथ सत्यम्‌ | 
आकिश्व॑न्यं ब्रह्म त्थयागश्च तपश्च संयमरचेति ॥२०४॥ 


पा 
क्षमा सादंच आज तीनों, सत्य शौच दोनों पहिचान | 
आकिच्िन्य च्रह्म अरु त्याग: तप संयम ये दश परिसान ॥ 


घसं नाम है इनका भाई इनसे होत आत्मकल्यान। 
हु 
अतः इन्द्रोंका पाछन करना न्तियोंका कत्तन्य प्रधान ॥ २०४ ॥ 


अन्बय अर्थ--आचाये कहते है कि [ क्षान्ति खदुत्व ऋजुता शौर्च जथ खत्यम्‌ ] क्षमा, 
मादंव, आजंब, शौच, सत्य ये पाँच [ च आर्किब्वन्य शरह्म त्याग. तप* संयमइचेति ] आकिज्चत्य, 


१. उत्तमक्षमामादवार्जवशौचसत्यसंयमतपत्यागाकिज्चन्यब्रह्मचर्याणि घर्म. ॥ ६ ॥ अ० ९ त० सू० । 
२. परिग्रहका बिलकुल ( पूर्ण ) त्याग हो जाना अर्थात्‌ किचित्‌ ( रचमात्र ) भी परिग्रहका न रहना । 
३. दान देना। 


सकलछचारित्रप्॒करण छ०के 


ब्रह्मच्य, त्याग, तप, संयम ये पाँच कुल दह्य [ धर्म: सेव्य ] धर्म सेवल करने अर्थात्‌ पालनेके 
योग्य है, त्रतियोको अवश्य पालना चाहिये ॥॥ २०४॥ 

भावार्थ--उपयुक्त दश धम॑, जो बाह्य आलूम्बन रूप है भर्थात्‌ बाह्य निनन्‍्च क्रियाओं 
( असल्वृत्तियों ) को त्यागकर प्रशस्त क्रियाओके करने रूप है ( सदाचार रूप है शभ प्रवृत्ति 
रूप है ) उसको व्यवहार धर्म कहा गया है जो पुण्यबंधका कारण है। अतएवं हीनावस्थामे अथवा 
सराग या सयोगीपरययायमे, चरणानुयोगकी पद्धतिके अनुसार उनका पालना श्रावकका मुख्य 
कत्तंव्य है बयोकि उससे अधिक ( वीतरागतारूप शुद्ध ) ध्मं, वह उस अवस्थामे धारण ही नही 
कर सकता, यह नियम है। फछत्त. पापबंधका न होना और पृण्यबंधका होना यह क्या कस है ? 
नही है--विशेष है । 

प्रत्येक धर्मका लक्षण निम्न प्रकार है । 


(१) क्षमा ( क्षान्ति ) ध्मं---सहनशीलताका नाम या क्रोधका न होना ही क्षमाधमं 

कहलाता है। परन्तु उसकी पहिचान या सच्चा परिचय ( परीक्षा ) तब होता जब कि क्रोध 
( विकार ) उत्पन्न होनेके कारण उपस्थित हो परन्तु सामर्थ्य रहते हुए भी ( प्रतीकार करनेकी 
शक्ति रहते हुए भी ) क्रोध न किया जाय और न उसका बदला दिया जाय। अर्थात्‌ असमर्थ या तुच्छ 
जीवो ( प्राणियो ) के द्वारा शक्तिशाली जीवोको व्यथ सताये जानेपर भी ( मारना बाधना गाली 
देता, कंकर पत्थर मारना रूप बाधा देनेपर भी ) क्रोध कषायको जीतनेके कारण जरा भी उन 
शक्तिहीन या क्षुद्र प्राणियोके प्रति न क्रोध उत्पन्ता न उनको दंड देना, यह क्षमाका सही परिचय 
है। इसके विपरीत शक्तिद्ञाली जीवोंके द्वारा उपद्रव या बाधा देनेपर यदि कोई शक्तिहीन 
जीव बाहिर कुछ भी नही करता न कहता है, परन्तु भीतर उसका परिणाम विगड रहा है-- 
बदला लेनेकी भावना हो रही है तो वह उत्तमक्षमा गुणका धारी नहीं है न उसको क्षमावाला 
कहना चाहिये। इसीलिये 'जह असमत्थय दोष खमिज्जद” इत्यादि क्षमाका लक्षण लिखा 
गया है। क्षमा घर्मको, पृथ्वोकी उपमा दी गईं है। जैसे पृथ्वीपर कुछ भी डालते रहो या 
उपद्रवः करते रहो परन्तु वह चुप ( शात्त ) रहती है बदला नही लेती इत्यादि समझना । क्षमा 
घर्मकी घातक क्रोधकषाय होती है, उसके अभावमें क्षमा होती है, यह क्षमा आत्माका बड़ा गुण 
और भूषण है, अस्तु ॥ निश्चयसे जबतक जीवको स्वोन्मुखता नही होतो, परोन्मुखता ही रहतो है 
तबतक उत्तम क्षमा ( अपूर्वक्षमा ) हो हो नही सकती वह सम्यग्दृष्टिक ही होती है। 


(२ ) मार्दवधर्म--मान कषायके अभांवमे होता है। मादंवका अथे विनयका होना है-- 
कठोरता या अहंकारताका छूटता है। जबतक आत्मामे पृथ्वीको तरह कठोरता रहती है, तबतक 
उसमे बीज डालनेसे नही ऊगता न फल देता है। मान्ती आदमी किसीको कुछ नहीं समझता 
उसको किसीकी शिक्षा नही लगती यहाँ तक कि उसको अपनो आत्माका भी आदर ( गौरव ) 
नही होता हमेशा निरादर करता रहता है, उसका कल्याण नही 


मे होता । अतएवं मानकषायको 
त्यामकर सार्दव गुणका धारण करना अनिवाय॑ है। निशचयसे* मार्दवधर्म ( आत्माका आदर व 
विनय करना ) सम्यग्दृष्टिके ही हो सकता है, मिथ्यादृष्टिके नही । 


३ 
४०४ परुषाथसिद्धच्ुपाय 


( ३ ) आजवधमे--सरलताका होना, कुटिलता या मायाचारका छूटना आजंब कहलाता 
है । मायाकषायके अमावसे यह प्रकट होता है। यह गुण बड़ा उपकारों है। इसके हुए विना 
ऋणजुगति ( सोधापन ) नही होती, हमेशा टेड़ी-मेड़ी तिर्यचगति होती रहतो है, अस्तु | सरलता 
प्राप्त अवश्य करना चाहिये | निरचयसे आत्मस्वरूपके प्रति सरलता ( सोधा उपयोगका जाना ) 
सम्यग्दृष्टिके ही होती है । 


(४ ) शौच धर्म--पवित्रता या निर्कोभताका होना कहलाता है अथवा पवित्रता या 
वीतरागता प्राप्त होना शौच घर्म है। यह छोभ कपायके अभावमे होता है। यह अन्तरग और 
वहिरंग दो तरहका होता है । ( १ ) भन्तरंगणौच, छोभ कंषायका छूटना है और ( २) वहिरंग- 
शौच, शरीर, वस्त्र, वतन, खानपान आदिको शुद्धता करना है। यथायोग्य दोनो प्रकारका गौच 
घर्मं पालना कत्तंव्य है, अस्तु । सम्यर्दर्णनके प्राप्त हुए विना पवित्रता नहीं गाती यह तिज्चय 
है या सत्य है। 

(५ ) सत्यधर्म--महाझूठ-कठोर-अरुचिकर-दु.खकर, निंदनीय, पाप उत्पादक बचनोका त्याग 
करनेसे पछता है। यह सामान्यतः कषायों व चोंकपायोके अभावमे या मन्दोदयमे होता व पलता 
है । असत्य वोलना महान अपराध है, तीत्र पापवंचका कारण है, भस्तु | चार तरहका असत्य होता 
है वह वजेनीय है | लक्षण पहिले पाँच पापोके प्रकरणमें बतछाया जा चुका है इलोक च० ९१-५२ 
आदिमे देखना चाहिए। 

(६ ) आकिज्व्वन्यघर्म--अन्तरंग वहिरंग परिग्नहके छूट जाने पर होता है अर्थात्‌ किंचितु 
भी परिग्रह इसके होने पर नही रहता--निष्परिग्रहता हो जाती है। इसके हुए विना मुक्ति नहीं 
होती यह नियम है। अ+ किचन अर्थात्‌ पासमें कुछ भी नहीं रखना या रहना, अकिचनब्रत या 
धर्म कहलाता है। 

(७ ) तपघमं--इच्छाओके रोकनेको तप कहते हैं। जवतक इच्छाएँ बर्थात्‌ राग आदि 
दूर न हो तवतक तप नहो होता । इसके १२ वारह भेद हैं जो पेब्तर ब्लोक चं० १५८ व १८5६ मं 
वतला दिये गये है। उनसे संवर व चिजंरा होतो है। इसका सम्बन्ध मुख्यतया मोहचीय- 
कर्मसे है ॥ 

( ८ ) त्यागधर्म--करुणाभावसे पात्रादिकोंको ( धर्मात्मा जीवोको ) दान देना ( आहार 
ओपवि-भास्त्र-वसतिकाका उत्सगं करना, मेर मिला देना ) त्यागधर्म कहलाता है। इसमे अन्तरग- 
दान ( त्याग ) छोभका छूटना और वहिरंगदान, वाह्मय चौजोसे सम्बन्ध छोड़ना है यह भेद हैं, 
दोनो करना चाहिये। आत्माका स्वरूप 'एकत्वविभक्तरूप है” वेसा हो हो जाना त्यागघर्म है। 

( ९, ) संयमधर्म--इन्द्रिय व कपायोका निय॑त्रण करना ( वणमे करना ) असमर्थ या व्यर्थ 
के कार्योका छोड़ना, ब्रतादिका चारण करना, समितियोका पालना यह सयम कहलाता है। यह 
गुण आत्माका है जो कर्तव्य है। >यमके इन्द्रियसंयम प्राणिसंयम, या उपेक्षासयम, परिह्ृतसयम 
आदि अनेक भेद होते है । 
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( १० ) ब्रह्मचय॑धर्म--स्त्रीमात्रका व कषाय ( वेद ) मात्रका त्याग करनेसे यह धर्म पलता 
ऐै, यह सर्वोत्कृष्ट चरम है। इसके दो भेद होते है (१) अणुब्रह्मचयं ( अणुत्रतरूप अर्थात्‌ देश- 
वारित्र )। ( २) महाब्रह्मचयं ( महात्रतरूप पूर्णचारित्र )। अथवा अक्तो ब्रह्मचयं और ब्॒ती ब्रह्म 
व । ब्रतीब्रह्मचय प्रतिमाधारी पार सकता है और अव्ती ब्रह्मचयें विद्यार्थी आदि पाल सकते है 
प्रह भेद है । 

नोट--उक्त दश धर्मोके क्रममें यद्यपि परिवत्तंत अनेक जगह पाया जाता है परन्तु संख्या 
व अर्थमें कोई भेद नही है, उद्देश्य सबका एक है--विकारीभावोको आत्मासे निकाछना, अत्एव 
कोई दोष नहीं आता ऐसा समझना चाहिये ॥ २०४ ॥ 


आगे--१२ बारह अनुप्रेक्षाओं ( भावनाओं ) का पारना भी श्वावकका मुख्य कत्तंव्य 
बताया जाता है । 


मेकत्वमन्यता न्‍ट र्‌ 
अधुवमशरणमेकत्वमन्यता5शौचसाखवी जन्म । 
लोकब्ृषबोधिसंवरनिजराः सततमजुग्रेक्ष्या। ॥ २०५ ॥ 


प्य 
अध्रव अशरण एक अन्यता अशुचि आख्व संसर जान | 
छोक धरम बोधि अरू संचर निजर भावन बारह सान ॥ 
ये डपाय डपजावन हारे--रसवेराग्य कहे सगवान्‌। 
जिनका लक्ष्य सोक्ष जानेका इनका करें अवश जाह्वान ॥ २०५ ॥। 


अन्चय अर्थ--आचाय कहते है कि [ अश्ुवमशरणसेकत्वमन्यता5शौचसास्लव जन्म ] अश्लषुव 
अर्थात्‌ अनित्य, अशरण, एकत्व, अन्यत्व ( ता ) अशौच, आख़व, ससार ( जन्म ) ये सात तथा 
[ लोकदृषबोधघिसवरनिजराः ] छोक, धमं, बोधि ( रत्ननतय ) सवर, निजेरा ये पाँच कुछ १२ बारह 
चोजे [ सलतमजुप्रेक्ष्याः ] हमेशा बारबार चिन्तवन करने योग्य हैं। अत- इनको अनुप्रेक्षा या भावना 
कहते है २०५ ॥ 


भावार्थ--आत्मकल्याणके लिये या संसार शरीर भोगोसे निवृत्त ( पृथक ) होनेके लिये 
जबतक उक्त बारह भ्रकारकी चीौजोका गुणदोष न विचारा जाय तबतक न उनसे भरुचि होती 
न त्याग किया जा सकता है। अतएंव नीचे उनका स्वरूप बताया जाता है ये वेराग्यको उप- 
जाती है तथा भावनाओंसे विचारों या भावोंमे ताजगी ( सवीन स्मृति ) रहती है यह छाश्व 
होता है ॥ 

(१ ) अश्लुवानुप्रेक्ञा--इसीका नाम अनित्यभावना है। इस संसारमे तन, मन, घन, 


९. एकल्वविभक्त' का नाम ही 'एकत्व अन्यत्व' हैं --समयतार । 
२. संसार! 
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यीवत, मकान, दूकान, राज्यसम्पदा, इन्द्रियाँ, उनके विपय--भोगोपभोग आदि समस्त वस्तुयें अश्रुव 
ह--विनब्वर हैं, स्थायी या नित्य कोई नही हैं भत्त उनमें राग या एकत्व स्थापित करना भूल 
है उनमे अहकार करना उनका विद्वास करना व्यथे है वे सत जलके ववूला या इन्द्रजाल ( इच्द्र- 
घनुप ) व विजलो वादलोकी तरह क्षणभरमे विलीन हो जाते है, किसी भी तरह वे स्थिर नहीं 
रह सकते, तब उनमे भूल जानता, आसक्त हों जाना महात्र अज्ञानता है। ऐसा समझकर उन 
सवको छोड़कर एक अपने नित्य आत्माका सदेव चिन्तवन करना लीन होना ही हितकर है। 


( २) अणशरणभावना--ससारमे कोई किसीका जरण या रक्षक नहीं है, सब व्यर्थंकी 
माया है कोरा भ्रम है। जब मरण या प्रतन होनेवाला होता है तब बड़े-बड़े कोट किछा खाई 
अस्त्रशस्त्र सेना नौकर धन दौलत आदि नही बचा सकते, किसी भी पदार्थमे ऐसी भक्ति नही है कि 
बह किसी अन्यको मार या वचा सके | वस्तुस्थिति ( स्वतत्र स्वसहाय ) निम्चयसे ऐसी ही है 
किन्तु व्यवहारसे इसके विपरीत माना जाता है, नो असत्य है। निमित्त हमेशा निमित्त ( मित्र ) 
की तरह ही ऊपरी हमदर्दी करता है, भीतर वह न प्रवेश कर पाता है न कार्य कर पाता है 
तब उनका बल भरोसा करना व्यथे है नही करना चाहिये। यह अगरण भावना है। सत्य 
चिन्तवन है। 

(३ ) एकत्वमावता--हमारा आत्मा परसे भिन्‍न “अकेला! है अर्थात्‌ परपदार्थमे 
तादात्मरूपसे नही मिलता सदेव पृथक रहता है और अपना कार्य स्वयं करता है जो कुछ स्वयं 
करता है, उश्चका फल स्वयं भोगता हैं मतएवं परके पीछे भूलकर गपना अहित या अकल्याण 
करना मूखंता है--विवेकहोनता है । आत्मा सदेव एकत्व विभक्तरूप है ऐसा चिस्तवत करना 
एकत्व भावना ( अनुप्रेक्षा ) है। अपने गुणोके साथ ही एकता है--स्वचतुष्टयसे अभिन्‍नता द्दै । प 

(४ ) अन्यत्वभावना--आत्मा और सभी द्र॒न्‍्यें ( पदार्थ ) परस्पर पृथक्‌-पृथक्‌ रहती हूं 
अर्थात्‌ वे भिन्‍नतारूप जुद्धताको नही छोड़ती, तब उनका कतृंत्व एक दूसरेको मानना बन्ञावता 

है अर्थात्‌ न हमारा आत्मा पर ( किसी )का कर्त्ता है और न पर कोई हमारा कर्ता है खाली निमित्त 
नैमित्तिक सम्बन्ध परस्पर रहता हैं, परिणमन सबका स्वतंत्र अपने-अपनेमे है। ऐसा निः्चयसे 
समझकर कतुंत्वका अहंकार छोड़ देना सो अन्यत्वानुप्रेक्षा ( भावना ) है। परचतुष्टयसे भिन्‍नता 
मानना वुद्धिमत्ता है । है 

नोट--एकत्व और अन्यत्वभावनामें विचारोंका मेद है। अर्थात्‌ एकत्वभावनामे अपने 

गुणपर्यायोंके साथ ही एकता या त्रेकालिक ( सदा ) भमेद माना जाता है कि हम द्रव्यरूपसे 
एक स्वतन्त्र ( ग्गत्मां ) द्रव्य हैं, दूसरी कोई द्रव्य हमारेमे तादात्मरूपसे चहीं मिली हैं अतएव 
हम अकेले हूँ सिफफे हमारे गुणपर्याय ही हमारे सदा साथी हैं इत्यादि! और अन्यत्वभावनाम 
परसे भिन्‍नता या परके साथ अम्ेदका निपेष किया जाता है। अर्थात्‌ स्वचतुष्टयके साथ एकत्व 
और परचतुष्टठयके साथ भिन्‍नत्वक्रा विचार किया जाता है ऐसा भेद दोनोंमे समझना चाहिये ॥ 
'एकत्व विभक्त! का ही दूसरा चाम 'एकत्व अन्यत्व” है--शब्द भिन्‍्त-भिन्‍न हैं अर्थ दोनाका 
एक है | वस्तुका अचादिनिधनस्वरूप ऐसा ही है। 
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(५ ) अशुचित्वभावना--शरीर स्वभावसे अशुचि है--मलमूत्रादिका पिंड है ( कूड़ागृह 
जेसा है ) उसमेसे सदेव मल नवद्वारों द्वारा बहता रहता है और भात्मा शुचि या निर्मल है फिर 
दोनोंकी एकता हो नही सकती एवं शरीरके पीछे आत्माको अशुचि ( अपविन्न ) मानना मूलमे 
भूल है ऐसी स्थित्तिमें झरीरको मल-मछकर साफ करनेसे शरीरका ऊपरी मर छूट सकता है 
किन्तु भोतरी मल नहीं छूट सकता, न आत्माका मरू ( रागादिविकार ) छूठ सकता है। अतः 
आत्मशुद्धिके विचा णरीरको शुद्धिसे मोक्ष प्राप्त नही हो सकता ऐसा जानना । फलत: आत्मशुद्धिका 
उपाय सदेव करना चाहिये व आत्मामे ही आस्था ( श्रद्धा ) रखना चाहिये, शरीरमे नही, यह 
तात्पय है । हि 


(६) आखसत्रव भावना--तवीन कर्मोका आना भआस््र#” कहलाता है जो हेय है। अतएव 
योग व कषायके दूर करनेका हमेश। प्रयत्न करना चाहिये क्योकि दोनोके निमित्तसे कर्माखव होता 
है। आखवके मूलमे दो भेद होते हैं ( १) द्रव्याल़व | ( २) भावास्रव । कार्माण द्रव्यका आना 
द्रव्यास्रव कहलाता है और रागादिविकारी भावोंका आचा ( प्रकट होना ) भावास्रव कहलाता 
है जिसके ५७ भेद होते है। मिथ्यात्व ५, अविरत १२, कषाय २५, योग १५, कुछ ५७ भेद समझना । 
प्रमादका अन्तर्भाव कषायमे होता है । निश्चयसे 'आत्माके प्रदेशोका कंपन होना” आख्रव कहलाता 
है जो द्वाररूप है। चार-बार आख़व न होनेका धिचार करना व प्रयत्न करना अनुप्रेक्षा कहलाती 
है। आख्रव कारणरूप है और बंध कार्यरूप है ऐसा समझना। सुक्ष्ममेद इलोक नं० २०२ में 
प्रश्नोत्तररूपसे बताया गया है ॥ ॥ 

(७ ) ससारानुप्रेक्षो--संसारके स्वरूपका चित्तवन करना, उसको बुराश्योकी ओर स्मरण 
करता, ध्यान रखना | ऐसा करनेसे संसारसे विरक्ति होती है और उसका उपाय विवेकीजन करने 
लगते हैं, जिससे हित होता है। मोक्ष प्राप्तिका यह एक साधन है। 


( ८ ) लोकानुप्रेक्षा--घट्‌ द्र॒व्यात्मक छोकका स्वरूप व उसकी रचनाका विचार करना 
लोकानुप्रेक्षा ( भावना ) कहलाती है। यह कोक स्वयं ही बना है, किसीने इसे बनाया नही है, 
यह अनादिनिधन है, नित्य मक्नत्रिम है तथा न इसको रक्षा कोई करता है न इसका विनाश कोई 
करता है, इसके सभी कार्य ( पर्याय ) स्वतः सिद्ध ( सहज स्वभाव ) होते हैं। अन्य मतावलंबियों 
जंसा इसका कर्ता-भर्त्ता-हर्ता कोई नही है ( त्रिशक्तिवाला ईश्वर आदि )]॥ फलत: वस्तुका स्वतत्र 
परिणमन समझ किसीपर रागद्वेष नही होता- सतोष रहता है। व्यवहारसे नैमित्तिकता मानी जाती 
है। दृश्यमान छोक पुद्गल द्रव्यकी पर्याये है । 


(९ ) धर्मानुप्रेक्षा--धर्मका अर्थात्‌ वस्तुके स्वभावका चिन्तवन करना धर्मानुप्रेक्षा कहलाती 
है। अथवा व्यबहारधर्म ( उत्तमक्षमादि अनेकप्रकार )का चिन्तवत करना भी धर्मानुप्रेक्षा है। 


का व व्यवहारधसंके चिन्तवनसे ग्रहण व त्याग करनेकी भावना होती है और बसा करता 
। 





१. पंचपरावर्तनका स्वरूप आगे बतलाया जायेगा जो संसाररूप है । 


४०८ पुरुषाथसिद्धयुपाय 


( १० ) बोधि अनुप्रेक्षा--रत्नत्रयधर्मंका नाम “बोधि' है अर्थात्‌ सम्यर्दर्गंन-सम्यग्ज्ञान-- 
सम्यक्चारित्रकों वोधि' कहते हैं। उसके प्राप्त होनेका वारंबार चिन्तवन करना; क्योकि वह 
दुलंभ रत्न ( वस्तु ) है, वह अवद्य प्राप्त करना चाहिये। उसके विना सनुष्यजीवत निष्फल है 
ऐसा समझना चाहिये । 

( ११ ) संवरानुप्रेज्ञा--कर्माखवको रोकना या रुकना संवर कहलाता है उससे ससारकी 
वृद्धि नहो होती, कमी ही होती है। उसका बारवार ध्यान व चिन्तवन करनेसे आत्महितकों ओर 
झुकाव होता है, आस्रवके कारणोको छोड़ता है, अपना कत्तंब्य पालन करता है। 

( १३ ) निर्जरानुप्रेक्षा--कर्मोकी निजंराका विचार करना मुक्तिके लिये अनिवाये है। अत- 
एवं निर्जराके उपायोंका वार-बार चिन्तवन करना निजंरानुप्रेक्षा कहछातती है। उससे निजंराका 
स्वरूप और उसके भेद्योंका परिज्ञान होता है जो आत्माके हितमें समझा जाता है। 

नोट---उपयुंक्त सभी अनुप्रेक्षाओका बार-बार चिन्तवन करना चारित्र प्राप्तिका साधन है। 
अतएव चारित्रके भीतर ही उनका अन्तर्भाव होता है। चारित्रके प्रकरणमें कहे गये सभी प्रकारो 
का उपयोग चारित्रमे ही किया जाता है ऐसा समझना चाहिये। भावनाका अर्थ या उद्देश्य 
सिर्फ विचार करनेका नही है किन्तु विचारोको शिथिल या विस्तृत न होने देना है भर्थात्‌ जगाते 
रहना है ( मंत्रकी तरह ) | उससे स्मृति ताजी रहकर भात्माको अपने कत्त॑व्य पालनको ओर प्रेरित 
करती है तथा यथाशक्ति वैसा त्यागादि कराती भी है। अतएवं भावनाका अर्थ कार्य करना 

( क्रिया ) भी होता है ऐसा समझना चाहिये ॥ २०५ ॥ 

आगे--२२ बाईस परीषहोंका पालना श्रावकका कत्तंव्य वतलाते हैं । 

बाईस परीषहोंका स्वरूप 
क्षुतष्णा हिममुष्णं नग्नत्व॑ याचनारतिरलामः | 
दंशो मसकादीनासाक्रोशो व्याधिदुःखमंगमलरूम्‌ ॥ २०६ ॥ 
९ ह् तृष्णादीनामज्ञानमदशन ० 
स्प्भरच दष्णादीनामज्ञानमदशन तथा प्रज्ञा | 
सत्कारपुरस्करः शय्या चर्या बधो निषद्या स्त्री ॥ २०७॥ 
दार्विशतिरप्येते परिषोढब्याः परीपहाः सततम्‌। 
संक्लेशमुक्त मनसा संक्लेशनिमित्तमीतेन || २०८ ॥! 


पय 
छुघधा उपा अरु जाड़ा गर्मो नग्न याचना रति हानि । 
चाघा ससकादिककी जानो निन्‍्दा रोग दु-.ल खानि॥ २०६ ॥ 


१. बअलाम--लाभ नहीं होना ॥ 
२. स्थान या घर। 


सकछचारित्रप्रकरणं ४३०५ 


मलदारीर स्पश तृणादिक अज्ञ अदृशन भर प्रज्ञा । 
भआादरमेर शयन अरु चर्या ताड़न सासन अरु भोग्या) ॥ २०७ ॥ 
ये हैँ बाहस परीपह पूरे करतच इनको सहना हे! 
बिना कक्‍लेश हपसे सहना भय नहिं इनसे करना है २०८ ॥ 


अन्चय अर्थ-- आचार्य कहते है कि [ छुत्तृष्णा हिमझुप्णं नग्वर्ब॑ याचनाउरतिरकाभः ] भूख- 
प्यास, जाड़ागर्मी, सग्नपत्ता ( दिगम्वरवेष ) याचना, ( शिक्षा--बिचा बुलाए जाना ), रत्तिः 
( भप्रीति होना ), अछाभ ( आहारादिका न मिलना ) तथा [ ससकादीना दृश आक्रोश: 
घ्याधिदु.समंगमलम्‌ ] डांसमच्छर आदिका काटना, निनन्‍्दाकारक या कदटुवचन सुनना, रोग 
वीमारीका दु.ख (पीड़ा ) होना, शरीरमे मलका लय जाना, और [ हृणादीनां स्पश. वज्ञान॑ 
अदशन प्रज्ञा ] काटा व कडाघास कंकर पत्थर आदिका चुभना, कमती ज्ञानका होना, ऋदच्धि 
आदिका उत्पन्न होना, क्षयोपशमिक इन्द्रियाधीन ज्ञानका होना, तथा [ सत्कारपुरस्कार शय्या चर्या 
बधः नियथा स्त्री ] आदर सत्कारका या भेटका न मिलना विस्तरादि न मिलना, भार्गके चलनेमे 
थकावटका होना या चलनेकी शक्ति न होना, दुष्टजनों द्वारा मारा, पीटा जाना, वेठनेकी जगह ठीक 
न होना, ऊतरड़खावड़ कष्टप्रद रहना, स्त्री सम्बन्धी वाधाका होता [ एे द्वार्विशतिः परापहाः ] ये 
सब वाईस परोषह ( वाघाये ) हैं सो [ संक्लेशनिमित्त्मातेन संक्लेशमुक्तमनसा सत्तत परिपोढज्या. | 
जो श्रावक या मुनि संवलेदाता होनेके निमित्तोसे दुर रहता है अर्थात्‌ संक्लेशताके निमित्त नही 
मिलाता तथा स्वयं संक्‍्लेशता रहित होता है, उसको उक्त बाईस परोषह सहन करना हो चाहिये 
उसका मुख्य कत्तंव्य है कि इनको सहन करे ॥ २०६॥२०७॥२०८ ॥ 
भावाथथे--दु.खो, कष्टो, वाधाओोके उपस्थित होनेपर विना संक्लेशताके प्रसन्नताके साथ 
सहन करना परोपहजय कहलाता है | यह कार्य बड़ा कठिन है, सरल नही है, इसको वीत्तरागो या 
मन्दकषायीजीव ( मुमुक्ष ) ही कर सकते हँ--रागीद्वेपी आरामी जीव नही कर सकते यह नियम 
है। तभी तो एक वीतरागी मुनिके एक साथ १५ परीषह उपस्थित होनेपर भी सहन कर लेते है, 
यह बड़ा आदचये है। उस ममय विरोधी ३ तीन परोषह नही रहती, जेसे कि शीत व उष्ण इन 
दोमेसे एक ही रहेगी, १ घट जायगी, तथा शब्या-चर्या-निषद्या इन तीनसेसे एक समय १ ही 


रहेगी, २दो घट जायेगी, इस तरह रश्मेसे ३ तीन घट जानेपर १९ ही शेष रहती है ऐसा 
समझना चाहिये। 


कुछ विशेषताएँ--नग्नपरीषह अर्थात्‌ नग्न होनेपर दुःख व लज्जा व भयका होना स्वाभा- 
विक है, परन्तु चीतरागीके सब विकारीभाव नष्ट हो जाते हैं अतएव कोई भय लज्जा आदि नही 
होते, वह निविकार बारूककी तरह हो जाता है। उसके मन्तमे कोई विकल्प नहीं उठते, जिससे 
बम या दुःख नही होता यह विद्येषता पाई जाती है। चारित्र मोहकर्मके उदयमे बाधा 
। 
१. स्त्री परीषह । 
प्र 





पुरुषाथसिद्धचपाय रू 
8१० द्य के 


याचना परीषह अर्थात्‌ विना निमत्रण या विना बुलाएं भोजलाथें परघर जानेमे बड़ा 
संकोच व लज्जा होती है, यह स्वाभाविक काये है गृहस्थाश्रममें रहनेवालेको ऐसा करदे समय 
महान्‌ दुख व संक्लेशता होती है, और भरसक वह वैसा नही करता--मर जाना पसंद करता है । 
परन्तु वीतरागी मुनि, अपमान, लज्जा, संकोच, मान आदिकोी कोई परवाह न कर ( मनमे 
विकार न छाकर ) निविकल्प या नि'शल्य होकर परघर भोजनाथ जाता है, यह बड़ी विचित्रता 
है। उसको वैसा करनेमें दु ख ( आकुछता चिन्ता ) नही होता । गजबका त्याग है व वीतराग- 
भाव है | 
प्रशापरीपह--क्षायोपशमिकज्ञानका नाम प्रज्ञा है। यह क्षायोपशमिकज्ञान प्राय. सभो 
संसारो जीवोके रहता है और उसके द्वारा पु ज्ञान नही होता, साथमे रागादिक मौजूद रहनेसे 
अल्पज्ञताका दुख भी होता है कि 'हम कुछ नही जानते' हम बड़े मूख हैं इत्यादि अथवा कुछ 
अतिशयरूप ज्ञान ( अवधि आदि )के होनेपर अहकारका होना सभव है। परन्तु उच सवतते वह 
पृथक्‌ रहता है, कोई चिन्ता या विकल्प नही करता, समभाव घारण करता है वह बड़ा धीरवीर 
होता है ऐसा समझना चाहिये । वह वस्तुस्वभावका सच्चा ज्ञाता है। यहो तो ज्ञानीके ज्ञानकी 
विश्येषता है साथमे वैराग्य त्यागका होना इत्यादि । 
२२ परिषहोका संक्षेप स्वरूप 
(१ ) क्षुधापरीषह--असात्ताकर्मके उदय या उदीरणाके समय संयोगीपर्याथमे भूख छंगती 
है अर्थात्‌ खानेकी इच्छा ( कषाय ) उत्पन्न होती है भौर जबतक्त पूर्ति न हो तवतक आकुलछत्ता 
( दु.ख विकल्प ) एवं वेचेनी वनो रहती है, वस बहो क्षुधापरोषह ( वाघा ) है! उत्तका त्यागी 
वैरागी जीव जोतते हैँ भर्थात्‌ विना संक्छेशताके सहन करते हैं, जिसका फल नवीन कर्मवंव्स 
बचाना होता है, सवर-निर्जरा होती है। इसका जीतना सरल नही है, परन्तु साधुका यह कत्तेव्य 
है सो वे करते हैं । हल 

( २ ) तृषापरीपह--भूखकी तरह प्यासकी वाधा भी होती है। उस समय विना सक्लूधताक 
उसको सहन कर लेना, तृषापरीपहजय है । उस समय रागद्वेपादि विकारीभाव न हीनेसे संवर- 
निर्जरा होती है। गर्मी आदिके दिनोमे या प्रकृतिविरुद् भोजन मिलनेमे यह बाधा अवश्य हीना 
सभव है, परन्तु कत्तंव्यवस उसको सहन किया जाता है। 

( ३ ) शोतपरीपह--जाड़ा या जीत ( ठंड )की वाघा उपस्थित होनेपर भी सकलेशता या 
दुखका अनुमव नही करना अथवा दुखी नहीं होना, न उसका प्रतीकार करना और सुझी-सुर्था 
विना रागद्वेप किये उसको सह लेना, शोतपरीपहजय कहलाता है यह ब्रतियोका कर्तव्य है । 

(४ ) उष्णपरीपह--गर्मी पड़ने था छगने रे समय वाघा ( पौड़ा )का होना स्वाभाविक है 
किन्तु त्वागीन्रतो निर्मोहतास उसको उपचार फिये बिना समतामावसे सह लेते है, सनदेशया नी 
फरते जो उनवा कत्तंव्प है | 

(५ ) सग्नपरीयह-चारित्रमोहके तोप्म उदय रखते हुए एक उयसीयों नी उघटा रसना 
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असंभव या कठिन है, फिर इकदम पूर्ण री रपरसे सब वस्त्रोंको त्याग देता और लज्जा व संकोचका 
न होना बड़ी वोरता है--समदृष्टि है, वीतरागताकी निशानी है। इस महान्‌ परीषहको सहन 
करना महात्माओंका ही काम है, उसका पालन करना उनका कत्तंव्य है। वे निविकार बालूककी 
तरह रहते व आचरण करते है । 

(६ ) याचनापरीषह--दूसरेसे माँगना या बिना बुलाएं आहाराथे दूसरेके घर जाना, 
याचना कहलाता है। ऐसा करनेप्ने जीव अपनी तौहीनी या मानहानि समझता है। यदि कदाचित्‌ 
उसे वैसा करना हो पड़े तो उसको महान्‌ दुःख होता है, कारणकि चारित्रमोहके उदयमें वह 
सभव नही है। परन्तु साधुन्नतीके मनमे वह मान इतना कमजोर ( मन्द या क्षीण ) हो जाता है 
कि परघर बिना बुलाये जाते समय रचमात्र भी अपमानका अनुभव नही होता--संक्लेशता या 
विकल्प नही होता, बिना रागद्वेष किये जाते है। रागीढेषी जीव वेसा नही कर सकते। माँगना 
बडी बुरी बला है। हाँ साधुन्नती भोजनके उद्देश्यसे ही चर्या करते है किन्तु दीनता नही दिखाते-- 
न मुँहसे मांगते है ( मोन रखते है ), न इशारा करते है, न बिना आदर दिये ( नवधा भक्ति वित्ा ) 
आहार लेते है यह बडी महाचता है। इससे मालूम पड़ता है कि वे भाग्यकी परीक्षा करनेका मुख्य 
लक्ष्य रखते हैं और भोजनका लक्ष्य गौण रखते है, वह भी उपेक्षावृत्तिसे, गत्तंपुरणन्यायसे, ह॒ष॑- 
विषाद नही करते । बस यही परीषह ( याचना ) जय कहलाता है। 

( ७ ) भरतिपरीषह--पूर्वके भोगे हुए भोगों या क्रीड़ाओका स्मरण होना, उनमें राग या 
प्रीति होना स्वाभाविक है किन्तु साधुमुनि इतने निर्मोह हो जाते है कि उस तरफ ख्याल ही नही 
करते, न प्रतीकार करते है इष्ट व अनिष्ट सब समताभावसे रागह्वेष किये बिना सह लेते है। यह 
परीषह चारित्रमोहके उदयसे ही होती है परच्तु वह मन्द या क्षीण हो जाता है। यही भरति 
परीषहका जय है कि अनिष्ट व इष्टमे दुःख नही मनाता। 

( ८ ) अलाभ परीषह--जब कोई चीज इच्छानुसार प्रयत्न करने पर भी रागीहेषीको नहीं 
मिलती है तब उसको महान्‌ दु.ख होता है, यह स्वाभाविक बात है। परन्तु साधुमुनिको इच्छा 
होने पर यदि कोई वस्तु ( आहारादि ) नही मिलतो है तो वे दु.ख नही मनाते, सहन कर लेते है। 
यही अकाभपरीषहजय है । 

(९ ) दशमशकपरीषह--मच्छरवगैरहके काटने पर स्वभावतः दु'ख उत्पन्न होता है 
किन्तु शरीरादिसे निर्मोही त्यागियोंको डासमच्छरखटमलरू आदि द्वारा काटे जाने पर भी वे दुःखका 
वेदन नही करते और समताभावसे वे पीड़ा सह लेते है । बस यही परीषहका जय है | 

( १० ) आक्रोशपरीषह--भआक्रोशका अर्थ निन्‍दा है। जब कोई जीव रागद्वेषी ( मोही ) 
की निन्‍्दा करता है तब उसको स्वभावतः दुःख होता है किन्तु वीतरागी विपरीत ( विकारके ) 
फारणोके उपस्थित होने पर भी ( दुष्टो द्वारा निन्‍दा मारन ताड़न किये जाने पर भी ) मनमे 
सकक्‍लेशता नही छाते--दु.ख नही मनाते सब समताभावसे सह लेते है। यही परीषह जय है। 

( ११ ) रोगपरीषह--बीमारी आदिके होने पर मोहो जीवोको बड़ा दृःख व संकक्‍ले 
होती है और उसके प्रतोकारके छिये औषधि आदि वे करते है परन्तु निर्मोही पा कोई ओपोज 
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नही करता, न रोग उपस्थित होने पर घवड़ाता है, न दुःखका अनुभव करता है--वह वस्तुका परि- 
णमन समझ संतुष्ट रहता है। यही रोगपरीषहका जय है। 

( १२ ) मलूपरीषह--शरीरमे मेल आदि छग॒ जाने पर मोही जोव कष्टका अनुभव करते 
है, दु.ख मनाते हैं, उसको छुटाते या दूर करते हैं, हमेशा शरीरकी स्तानादि द्वारा सफाई करते हैं, 
किन्तु निर्मोही साधु त्यागी यह कुछ नही करते, मलकी बाधाको समताभावसे सह लेते हैं। यही 
मलपरीषहका जय है। वे शरोरका संस्कार कतई नही करते, उनका वह मूलगुण है। 

(१३ ) तृणस्पर्ण परीषह--नग्नगरीर व नग्नपावोके होने पर कड़ाघास या उसके 
डठुआ, काँटा, ककर, पत्थर की वाघा स्वभावत. होती है किन्तु निर्मोही साधुत्रती उसकी परवाह 
न करके समताभावसे सह लेते हैं, अर्थात्‌ दुःख नहीं मानते, परत्वकी भावना रखते हैं अतएव 
उससे राग नही करते । यह तृणस्पशंपरीषह है । 

( १४ ) अज्ञानपरोषपह--न्ञानावरणीकर्मके कमती क्षयोपणम होने पर, यदि चिरकाल 
तक, स्वाध्याय, तत्त्वोपदेश आदिका निमित्त मिले बौर विशेष ज्ञान न हो तो मोही जीवको 
स्वभावत. दु.ख उत्पन्न होता है। लेकिन निर्मोही साधुके यदि विद्येषज्ञान न हो तो वह दुख नही 
मनाता कारण कि वह वस्तुके परिणमन पर विश्वास करता है, कि जव जेसा होना है वेसा ही 
होगा अन्यथा नही हो सकता । यह अज्ञानपरीषह जय है। 

(१५ ) अदर्णनपरीषह---चिरकाछूतक कठिन तपस्याके करनेपर भी यदि कोई ऋद्धि आदिका 
बतिणय प्रकट न हो तो मोही जीवको दु:ख उत्पन्न हो सकता है, किन्तु जो साधु निर्मोही रहते हैं, 
वे विछकुल दु.ख या खेद नही मनाते समभाव धारण करते हैं, वस्तुके परिणमनपर वे विश्वास 
करते हैँ, सन्तुष्ट रहते हैं। यही अदर्शनपरीषह जय है । 

(१६) प्रज्ञापपीषह--वुद्धिका पूर्ण विकाश होनेपर अर्थात्‌ ज्ञानावरणकर्मके विशेषक्षयोपशम- 
से वुद्धिमि अतिशव प्रकट होजानेपर सूक्ष्मतत्वादिको समझनेकी योग्यता श्राप्त होजानेपर, किसी 
किस्मका अहंकार नहीं होना समताभाव रखना, भ्रज्ञापरीषहजय कहलाता है। रागी हेपी जीव 
मोहवस थोड़े-थोड़े उत्कर्ष होनेपर मान अहंकार करने छगते हैं यह विशेषता रहती है । 

( १७ ) आदरसत्कारपरीषपह--यदि कोई किसीका आदरसत्कार ( सन्‍्मान ) न करे तो 
रागीहेपी मोही जीवको स्वभावत: दु.ख उत्पन्न हो जाता है। किन्तु वीतरागी साधु अपमान होने- 
पर या आदरसत्कार न होनेपर दुःख नही मनाते-समभावसे सहलेते हैँ । भवितव्यपर निर्मेर रहते 
हैं कि ऐसा ही होना था उसे कौन टाल सकता है ? सन्तुष्ट रहते हैं । 

( १८ ) शय्यापरीषह--यदि सोनेमें वाघा आजाय, ठीक स्थान या विस्तर आदि न मिले 
तो आरामी परिय्रही जीवको दु.ख उत्पन्न होजाता है किन्तु वीतरागी साधु ककर पत्थरवाली 
जमीनपर भी थोड़ा सो जाते हैँ ओर दु.खका देदन नही करते-समताभावसे सहन कर लेते हैं | यह 
शय्यापरीपहजय है ॥ 

( १५ ) चर्यापरीपह--दृरूटूरसे आनेसे व थकावट होनेमे रागीहेपी जीवोंको स्वमावतः 
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दुःख होता है। परन्तु निर्मोही.साधु वेसा होनेपर दुःख नहीं मानता अपना कत्तंव्य समझकर 
समताभावसे सह लेता है, बस यही चर्यापरीषहजय है। 

( २० ) वध ( ताड़न ) परीषह--दुष्ट क्र अधर्मी मनुष्यों द्वारा सताये जानेपर या ताड़- 
नादि किये जानेपर रागी दढेषी जीवोंको स्वभावत: क्रोधादि उत्पन्न होता है परन्तु वीतरागी साधु 
उसे सह लेता है क्रोध आदि विकार नही करता न दुःख ही मानता है यह बड़ी विजय है, कषायोंपर 
काबू पाता है । 

( २१ ) निषच्यापरीपह--एकान्त निजेत स्थानोमे जंगलोंमें अंधकार सहित कुन्द गुफाओंमें, 
हिंसक जीवोंके स्थानोंमें, व्यन्तरादिके निवास स्थानोंमें, श्मशान भादिमें रहकर या ध्यान लगाकर 
भी दुःख या भय न करता समताभावसे सह लेना, निषद्यापरीषह कहलाता है, धन्य है इतनी 
निर्मोहताको, तभी कर्मोकी निर्जरा होती है । ससार-शरी रभोगंसि विरक्तिकी यही निशानी है। 

( २२ ) स्त्रीपरीषह--स्त्रियोके हावभावश्रूकटाक्षादि देखकर रागी द्वेषी जीव विकारमय 
हो जाते है। इस वेदकर्मका जोतना बड़ा कठिन है किन्तु वीतरागी महात्मा बिलकुल विचलित 
नही होते न दुःख या पीड़ाका अनुभव करते है, यह विद्येषता है, यह बड़ी अग्निपरीक्षा है। 

इस प्रकार इलोक नं० १०८से लगाकर २०८तक सभी कत्तंव्योको निरतिचार ( चरुटिरहित ) 
पालना व्यवहार चारित्र कहलाता है ( ६«मैद होते है ) सो ऐसा निर्दोष ब्नतधारी एकदेश मोक्ष- 
मार्गी माना जाता है, जिसका खुलासा आगेके इलोक नं० २०९से लगाकर किया जारहा है ( किया 
गया है ) उसको बाजवी समझना चाहिये ॥॥ २०८ ॥ 


दसवाँ अध्याय 


| 
 ( अन्तिम निष्कर्ष ) 
आचार्य उपसंहाररूप कथन करते हुए मुमुक्षुको कत्तव्य पाछन करनेका क्रम बतलाते हैं । 


इति रत्नत्रयमेतत्‌ अतिसमयं विकलेसपि ग्रहस्थेन । 
परिपालनीयमनिश निरत्ययां मुक्तिममिलूपिता | २०९ ॥ 


पच्च 


जो श्रावक यद्द चाह करत है, मुक्ति मुझे भ्रापत होचे। 
उसका यह कर्चव्य कहा हैं, रत्त्नन्नयः को वह सेवें ॥ 
चाहे चह अपूर्ण ही होवे, वों मी घारण हैं करना। 
क्रम-क्रमसे पूरण होता है, झुक्तिरसा जन्तिम वरना" २०९ ॥ 


अन्चय अर्थ--आचाय कहते हैं कि [ अनिश्य॑ निरत्ययां मुक्तिममिलपषता गृहस्थेन ] निरतर 
निरावाघ व नित्य मृक्ति (मोक्ष ) को चाहने वाले श्रावकको चाहिये ( उसका कत्तंव्य हैं ) कि 
[ प्रतिससर्य विकलमपि एच रत्नन्नयं परिपालनीयम्‌ ] वह विकलछ अर्थात्‌ अपूर्ण ( राग्रादि विकार 
सहित ) रत्नत्रय ( सम्यग्दर्शन-सम्यज्ञान-सम्यक्चा रित्र ) को भी घारण-पालन करे, जैसा कि पेह्तर 
वतलाया गया है, क्योंकि उसके बिना मुक्ति नही होतो यह नियम है ॥ २०५ ॥। 
भावार्थ--मोक्षकी अभिराषा करने वाले ( मुमुक्षु ) जीवोंका कत्तंव्य है कि वे पेइ्तर 
मोक्षके मार्ग ( सम्थग्दर्शनादित्रय ) को प्राप्त करें, अर्थात्‌ मोक्षका उपाय अपनावबें, तभी उसकी 
प्राप्ति हो सकती है, अकेले चाह करनेसे कुछ नही होता। ऐसी स्थितिमे चाहे वह रत्नत्रय पंइतर 
अपूर्ण ( विकल ) ही क्यों न प्राप्त हो परन्तु उसको प्राप्त करना ही चाहिये ( अनिवाय है ) विना 
उसको प्राप्त किये कुछ नही होता--वह॒ मूल्घन है । यद्यपि निव्चयनयसे अविकलर अर्थाव्‌ पूर्ण 
रत्नत्रय ही साक्षात्‌ मोक्ष प्राप्तिका मार्ग या उपाय है तथापि प्रारम्भमें बह रत्तत्रय विकल 
( थपूर्ण ) ही प्राप्त होता है, पश्चात्‌ वह सकल भर्थाव्‌ संपूर्ण या समग्र होता है ऐसा नियम हैं। 
प्रढ्न--विकल और सकल ( अविकल ) का क्या अर्थ है ? इसका उत्तर इस प्रकार हैं कि 
“विकल मर्थात्‌ अपूर्ण, जो कि रागादिक विकारोंके साथ रहते हुए पुरा नही हो सकता है। तदनु- 
सार विकरूका अर्थ रागादि मछ या विकार सहित, जो साक्षात्‌ मोक्षका मार्ग नहीं होता किन्तु 
तबतक व होता रहता है । मौर “अविकल' का अर्थ पूर्ण अर्थात्‌ रागादिसे रहित, वीतराग, 





१. अपूर्ण या बसमग्न, न्‍्यून---एकदेश, त्रुटि सहित, हीन इत्यादि ॥ 
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क्योंकि वह साक्षात्‌ मोक्षका मार्ग है ऐसा समझना चाहिये। वह कत्तेव्य सरागी श्रावकका पहिलला 
है, पश्चात्‌ क्‍या करना चहिये, यह आगे बताया जायगा | विशेष खुछासा--वि+रूका दूसरा 
अर्थ--एकदेश भो होता है, वह दर्शन ज्ञान चारित्र सभीमे लगता है। जघन्य भी उसीका अर्थ 
होता है। फलत. विकल-अपूर्ण-असमग्र-एकदेश-जघन्य इत्यादि शब्द एकार्थंवाचक है। भकेला- 
सकल-पूर्ण-सर्वदेश-उत्तम इत्यादि सब एकाथवाचक है ध्यान रखा जावे।' 


नोह--अन्य मतावलंबियोने मोक्षके दो भेद माने है (१) सालोकमोक्ष ( स्वर्गंछूप ), 
(२) निरालोकमोक्ष ( आवागमनसे रहित निरत्ययरूप )। परन्तु जैनशासनमें सालोकमोक्ष 
( स्वयं ) नही मात्ता गया है क्योकि वह तो ससारका ही एक भेद है, वह निरावाध ( जन्म 
मरणादिसे रहित ) नही है किन्तु बाधासहित और अनित्य है अतएवं वह मोक्षरूप भी नही है। 
जेत्त छोगोंको यह श्रम मिटा देना चाहिये। रत्नत्नरयकी विकलता रहते हुए मोक्ष प्राप्त नही 
हो सकता, स्वर्ग प्राप्त हो सकता है। अतएव प्रश्न होता है कि रत्नत्रयकी पूर्णता कौच कर 
सकता है अर्थात्‌ रत्लत्रयकों पूर्ण करनेकी पात्रता ( योग्यत्ता ) किसमें है यह बताया जावे ? उसका 
उत्तर आगेके इलोकसे दिया जा रहा है। कि निशचयसे रत्तत्रयकी पूर्णता या समग्रता, जबतक 
रागादिकका अर्थात्‌ मोहनीकर्मका सदभाव ( अस्तित्व ) रहता है या घातियाकर्मोका बंध होता 
रहता है, तबतक नही होती चाहे वह मुनिपद घारी ही क्‍यों न हो जाय । असछमे जहाँ घातिया 
कर्मोका भास्रव और स्थिति-अनुभाग बधका होना बन्द हो जाता है वही, रत्नत्रय पूर्ण हो जाता 
है। विना स्थिति-अनुभागके अघातिया कर्मोका बंध तो नाममात्रका बंध है ( आख्रव रूप ही है ) 
उससे हानि ( स्वभावका घात ) नही होती ऐसा समझना चाहिये | २०९ ॥) 

नोट--आखस्त्रव और बधका भेद पेहइतर बताया जा चुका है वैसा ही यहाँ भी सम- 
ह हा स्थिति अनुभाग न पढ़े सिर्फ प्रकृति-प्रदेशरूप ही रह जाय उसको ईर्यापथ आख़ब 

। 
तो तक रत्नभ्रयको पूर्ण प्राप्त करनेकी पात्रता ( योग्यता ) जिसमें है वह बताते है ( मुन्ति 

द 
बढ़ोद्यमेन नित्यं रब्ध्धा समेयं च बोधिलाभस्य । 
पदमालम्ब्य मुनीनां कत्तेव्यं॑ सपदि परिपूर्ण ॥२१०॥ 


१. उक्ते च-- दंसणणाण चरित्र ज॑ं १रिणमदि जहण्णभावेण । 
४ णाणी तेण दु वंघदि पुग्गलकम्मेण विविहेण ॥ १७२ ॥ समयसार 
से --जबतक दर्शान-ज्ञान-चारित्र जघन्य दरजेके अर्थात्‌ अपूर्ण या एकदेश रहते है ( रागादिसहित 
होते है ) तवतक ज्ञानी ( भेदज्ञानी-सम्यग्दूष्टि ) अनेक तरहके पुद्गछ कर्मोका वंच करता है मुक्त 
नही होता । 
*ै. श्रावकोत्तम-मुमुक्षु साधक । 
रै. भोका अथवा आगमका ज्ञान प्राप्त करके । 
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रत्नन्नय प्रण करनेको जो पुरुषारथ करता है। 
वह आचक नित भाव और अचसरको देखत रहता है ।। 


अवसर देख मुनो वनता है, परि्रह सारा तजवा है । 
रव्नन्नयकी पूर्ति इसीसे होना निश्चित करता है ॥२१०॥। 


अन्बय अर्थ--आचाये कहते हैँ कि [ बद्यो्यमेन ] सोक्षमा्गं या रत्नन्रयकी पुर्णताका पुर 
षार्थ करनेवाले श्रावक्कों चाहिये कि वह [ बोधिकासस्थ समय रब्ध्वा ] रत्नत्रयकी पूर्णताका 
अचसर या आगमका ज्ञान प्राप्त करके ( काल व ज्ञान देख करके ) [ च सुनोनां पद्मवलम्ब्य ] 
और मसुन्िपदको धारण करके ( अनगार बनकर ) [ सपदि परिपूर्ण कर्ज्यम्‌ ] जल्दी ही अपूर्ण 
रत्तत्रयकों पूर्ण करे, क्योकि बिना सुनिपद धारण किये रत्नत्रय पूर्ण नही हो सकता यह 
सनियम हैं ॥ २१० ॥ 


भावार्थ--रत्नत्रयकी पूर्णता श्रावकपदमे नहीं हो सकती किन्तु मुनिपदमे ही हो सकती 
है यह नियम है । अतएड मुनिपदको धारण करना अनिवायें है। फलतः मुमुक्षु जीव मुनिपदको 
अवश्य घारण करते हैं यह सामान्य नियम है किन्तु योग्यताके लिहाजसे इस हुडावसर्विणीके 
पंचम काछमे, सच्चा मुनिपद घारण करना व पालना दुघेर है। जो रत्लत्रयकी पूर्णता कर सके 
वह असभव है । आजकल कोई जीव ७ वें गुणस्थानसे आगे ( अष्टमादि ) गुणस्थान ३532 ही 
नही सकता है, न श्रेणी चढ़ सकता है, न शुक्ल ध्यान प्राप्त कर सकता है ऐसा आग॑मका निर्देश है | 

मुनियद प्राप्त करनेकी योग्यता 

( १) सबसे पहिले तत्त्वज्ञान व तत्त्वश्रद्धान ( सम्यग्द्शत व सम्यग्ज्ञान ) होना चाहिये, 
कारण कि विन्ता यथार्थ जाने-माने किसका त्याय किसका ग्रहण किया जायगा ? अज्ञानीको कोई 
विवेक या पता नहीं रहता। (२) विषयकषायका त्याग होना चाहिये अर्थात्‌ सतार-थ्रोर 
भोगोसे अरुचि और यथाशक्ति उनका त्याग (संयम ) होना चाहिये, रागी ह्वेषी कपावी 
( असयमी ) मुनिपद घारण नहीं कर सकते, यदि घारण करें तो वह पाखंड है, गुरुषद नहीं है! 
(३ ) ज्ञान-ध्यान-तपमें हमेशा लीन रहना चाहिये--ससारी कामोमें नही पड़ना चाहिये | ( हे ) 
अट्ठाईस मूलगुण निरतिचार पालना चाहिये, उनमें त्रुटि नही होना चाहिये । ( ५ ) एकान्त तिर्जन 
स्थानमे रहना ध्यानासन लगाना चाहिये इत्यादि खास वातोंका होना अनिवायं है साथ ही सम- 





१. अच्रेंदानी निषेषन्ति शुक्‍्लघ्यान जिनोत्तमा । 
धर्मध्यानं पुन प्राहु श्रेंणिम्या प्राय विव्तिनाम्‌ ॥ ८३ ॥ तत्त्वानुशासन 
अर्थ---इस पचमकाल और भरतक्षेत्रमें शुक्लव्यान नही होता, न श्रेणी चढी जाती है क्योकि उत्तम 
गुणशस्यान तक ही होता है, व घर्मध्यान होता है, श्रेणी व शुक्वध्यान आठवें गुपस्थादसे शुह्ट 
होता है ऐसा कहा हैं । 


ल्‍ हु 
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भावक। होना सुंख्य है, बाह्य आरंभपरिग्रहका छोडना यह मोटी बात है, इससे ही सुनिपद 
नही होता। मुनिपदमे पाँच बाते बाह्ममें हीना अनिवाये है ( १ ) दिगम्बरवेष ( नग्तपन्ता )। ( २ ) 
क्रेशल्चत। (३ ) जातिशुद्धि । (४) शरीर ससस्‍्कारका त्याग | (५) बाह्य आरंभपरिग्रहका 
स्वेथा त्याग । इसी तरह पाँच बाते अन्तरंगमे भी होना चाहिये ( समताभाव आदि )। इस 
विषयमे प्रवचन्सारकी गाथा नं० २३७ में कहा है कि-- 

ण हि आयमेण सिज्ञदि सदृहणणं जदि ण अत्येसु । 

सदृहमाणों अत्ये असजदो वा ण णिव्वादि ॥२३७॥--भप्रवचनसार कुन्दकुन्दाचाय 


अर्थ--अकेले आगमके ज्ञानसे मुक्ति नही होती जबतक कि तत्त्वार्थका ( पदार्थोका ) 
श्रद्धान न हो अर्थात्‌ जान लेनेपर भी यदि श्रद्धान न हो तो मोक्ष नही होता तथा श्रद्धान हो 
जानेपर भी जबतक संयम ( चारित्र ) न हो तबतक मोक्ष नही होता। फछत: सम्यग्दर्शन सम्य- 
ज्ञान सम्यकचारित्र ये तीन ही मोक्षके मार्ग है और तीनोंकी पूर्णता निरचयसे होना अनिवाय॑ 
है। एक भी कम नहीं होना चाहिये । आगमका ज्ञान अर्थात्‌ अध्यात्मका ज्ञान, जो आगमका 
सारभूत पद है। कहा भी है-- 
आगमपुच्चा दिट्ठी ण भवदि जस्सेह संजमो तस्स । 
णत्थि क्ति भणइ सुत्तं असंजदो भवदि किघ खसमणो ॥२३६।॥॥--प्रवचन सार 
जिस मुनिके आगम ( अध्यात्म ) का ज्ञानपूर्वक श्रद्धान न हो, उसके संयम हो नही सकता, 
वह असयमी होता है कारण कि बिना भेदज्ञानके किसका त्याग व किसका ग्रहण किया जाय यह 
निर्धार हो नही सकता। अतएवं जिसके आगमका ज्ञान और तत्यूबंक तत्त्वाथ॑श्रद्धान एवं सयम- 
भाव ( चारित्र ) ये तोनों एक साथ पाये जाये वही मोक्षमार्गी साधु है अन्य नहीं, यह सिद्धान्त 
है॥२३७॥ 
आगे आचार्य इस प्रइनका उत्तर देते है कि--विकल या असमग्र या अपूर्ण एकदेश, रत्नत्रय- 
धारीके कर्मोका बंध जो होता है, उसका क्या कारण है ? अर्थात्‌ वह बंध काहेसे होता हैं ? 


असमग्र॑ भावयतो रत्नत्रयमस्ति करम्मबंधो यः 
स्‌ विपक्षकृतोजवश्यं, मोक्षोपायो न बंधनोपायः ॥२११॥ 


पद्च 
एकदेश . रव्नन्नयधारो, के जो बंधन होता है । 
चह चिपक्षसे होत बराबर, ऐसा नि३चय कहता है ॥ 
थतः बंधका कारण वे है, जो रागादिक साथ भरे । 
नहीं मोक्षका कारण वे हैं, जबतक राग न दूर करे ॥२११॥| 


अन्‍नानन, 


कर अन्वय अथे--आचाये कहते हैं कि [ जससम रत्नन्नयं सावयव ] अपूर्ण या एकदेश ( विकछ 
पा मर्थात्‌ सम्पग्दर्शन, सम्पस्शाच, सम्यक्‌ चारित्रको प्राप्त करनेवाले (मुनि या क्षावक)के 
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[ थः कर्मवंधो अस्ति ] जो कर्मो ( ज्ञानावरणादि घातियामुख्य )का वंध ( स्थिति-अनुभागरूप ) 
होता है [| स अवश्यं विपक्षकृत ] वह निरचयसे ( अवश्य ही ) विपक्ष ( संसारके कारण रागादि )के 
द्वारा होता है अर्थात्‌ रत्नत्रथके द्वारा नहीं होता क्योकि रत्नत्रय तो मोक्षका कारण है वंधका 
कारण नही है । फलछत: वह कमंवध [ चंधनोपाय- न मोक्षोपाय: ] वंध ( ससार )का ही कारण 
( उपाय या मार्ग ) है-मोक्षका कारण नहीं है ऐसा जानना चाहिए । इस इलोकके अथंकी पुष्टि 
पचास्तिकाय ग्रन्थकी गाथा न ० १५७की टीकामे स्वयं स्पष्टरूपसे पुज्य अमृताचाय॑ने की है अतएव 
अ्रम नही करना चाहिये | उल्टा अथ करनेसे जिनाज्ञाकी अवहेलना होती है यह ध्यान रखना 
चाहिये। टीकायामुल्लेंख'--तत. परचरितप्रद्वांचिबेन्धमार्ग एव, न मोक्षमाय इति ॥२१ ॥ 


भावार्थ--वघ और मोक्षके कारण पृथक्‌-पृथक्‌ हैं, ऐसी स्थितिमे जो बबके कारण हैं वे 

ही मोक्षके कारण हो जांय, यह न्यायके विरुद्ध है अर्थात्‌ जेनगासनके प्रतिकूल है। फलत- वध 
था संसारके कारण रागादि विकार [ दोष ) है जो अपूर्ण रत्नत्रयके साथ रहते हैं । संयोगीपर्यायमे 
साथ-साथ अनेक चीजे रहती हैं अत: रागादिक कषायभाव भी रहते है और विरागरभाव भी 
रहते हैं। परन्तु दोनोंका भिन्न-भिन्न प्रकार होता है, एक प्रकार नहीं । इस न्यायसे विपक्ष 
( रागादिक ) को मोक्षका कारण मानना या कहना सिद्धान्तके विपरीत है--अज्ञानता है। 
श्रद्येय पं० टोड़रमलूजी स्व० की टीकामें जो जिनवाणी प्रचारक कायलिय कलकत्ता 
प्रकाशित हुई थी। ऐसा ही बर्थ है देख लेना। इसके विरुद्ध अर्थ करना न्यायसंगत्त नही है। 
पक्षपात मात्र है। आगे इसीके सिलसिलेसे खुलासा किया जाने वाला है। इस इलकिका 
अन्वय छगानेमें गछती नही करना चाहिये । 'नः चकारका सम्बन्ध, मोक्षोपायके साथ जोड़ना 
चाहिये, बन्धनोवायके साथ नही जोड़ना चाहिये तव ठीक संग्रति वेठती है इलोकका दूसरा 
पद्यानुवाद पीछे है उसे देखो--- 

एकदेश रत्नन्नयघारी, कर्सवंध जो करते हैं। 

डखका कारण क्या है नाई, उसे खुलासा करते हैं।ा 

कारण इसका कपाय साथी, वह ही बंध कराठा है। 

रव्नन्न नहि बंघका कारण, वह तो मोक्ष घराता हैं॥ २३११ ॥ 


विशेवार्य--रत्नत्रय आत्माका स्वभाव है और कषाय आत्माका विभाव है। अत 
स्वभाव कभी हानि नही पहुँचाता। हानि पहुँचाने वाला विभाव ही होता है इसीसे विभावको हटाने 
का प्रवत्त किया जाता है क्योकि खतरेकी कोई अपने पास चही रखना चाहता यह निर्वार हैं ॥ ऐसा 
भेदज्ञान, जो स्वभाव और विभावकी पहिचान करावे--गुण दोपको एवं उसके ग्रहणत्यागको बठावे, 
वही आत्माका हितकारी है । उस भेदज्ञानका दूसरा नाम प्रज्ञा है और प्रज्ञाका अर्थ सत्‌ व असतच्‌ 
या उपादेय व हेयकों बताना है। तब ज्ञानी उस प्रज्ञाूपी छेनोके द्वारा आत्मस्व स्वभार्व वे 
विभावको पृथक पृथक्‌ करता है। भर्थात्‌ बताता है कि ये दोनो डझुदे-जुदे हे, एकरूप नहीं हैँ । 
फलत: त्रिकालमे विभाव वा सागादिव कर्मादि व नोकर्मादि ( घरीरादि ) को आत्मीय नहीं 
मानता, परकीय मानकर उन्हे छोड़ता है | इस तरह संयोगीपययिमे रहता हुआ सरागसम्यस्दुष्टः 


पु हि 
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प्रज्ञावान्‌ अन्य सब परसे अरुचि ही करता है, हेय समझता है, तथापि विवशतासे परका उपभोग 
करता है। उससे राग होता है, बन्ध व सजा प्राप्त करता है। सिर्फ विशेषता यह है कि वह बच 
अन्त: कोड़ा कोड़ी सागरसे अधिकका नहीं होता, प्रतिसमय कमती-कमती ही होता जाता है 
और अन्तमें अरधपुदूगल परावर्त्तवकाल पूराकर मोक्षको चला जाता है। श्रद्धा उसकी सदैव 
एक जाततिको हेय हो रहती है वह कभी नही बदलती जबतक सम्यग्द्शन रहता है, हाँ वह कभी 
मन्द स्मृतिरूप और कभी तीत्र स्मृतिरूप अवश्य रहती है, जिससे मूलमें भूल नही होती । 


साधकदशामें ऐसा हुआ ही करता है जबतक कि रत्नत्रयकी पुर्णता नही होती, वहाँतक 
ओऔपाधिकभाव ( रागादि ) हुआ ही करते है। सम्यर्दृष्टिज्ञानीके जब ज्ञानचेतना भर्थात्‌ शुद्ध 
स्वरूपकी अनुभूति ( शुद्धोपयोग ) होती है तब बंध नही होता ( यही ज्ञानधाराका बहना कहलाता 
है ) तथा जब उपयोग हटकर अज्ञानचेतनारूप होता है अर्थात्‌ रागादिरूप अशुद्ध परिणतिका 
अनुभव करता है ( कमंघारा बहती है ) तब कमंचेतना ( चिन्त्वल या अनुभव ) या कमंफल- 
चेत्तना होनेसे कर्मोका बध होता है। इस प्रकार निर्धार समझना चाहिये। यही कलूशमे कहा 

गया है ॥२११॥ 
विदेषार्थ--शास्त्रोंमें जहाँ-तहाँ यह लिखा हैं कि सम्यग्दृष्टिके बंध नही होता है तथा उसका 
बध मोक्षका कारण है, इत्यादि उस एकान्तका खण्डन इस इलोकमे किया गया है कि सम्यगर्दुष्टिके 
सम्यग्दर्शनादि तीनोंकी अपूर्णता रहनेतक अर्थात्‌ पूर्णता होनेके पहिलेतक बराबर रागादि कषायोके 
रहते हुए उनसे बध होता है और वह॒बध मोक्षका कारण ( उपाय ) नही है किन्तु बंधन या 
ससारका कारण ( उपाय ) है। इस प्रकार खुलासा श्री अमृचन्द्राचायंने किया है, उसको सीधा 
समझना चाहिए | उल्टा नही समझना चाहिए। इसीकी पुष्टिमे आगेके इलोक भी लिखे है। भव्य- 
जीव ( मुमुक्षु ) सगति विठालकर इलोकका अर्थ करें और समझें तभी कल्याण होगा | विवक्षा 

समझना अनिवायं है। 
३ आचार्य--आगे बन्ध व मोक्षके कारणोका और भी खुलासा करते है। जिससे कोई भ्रम 
न रहे। 


येनांशेन सुदृश्स्तिनांशेनास्थ बंधन नास्ति | 
येनांशेन तु रागस्तेनांशेनास्थ बंधनं चास्ति ॥ २१२॥ 


ैौत::््े्ति-त+-_-.क्‍......8808080808॥ल्‍ह॥ह।7हम 
१ ज्ञानस्यथ सचेतनयैव नित्य, प्रकाशते ज्ञानमतीव शुद्धम्‌ । 

अज्ञानसंचेतनया तु घावन्‌, बोधस्य शुद्धि मिरुणद्धि बंध ॥२२४॥--कछश समयसार 

अर्थ--जब ज्ञान अपने शुद्धस्वरूपमे अर्थात्‌ सिर्फ ज्प्तिक्रियामे स्थिर या लीन होता है ( रागादिरूप 
अशुद्धता नही रखता ) तब कोई बन्ध नहीं होता--ज्ञानका ही प्रकाश रहता हैं। लेकिन 
जब वही ज्ञान अपने जुद्धस्वरूप ( ज्ञप्तिमात्र ) को छोड़कर अज्ञान या रागादिरूप अशुद्धताको 
धारण करता है तब बन्धादि अवश्य होता हैं। इस प्रकार बन्धका कारण अशुद्धता है और 
मोक्षका कारण शुद्धता है यह तात्पय है ॥२२४॥ 


४२० पुरुषाथसिद्धथुपाय 
येनांशेन तु ज्ञानं तेनांशेनास्थ बंधनं नास्ति। 
येनांशेन तु रागस्तेनांशेनास्य बंधन चारित || २१३ ॥ 
येनांशेन चरित्र तेनांशेनास्थ वंधनं नास्ति। 
येनांशेन तु रागस्तेनांशेनास्थ बंधनं चास्ति || २१४॥ 


पच 
है अपूण जवतक रच्नन्नय, वध मोक्ष दोनों होते । 
पर कारण दोनोंके दो हैं, एक नहीं कबहू होते ॥। 
यथा-- हा 

राग बधका कारण होता, जितने अंश साथ होतः । 

दर्शन कारण है "अवंघका, वीवरागता मय होता || २१२ ॥ 

इसी वरह ज्ञानादिक दोनों, जितने अंश शुद्ध होते । 

डतने अंश मोक्ष होता है, बध राग साथहि करतेर ॥ २१३ ॥ 

अंशरूपसे दोनों होते, पूर्ण रूप नहिं होते हैं । 

पू्णरूप होनेके खातिर, रागक्षयर्र सब करते हैं || २४४ ॥ 

अन्वय अर्थ--आचाय॑ कहते हैँ कि [ योनांशेन सुदष्टि. ] जितने अजय वीतरागता सम्यरदशेन- 
के साथ रहती है [ तेनांशेनास्थ वंधन नास्ति ] उतने अंश सम्यरदुष्टिके बंध नही होता । [ छह येनाशेन 
राग” ] और जितने अंश सम्यग्दर्शंनके साथ राग रहता है [ वेनांशेन अस्य बधनमस्ति ] उतने अश 
सम्यग्दृष्टिकि बराबर ( अवश्य ) बध होता है क्योकि रागबंधका कारण माना गया है। इसी 
तरह [ छठ येनांशेन ज्ञान ] जितने अंश ज्ञानके साथ वीतरागताका रहता है [ तेनाशेन अस्य चंधन 
नास्ति ] उतने अश सम्यग्ज्ञानीके बंध नहो होता। [ छु येनांशेन रागस्तेनाशेनास्थ चंधवमस्ति | 
और जितने अंश सम्यग्ज्ञानीके राग रहता है, उत्तने अंश उसके बध वराबर होता है। इसी तरह 
[ येनांशेन चरित्र, तेनाशेनास्य वधनं नास्ति ] जितने अंश सम्यक्चा रित्रके साथ बीतरागताका रहता 
है उतने अंश चारित्रधारीके बच नही होता। [ छठ येनाशेन राग्रस्तेनाशेनस्य बधन अत्वि | और जितने 
अश चारित्रधारीके राग रहता है, उतने अश उसके बंच होता है, यह खुलासा है। ऐसा तीनो 
इलोकोका अथ समझना चाहिये और भ्रमको निकाल देना चाहिये ।॥ २१२।२१३॥२१४ ॥ 
पारित्रके मु भेंद 
(१ ) सम्यक्त्वाचरण (२) सयमाचरण | दूसरे दाब्दोसें ( १ ) निद्चयचारित्र, नो करणा- 

नुयोगके अनुसार होता है। ( २) सयमाचरण, जो चरणानुयोगके अनुसार होता है। 
मोक्ष । 
चीतरागतामय । 
करके छूटने रूप 
मोहकमंका अभाव । 


नो 
है 


नरक >0 
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नोट--सम्यकत्वाचरणका नाम हो, स्वरूपाचरणचारित्र है, जो शुद्ध वीतरागतारूप है, २५ 
दोषोंसे रहित है। यही बात चारित्रपाहुड़में श्री कुन्दकुन्दाचार्यने कही है। यथा-- 


जिणणाणदिट्टि-सुद्ध पढमं॑ सम्मत्तचरणचारित्त । 
विद्य संयमचरणं जिणणाण सदेसियंं त॑ पि॥ ५ ॥ चारित्रपाहुड़ 


अर्थ--जिन सर्वज्ञके ज्ञानमें शुद्ध वीतरागतारूप सम्यक्त्वाचरण अथवा स्वरूपाचरण चारित्र 
ओर सयमाचरणचारित्र ( सरागचारित्र ) दोनो प्रतिबिबित हुए है। तथा स्वरूपाच रण ( सम्यक्त्वा- 
चरण ) की घातक अनंतानुबंधी कषाय है और संयमाचरणकी घातक ( भप्रत्याख्यान व प्रत्याख्या- 
नादि कषायें है )। संयमाचरण अर्थात्‌ सरागचारित्र या व्यवहारचारित्रके ही भेद ( १) सामा- 
यिक ( २) छेदोपस्थापल (३ ) परिहारविशुद्धि (४) सूक्ष्मसाम्पराय ( ५ ) यथाख्यात है, ऐसा 
समझमें आता है क्योकि इनमें चरणानुयोगकी मुख्यता रहती है ( बाह्याचरण सुधारा जाता है )। 
चरणानुयोगका चारित्र बाह्यशरीरादिकी क्रियाओं पर निर्भर ( अवलूम्बित ) रहता है और 
करणानुयोगका चारित्र भीतर ( अंतरंग ) भावों पर निभेर रहता है यह भेद है तथा स्वरूपाच रण- 
चारित्र शुद्ध वीतरागतारूप है और संयमाचरण शुभरागरूप बशुद्ध है। 


चारित्रधारियोंके भेद व सान्‍्यता 


(१) मुनि ( सुगुरु ) अर्थात्‌ सच्चे वीतरागी, विषयकषायके त्यागी, मोक्षमार्गके सम्थक्‌ 
आराधक, पंचाचारके पालनेवाले इत्यादि मूलगुण सम्पन्न, तत्त्वज्ञानी मुनि या सुगुरु कहलाते है । 


(२ ) मुनिवेषी ( कुगुरु ) अर्थात्‌ मात्र बाह्य वेषको धारण करनेवाले, भावलिंग ( सम्यरद- 
शेनादि ) रहित, विषयक्रषायपोषक, वरायनाम ( नाममात्र ) मूलगुणधारक, रागीह्वेषी, निन्‍्दास्तुति 
व वि्य अविनयका झुयाछ करनेवाले समदृष्टिरहित-अत्तत्त्वज्ञानी-वेषी या पाखंडी मुनि कहलाते 
है। उनको सुगुरु मानना अज्ञानता है क्योकि सच्चेके न होनेसे झूठेको सच्चा मनना हसके अभाव- 
में कीआको हस माननेके समान है, कौआ कभी हस नही हो जाता, कौआ ही रहता है, मान्यता 
९ बंदर जाती यह नियम है। फल भी सच्चे जैसा नही मिछता। तब जैसा जो हो 

॥। रा हो मानना सम्यग्दर्शंन है और अन्यथा मानना अर्थात्‌ जैसेको तैसा न मानना मिथ्या- 
के हे जो अपराध है बड़ा पाप है। उसको पुण्य मानता व अपराधको छुटाने वाला मानना 
० है। निर्धार करना चाहिये ऐसा काँच होरा नहो हो जाता। परीक्षा करके मान्यता 
ना श्रष्ठता बतलाई गई है, वह मिथ्यात्त्व नही है सम्यक्त्व है ॥ २१शरश्शर२१४ ॥ 


घ्ही है हम आगे और भी खुलासा करते हैं कि बंधके कारण योग और कपाय हैं, रत्लत्रय 
ण्छ 


योगात्मदेशवन्धः स्थितिबन्धो भवति तु कपायाद । 
दर्शनवोधचरित्रं न योगरूप॑ कपायरूपं च ॥२१७०।॥ 


४२२ घुरुषाथसिद्धयुपाय 


पच्य 
योगकपाय बंघके कारण-बघ चर्तर्विष होवा है। 
प्रकृतिप्रदेश थिति अरू अज्ञुभव क्रमश साथ डपजवा है ॥ 
दर्शनज्ञानचरित्र नहीं. हैं, योगक्रपायरूप वोनों । 
अत उन्होंसे वध न होता-सोक्ष होत नि३इचय जानो ॥ 


अन्चय अर्थ--भाचार्य॑कहते हैं कि [ योगात्रदेशवध. |] योगसे भर्थात्‌ आत्माके प्रदेशोमे 
कंपनरूप क्रिया होनेसे प्रदेशवन्ध ( प्रकृतिवंधके साथ ) होता है [ छु कषायाद्‌ स्थितिवघों मवति ] 
और कपायसे ( विकारीभावोसे ) स्थितिवंध ( अनुभागके साथ ) होता है। इस प्रकार वंधके दो 
कारण जुदे-जुदे हैं। परन्तु [ दर्शनचोघचरित्र, न योगरूपं न च क्पायरूपं ] दरश्शान-ज्ञान-चारित्र ये 
तीनों च योगरूप हैं न कषायरूप हैं तव इनसे वध कैसे हो सकता है भर्थात्‌ नही हो सकता, यह 
तथ्य है, भ्रममें नही पड़ना चाहिये ॥ २१५ | 
भावार्थ--वस्तुका मूल था सहज स्वभाव कभी बदलता नही है किन्तु वह हमेशा कायम 
रहता है। ऐसी स्थितिमे योग और कपायका स्वभाव वन्ध या इलेष करनेका है सो हमेशा करेगा 
और दर्नज्ञानचारित्रका स्वभाव मोक्ष करनेका है सो वही करेगा, दूसरा विरुद्ध कार्य वह नही 
कर सकता । फलछूत- रत्नन्नयसे बन्ध नही होता यह निश्चित है, च कभो रत्नचय योग व कषायरूप 
होते हैं यह भी निश्चित है | इस गाइवतिक व्यवस्थामें कोई दखल नही दे सकता अर्थात्‌ रद्दोवदल 
( परिवत्तेन ) नही कर सकता यह श्लुव है । दो द्व्यें ( जीव व पुद्गल ) ऐसी हैँ जिनका परिणमर्न 
विभाव या विकाररूप ( अजुद्ध ) भी संयोगी अवस्थामे हो जाता हैं क्योकि उनमे जन्मसिद्ध ( स्वत-- 
सिद्ध ) वैसी झाक्ति ( वेभाविकों ) हैं किन्तु शेष चार द्रव्योंगे वेसी जक्ति नही है न वे विभावरूप 
कभी परिणत होती हैं ॥ परिणमन भी दो तरहका होता है-( १ ) अर्थरूप ( सुक्ष्म ) ( २) व्यजन 
रूप ( स्थूछ )। तथा विभावरूपी परिणमन भी दो तरहका होता है ( १) विभाव व्यजनरप 
(२) स्वभाव व्यंजनरूप। अनेक समय व अनेक प्रदेशोके समुदायरूप परिणमनको व्यंजत्त 
परिणमन ( ज्यंजनपर्याय ) कहा जाता है। 
संयोगीपर्यायमे जीव और पुद्गलका वन्य ( परस्पर इलेष ) होता है परन्तु उनका परस्पर 
निमित्तनेमित्तिकसम्वन्ध हो रहता है, औपादातिकसम्वन्ध नही रहता! यह खास भेद समझना 
चाहिये। औपादानिकसम्वन्ध, जिस द्रव्यमे जो कार्य या पर्याय होती है उसका उसीके साथ रहता 
है, अन्यके साथ कदापि नही रहता यह नियम है । 


कर्मंवन्‍्ध और नौकर्मवन्ध 
प्रकार का संयोगरूप वन्ध बन्‍्च कहलाता है 
आठ प्रकार ( ज्ञानावरणादि )के कर्मोका संयोगरूप वन्ध होना, कर्मंबन्ध कह ! 


१, उक्त चू--- 





निर्वरत्यते येन यदत्र किचित्तदेव तत्त्यान्न कर्थ च नान्यत्‌ । 
रुपमेय निर्वेत्तमिहासिकोप॑ पश्यन्ति रुक्‍्मं न कर्य च नासखि ॥३८॥ समयसारकूूग 


“अन्तिम निष्कष ४४३६ 


उसका मूलका रण-योग व कषाय ही है। इसी तरह ओदारिकशरीर आदिका बन्ध होना नोकमे- 
बन्ध कहलाता है सो वह भी योग और कषायसे ही होता है। इसीलिये स॑योगीपर्यायमें बन्धके 
मूलकारण योग व कषाय ( निमित्तरूप ) माने गये है ऐसा निश्चय करना चाहिये । इसके विपरीत 
पुद्गलद्गव्यके प्रस्पर बन्ध होनेमें मूलकारण पुद्गलगत रूप, रस, गघ, स्पर्श है, उनसे ही स्कन्घ 
बनता है वे उसके अन्तरंग ( उपादान ) कारण है। बाह्य कारण ( निमित्त ) जलादिक पदाथ है। 
जीवबंन्ध होनेमें अर्थात्‌ जीवके विकारीभाव ( रागादिक ) होनेमे निमित्तकारण द्र॒व्यकर्मका उदय 
है, क्योकि द्रव्यकर्मके उदय होते समय ही जीवद्रव्यमे स्वत्तः स्वभाव रागादि विकारीभाव हुआ 
करते है। इसी तरह जीवद्रव्थमें विकारीभाव होनेके समय ही, कार्माण ( पुदुगल ) द्रव्य जीवके 
साथ आकर बन्धरूप हो जाती है अतः जोवके विकारीभाव कमंबन्धके प्रति निमित्तकारण है ऐसा 
निमित्तनैमित्तिक सम्बन्ध समझना चाहिये । इस प्रकार बधकी सन्तानपरम्परा अनादिसे चलती 
भाती है और मुक्ति होनेके पहिलेतक चलतो रहेगी। 


नोट--निरचयसे भिन्नप्रदेशी दो द्रव्योंके बच्ध होनेमे तिमित्तनैमित्तिक सम्बन्ध ही माना 
जाता है, उपादान सम्बन्ध नही माना जा सकता । उपादान सम्बन्ध अभिन्‍न प्रदेशी एक द्रव्यमें 
ही माना जाता है अर्थात्‌ उस द्रव्यकी कार्य॑पर्यायके प्रति उसीको उपादान माना जाता है किसीका 
किसीमे मिलाना व्यवहार है, निएुचय नही है। 
पुदूगलरूप ( कर्से ) बन्धके विषयसें नियस 
एकगुण ( जघन्य गुण )वाले पुद्गलद्गव्या और एकगृुण अधिकवाले पुदुगलब्रव्यका तो 
कभी बन्ध होता ही नहीं है, वह अबन्ध ही रहता है किन्तु कमसे कम दो गुण अधिक ( एक 
इंसरेसे )वाले पुद्गलोका ही बन्ध होता है ऐसा नियम है। चाहे वे रूक्ष-रूक्ष हों या स्निग्ध-स्तिग्ध 
हों या रूक्षस्तिग्ध हो, उनमें कोई रुकावट ( निषेध ) नही है । कहा भी है-- 
णिद्धस्स णिद्धंण दुराहियेण, रुक्‍्खस्स रुक्‍्खेण दुराहियेण | 
णिछ्चस्स छुक्‍्खरुस हवेइ बन्चो, जहण्णचज्जे विषसे समे वा ॥ ६१७ ॥ जीवकाडगोस्मय्सार 
यहाँ भ्रम नही करना, नियम बराबर पाया जाता है ॥ २१५॥ 


आगे आचाय॑ निश्चय रत्नन्रयका स्वरूप बतलाते है। 


वह बन्धका कारण नहों है 
५ विनि् [कर] 4 आप मिष्यते 
दशशनसात्मविनिश्चितिरात्मपरिज्ञान बोध | 
स्थितिरात्मनि चारित्रं कुत) एतेम्यो मवति बंध) ॥२१६॥ 
पड 


सनिज आतमकी श्रद्धा करना-सम्यग्द्श कहाता है | 
निज भातमका जान ज क्रमा-सम्यग्जान कहाता है ॥ 


४३४ घुरुषाथसिद्धघुपाय॑ 


निज आवमर्मे छीन छु रहना-सम्यक चरित क्हाता है । 
निज स्वमावके कारण इनसे चंघ कमी नहीं होता हैं ॥ २१६ ॥ 

अन्वय अर्थ---आचार्य कहते हैं कि निः्चयनयसे [ आाव्मविनिर््िति दशनमिति ] परद्रव्योसे 
भिन्‍न अपनी आत्माका निरचय अर्थात्‌ श्रद्धान होना, सम्यग्दर्णन कहलाता है और [ बात्मपरित्ञानं 
वोध इृष्यते ] परद्रव्योसे भिन्‍न अपनी आत्माका यथार्थनान होना, सम्यग्जान कहलाता है | तथा 
[ आत्मनि स्थिति: चारित्र ] परद्वव्योसे भिन्‍न अपनी आत्मामे स्थिरता अर्थात्‌ लीनता होना, सम्यक्‌- 
चारित्र कहलाता है ओर ये तोनों आात्माके स्वभाव हैं। तब [ एवेम्च: चध कुत मवति ] इनसे 
मात्माका बबन केसे हो सकता है यह आच्चर्य है ? भर्थात्‌ इनसे आत्माका वधन ( रुसार ) 
कभो नही हो सकता, कारण कि स्वभाव या वस्तुका धर्म कभी वधनमे चही डालता उल्टा वह 
बंबनको काटता या छुड़ांता है ॥ २१६॥ 

भावार्थ--आत्मविनिज्चिति'का यथार्थ रहस्य ( मतलब ) है "बात्माके प्रति भास्तिक्य- 
भाव' अर्थात्‌ जैसा आत्मा है वैसा श्रद्धालका होना अर्थात्‌ नास्तिकभावका नही होना अर्थात्‌ 
विपरीतभावका ( अन्यथापतां ) नही होना । जैसे कि आत्माका यथार्थ ( असछी ) रूप 'एकर्तव- 
विभक्त' है अथवा वह पर सब द्रव्योंसे भिन्‍न ( तादात्म्यसंवधरहित ) और अपनी गुणपर्यायोसि 
अभिन्‍न ( तादात्मरूप ) है, ऐसा दृढ़ विष्वासका होना निष्चयसम्यग्दर्गनंन कहलाता है । इसी 
तरह आत्माके शुद्ध ( निश्चय ) स्वरूपका ज्ञान होना, सम्यग्शान कहंछाता है और आत्माके शुद्ध 
स्वरूपमे लोन होना अनुभव करना सम्बकचारित्र कहलाता है यह खास वात है; यही निश्चय 
मोक्षमार्ग है, साक्षात्‌ मोक्षका कारण है। क्योंकि आत्मा 'ज्ञानधचरूप' है उसमें और कुछ नही 
भरा है ( अवगुण नही है ) सिर्फ ज्ञानदर्शनगुण ही कूठ-कूटकर भरा हुआ है । जबतक एंसा सत्य व 
सही अपना खुदका ज्ञानश्रद्धान न हो और पररूपका ही ( संयोगीपययिरूप ) ज्ञानश्रद्धान हो 
तवतक आत्मकल्याण नही हो सकता | निजघरका पहिले परिचय पुरा होना ही चाहिये ॥२१श्ञा। 


शंका व सप्राधाव 
आचाये कहते हैं कि--सम्यग्दुष्टत्रती ( चारित्रधारी ) के तोर्थंकर और आाहारकप्रछृतिका 
बंब होता है ऐसा झास्त्रमें उल्लेख है । उससे वादीका कहना है कि--सम्यग्दशंत भी वधका कारण 
हैं। उसका खंडन इस प्रकार है कि वादीको जो शक या धारणा है कि उस वंघका कारण सम्यग्दहा न 
और ब्रत ( चारित्र ) है, यह उसे कोरा भ्रम है। असलछमें उस वंबका कारण जझ्ुभराव बर्धाव्‌ 
कठुणासाव है ( दयापरिणाम है ) किन्तु सम्यग्दर्शन ,और ब्रत नही है, क्योकि वे दोनों सोक्षके 
ही कारण है वन्धके कारण नही है । यही वात आगे वबतलाते हैं-- 
४5. ह तीर्थकराहारकर्मणो' ५ ० 
सम्यक्चासििस्यां : वंध। | 
यो5प्युपद्ष्टिः समये न नयविदां सोडपि दोषाय ॥ २१७ ॥ 


१. सकपायत्वाज्जीव- कर्मणों योग्यान्‌ पुदूगछानादत्तें त वंब: ॥ २ ४ त० सू० ज० ८ 
सरागसंयमसंयमासंयमाकामनिर्जरावालूतपासि ह मय है 
यमर्संयमासंयमाकामनिज दैवल्य ॥ २० ॥ चस्यक्त्वं च ॥ २१ ॥ वन्चु० न० दे 


अन्तिस निष्कष ४६७ 


पच 
सम्यग्दष्टि चरिन्रीके भी, कमंबध जो होता है.। 
तोर्थकर आहार प्रकृतिका, आगम यह बतकछाता है ॥ 
उसका कारण नह दुशन है, चारित भी नहिं होता है । 
नय प्रमाणका जानन हारा, अमर्मे कभी न पढ़ता है ॥ 
बंध करत है कषाय साथी, जो औद्युण कहलछाता है । 


चर 


गशुण है दुर्शनचारित दोनों, उनसे वन्‍्ध न होता है ॥ २१७ ॥ 


अन्वय अर्थ--आचार्य कहते हैं कि [ समये यश सस्यकचारित्राभ्यां तीथेकराहारक्मणो: बंधः 
उपदिष्ट. | आगममें या जेनशासनमे जो यह कहा गया है कि सम्यग्द्शन व सम्यकचारित्रके द्वारा 
या साथमें रहते हुए तीर्थकर और आहारक पुण्यकरमंका बंध होता है [ सो&पि नयविदां दोषाय न 
भचति ] उससे भी नयप्रमाणके ज्ञात्ता पुरुषोके मनमे कोई भय ( शंका ) चिन्ता-शल्य-घबड़ाहट या 
आकुलता नही होती, कारण कि वे नयादिसे समाधान या सत्तोष कर लेते है ॥ २१७॥ 
भावाथ--जेत शासनमें, स्याह्रदनय अर्थात्‌ निश्चय व्यवहारनयकी अपेक्षा या द्रव्याथिक 
पर्यायाथिक नयकी अपेक्षासे तमाम शंकाये व भ्रम दूर हो जाते हैं। सबका संतोषजनक समाधान 
हो जाता है यह विशेषता पाई जाती है। यहाँ पर जो शंका उठाई गई है कि सम्यग्दर्शंन 
व सम्यकचारित्र ( स्वभाव या गुण या घमम ) से, तीथंकर व आहारक नामक पुण्यकर्मका बंध 
होता है वह सिर्फ भ्रम है या त्यविवक्षाको नही समझना है। सम्यग्दर्शन और सम्यकचारित्र ये दोनों 
स्वभाव है, उनसे बध नही होता किन्तु उनके साथ जो रागादिक विकारीभाव ( कषायरूप ) होते 
: है, उनसे ही वह बंध होता है, वह भी व्यवहारनयसे बंध माना जाता है। कारण कि संयोगी- 
पर्यायमे साथ-साथ स्वभावभाव ( सम्यग्द्शंनादि ) विभावभाव ( रागादिक ) रहते है और भात्मा 
के प्रदेशोमे ही रहते है परन्तु कायं अपना-अपना पृथक करते है स्वभावभाव संवर व निर्जरा करते 
हैं ( कमंबंधनका छूटना रूप मोक्ष करते है ) और विभावभाव, आजख्तरव व बध करते है। लेकिन 
इस असल बातका पता ( ज्ञान ) न होनेसे, सगादोष जेसा दोष, साथवाले ( सम्यग्दर्शंनादि ) को 
भी व्यवहारनयसे छगा दया जाता है, जो असत्य है ( अभूतार्थ है ), यह समाधान है। तभी तो 
तत्त्वाथसूत्रमे सयोगीपर्यायकी अपेक्षासे व्यवहारनयकी मुख्यताकर बन्धके कारणोंमें सरागसयमादि- 
चारित्र एवं सम्यग्दशनको देवायु ( पुण्यकर्म ) के बॉघनेवाला बतलाया है किन्तु निशचयसे वैसा 
नही है, साथमे रहनेसे साथी अपराधी या दोषी नही हो जाता यह +नियम है। दोषी वही होता 


है जो ३ ( अपराध ) करता है, और वही सजा भोगता है, दूसरा नही। सबका साराश निम्न 
प्रकार है। 


जो शास्त्रोंके ज्ञाता प्राणी नयके ज्ञाता द्ोते हैं। 
उनको शांका नहिं होती है, दर्शन चारित बंधक हैं || 
तीथंकर आहार भ्रकृतिका बंध ज्ु होता धम्बत्स । 
उसका कारण योगकषायौ, साथ रहत जो उस पद्से || २१७ || 
१. सस्यरदर्शन व चारित्रके समय या उनके साथमें। 
प्ड 


है पुरुषथिसिर्धचुपाये 
आचर्य इसो उपयुंक्त तथ्यका खुलासा आगेके इलोक द्वारा भी करते हैं । 


सति सम्यक्त्वचरित्रे तीथंकराह्ररवन्धकौ भवतः | 
योगकषायी. नासति तत्पुनरस्मिन्लुदासीनम ॥२१८॥ 


प्च 


योग कषाय वंध करते हैं--तीथंकर आहारकका 
पर दोनोंके साथ रहेसे--अ्रम होता इश्चारितका ॥ 
दर्शन ज्ञान उदास रहत हैं, बंघकायके करनेमें--] 
तीथंकर आहारकके मो नहिं समथ हैं बांधनमें ॥२१८॥ 
अन्वय अर्थ--आचार्य कहते है कि [ सम्यक्त्वचरित्रे सति योगकषायौ वंर्थंकराहारवन्धकौं मबत ] 
सम्यग्द्शंन और सम्यकचारित्रके साथ रहते हुए ( मौजूदगीमें ) योग और कषाय ये दोनो हो 
तीर्थंकर तथा आहार॒क नामक पुृण्यप्रकृतियोका बन्ध करते हैं भर्यात्‌ु सम्यग्द्शंन व सम्यक्चारित्र 
उत्तका वन्ध नही करते, इसके सबूत ( पुष्टि )मे कहा जाता है कि [ नासति ] अर्थात्‌ यदि सम्यगू- 
दर्दात व सम्यकचारित्र, योग व कषायके साथ नहो तो कभी अकेले दर्शन-चारित्रसे उनका 
( तीर्थंकर और आहारकका ) बन्ध कदापि नही होगा। मिथ्यादृष्टिके कभी नही होता व योगकपाय 
रहते हैं। अतएव यह सिद्ध होता है कि [ ठत्धुन. गस्मिन्‌ उदासीनम्‌ ] वे सम्यग्दर्शन वे सम्यक- 
चारित्रबन्धके करनेसे उदासीन रहते हूँ अर्थात्‌ बन्च नही करते क्योकि वे वीतरागतारूप हैं, 
रागह्वेष रहित उपेक्षामय सदेव रहते है, वन्ध करना उन्तका कार्य नही है ॥ २१८ ॥ 
भावार्थ--यथार्थमे बन्धके करनेवाले योग व कषाय है अन्य कोई ( सम्यग्दरंनादि ) नही 
हैं क्योकि योग व कषाय विभावरूप हैं और सम्यग्द्शंनादि स्वभावरूप हैं। वस्तु या पदार्थकी 
रक्षा करनेवाला उसका स्वभाव या घमं हो होता है अर्थात्‌ जवतक स्वभावमे स्थिरता आत्माकी 
रहती है, तवतक उसमे विभाव नही होता या हो पाता, बस यही तो विभावसे आत्माकी रक्षा 
करना है। और विभावके न होनेसे आत्माके आख्रव और बन्ध भी नही होगा, जिससे संसार छूट 
जायगा यह फल होगा। कहा भी है कि 'वत्थुसहावो घम्मो” वस्तुका स्वभाव ही उसका धर्म है 
-( रक्षक है )। जहाँ स्वभावसे च्युति हुई कि विभाव परिणति हुई और उसके होनेसे वंघरूप सजा 
मिली | यह खराबी या होनता सिर्फ जीव और पुद्गल इन दो द्रव्योमें ही होती है।_ अन्य द्वव्याम 
नही होती क्योकि उनमे वेसी गक्ति नही है। और वह भी कब होती है जब दोनोका परस्पर 
संयोग हो ॥ ऐसी स्थितिमे संयोगको दुर करना कत्तंव्य है । 
साराश यह हैकि वन्वके निमित्तकर्ता योग और कपाय दोनों है, परन्तु 332 साथ यदि 
सम्यग्दर्शन, सम्यग्ज्ञान, सम्यकचारित्र हो तो वे दोनो भी तीर्थंकर भर भाहारक जेसी स्वाच्च पुण्य- 
प्रकृतियोंका वध करते है, ऐसा उपचारसे कहा जाता है और यदि सम्यग्दर्णनादि तीनो या एक 


१. रागह्ेपरहित वीतराग या उपेक्षारूप । 


, अन्तिम निष्कर्ष २७ 


साथ न हो तो वे नरकगत्यादि पापप्रकृतियोंका बंध करते हैं । और जब योग व कषाय भी नही 
रहते, तब मोक्ष हो जाता है बन्ध नही होता । फलछत: योगकषाय ( विभाव ) और सम्यग्दरंनादि 
( स्वभाव ) का काय॑ भिन्न-भिन्न प्रकार है, एक प्रकारका नही ऐसा समझना चाहिये। फलत: 
मोक्षक्री प्राप्ति उपयोगशुद्धि एवं योगशुद्धि दोनोसे होती है ॥ २१८ ॥ 


आचाय॑े आगे और भी शंका-समाधान करते है। 
अन्य श्ास्त्रोंका उद्धरण देकर निर्णय करते है दो इलोकों द्वारा-- 
ननु कथमेवं सिद्धयति देवायु।प्रभ्नतिस्रकृतिबंध! । । 
सकलजनसुप्रसिद्धो रत्नत्रयधारिणां मुनिवराणाम्‌ ॥ २१९ ॥ 


पद 
सम्यग्द्शन चारितसे यदि, बंध नहीं होता कोई। 
तो फिर देवायु आदिकका परुण्यबंध कैसे होईं।। 
सकल लोकमें यह प्रसिद्ध है--रव्नन्नयघारी झुनिके । 
पुण्यबंध होता है जब तब, यह असत्य होगा उनके ॥ २१५ ॥। 


अन्वय अर्थ--आचार्य कहते हैं कि [ नहु एवं देवायु.प्रद्मतिसत्कृतिबंध। कर्थ सिध्यति ] 
हंकाकार यद्वि यह शका ( प्रइन ) करे कि--पृण्यप्रकृतियोका बंध सम्यग्दरशंत्तादि रत्नत्रय नही करते 
तो फिर देवायु आदि पृण्यप्रकृतियोंका बध होना केसे सिद्ध होगा ? यह बताया जाय। अन्यथा, 
[ रत्नन्नरयधारिणां झुनिषराणां सकलजनसुप्रसिद्धो बन्धोविरुदधते | रत्नतन्रयधारो-मुनियोंके देवायु 
आदि पुष्यप्रकृतियोका बध होता है छोकमे यह प्रसिद्ध है, वह असत्य ठहरेगा ( यह विरोध 
होगा )? यह पृव॑पक्षका इलोक है। 

( छोकापवादकी शंका करके सिद्धान्तका खडन नही किया जा सकता यह निष्कर्ष है ) 

आगे उत्तरपक्षका इलोक लिखा जाता है। 
रत्नत्नयमिह हेतुर्निवाणस्यैव भवति नान्‍्यस्य । 


आख्रवति यु पुण्य शुभोपयोगोडयमपराधः ॥ २२० ॥ 
( पञ्च 

वंधहेतु रत्नन्नय नहिं है, उससे तो मुक्ति होती । 

पृण्यवंधका कारण वह है, जो झुभपरिणति संग होती । 

वंधरूप अपराध करत हैं, योगकषाय उसय दोनों । 

इससे उनका त्याग करत हैं, रस्नन्नयधघारी, जानों ॥ २२० ॥ 


अन्वय अर्थें--आाचायें कहते हैं कि [ इह रत्नन्नयं निर्वाणस्येच हेतुमंचति अन्यस्थ न ] इस 


3२८ पुरुषार्थसिद्धचुपाय 


इस अन्यमे या मोक्षमार्गंके प्रकरणमे, रत्नन्नय ( सम्यग्दर्गनादित्रय ) मोक्षका ही कारण ( उपाय- 
मार्ग ) होता है, संसारका कारण नही होता। [ छ चद्‌ एण्यमाजवति ] और पुण्यका जो आज्व 
या बच हांता है [ अयमपराध: झुभोपयोगः | उसका कारण जभोपयोग है अर्थात्‌ उसीका यह 
अपराध है। शुभोपयोगका होना भी एक मन्दकपायरूप परिणाम है ( प्रशस्तराग है ) अत्तएव 
उससे पुण्यका बंध होना निश्चित है ॥२२०॥ 
नोट--यदि यहाँ इलोकमें 'शुभोपयोगस्यापराध.” यह पद होता तो वेहतर था भस्‍स्तु | 
भावार्थ--उपयोग अर्थात्‌ ज्ञानके व्यक्त परिणमनके अनुसार वन्धादि कार्य होता हैं अव्यक्त 
परिणमन, शक्तिरूप होनेसे कार्यकारी नहीं होता। तदनुसार यहाँ पर जब ज्ञानका उपयोग 
( कार्यपर्याय ) रागादिरूप होता है भर्थाव्‌ रागादिकी ओर उन्‍्मुख होता है तव बन्च आदि कारये 
हुआ करता है। तथा जब उपयोग विराग या स्वभावरूप होता है तव निर्जरा आदि हुआ करती 
है। ऐसी स्थितिमे बन्च एवं मोक्षके कारण साथ-साथ होनेसे अपना-अपना कार्य करते रहते हूँ 
अचरजकी कोई वात नही है, खाली समझका फेर है। जुद्धदृष्टि होनेपर सब जेसाका तैसा 
दिखता है और जेसा दिखता है वैसा ही श्रद्धान भी होता है और वह श्रद्धाच इतना दृढ ( पक्का ) 
होता है कि वह वदलता ही नही है चाहे जेसी आपत्ति-विपत्ति क्यों न आ जाय वह निर्भव ( परके 
प्रवेशके भयसे रहित ) अटल ( निष्कंप ) ही रहता है ऐसी विशेषता हो जाती है। यथार्थ- 
ज्ञान द श्रद्धान हो जानेपर यदि वह वेसा आचरण तुरत न कर सके तो भी वह पर्यायगत होनता 
को समझकर दु.खो होता है अरुचि करता है और उसको निकालतनेका प्रयत्न भी यथाशक्ति करता 
है, परन्तु उसको उपादेय कदापि नही समझता--हैय ही सदेव समझता है । मपनेको बिगारीकी 
तरह अनुभव करता है या पिंजड़ेमे अवरुछ शेरको तरह मानता हैं जो उसके हितमे है। विवेक- 
बुद्धि ही संतोष देने, वाली है--वस्तुके परिणमन पर दृष्टि दिलाने वाली है, जो स्वतत्र है किसीके 
अधीन नही हैं, उसको कोई अन्यथा नहीं कर सकता अतः वह ज्ञानधारासें अवगाहन कर सुखी 
सदा रहता है ॥ २२० ॥ 
पूर्वोक्त कथनमे कोई शंका करता है कि एक ही आत्मामे साथ-साथ वंच व मोक्ष तथा बंध 
व मोक्षके कारण कैसे रह सकते हैं, परस्पर विरुद्धकाय होनेसे ? इस शकाका आचाय समाधाच 
करते हैं । 
निशचय-व्यवहारतयकी अपेक्षा हि 
एकस्मिच समवायादत्यन्तविरुद्ध कार्ययोरपि हि। 
इद्द दढ़ति घतमिति यथा व्यवद्यासस्वादृशो5पि रूढिमितः ॥२२६१॥ 
पद्य 
एककालमें एक वस्तुर्में विरुध घर्म दो रहते हैं। 
सहअस्तित्व हेतु है उनका क्‍यों अचरज कोड करते हैं ॥ 
घतमें जैसे दाहकता अर पौष्टिकता दोइ होते हैं । 5 
निइचय अरु व्यवहार चस्छुरमें नयसे सव ही वनते हैं ॥ २२१ ॥ 
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अन्वय अर्थे-- आचाय॑ कहते है कि [ दि अत्यन्तविरुद्धकाययोरपि एकरिमन्‌ समचायात्‌ व्यवहारो 
मवति ] निरचय ( वस्तु स्वभाव )से विचार किया जाय तो एक ही वस्तुमे अत्यन्तविरुद्ध दो 
कार्य ( धर्म ) भी समायित ( समाहित ) ( कथचित्‌ मौजूद ) एक साथ रहते है अर्थात्‌ पाये जाते 
है तथा छोकमें भी वैसा कथन ( व्यवहार ) होता है अर्थात्‌ रूढि मानी जातो है | यथा इृ॒द्द घृत॑ 
दहति इति व्यवहारः ताच्शो5पि रूद्विमित. ] जेसेक्रि यह घृत जलात्ता है' ऐसा छोकमे कहा जाता है, 
वही रूढि ( चलन ) हो जाती है। फलतः बध व मोक्षके कारण साथ-साथ एककाल एक आत्मामें 
उदाहरणक्रे अनुसार सिद्ध होते है ॥॥ २२१ ॥। 


भावार्थ--नयविवक्षासे या स्वचतुष्टय परचतुष्टयसे एक ही पदार्थभे एक ही कालमे परस्पर 
अत्यन्तविरुद्ध दो कार्य या धर्म रह सकते है और वैसा कथन भी किया जाता है ऐसी रूढि पड़ जाती 
है, कोई आइचयं नही होता, न होना चाहिये । उदाहरणके लिये जैसे घी जलता है और पुष्टि 
भी करता है” यह दो धर्मं उसमे साथ-साथ पाये जाते हैं कोई विरोध या आपत्ति नही होती, 
परन्तु विवक्षाका आधार भिन्‍्त-भिन्‍न प्रकारका है, उसको समझ लेना चाहिये। एक ही नय या 
आधारसे अनेकधमं सिद्ध नही होते किन्तु अनेक नयोंसे अनेक धर्म सिद्ध होते है जो एक अधिकरण 
या आधारमें रहते हैं। अर्थात्‌ उन सबका आधार एक रहता है और उनका कार्य पृथक्‌-पृथक्‌ 
रहता है, आपसमें कोई किसीको बाघा नही पहुँचाता, निराबाध रहते है । घी जलाता है, इस 
कथनमे नि३चयको अर्थात्‌ घोकी यथार्थताको अथवा उसके पुष्टिकारक स्वभाव ( धर्म )को गौण 
करके उसकी अयथार्थता अर्थात्‌ विकारीपर्याय ( उष्णता )को जो कि अग्निके संयोगसे होती है 
मुख्य मानकर वेसा कहा जाता है, परन्तु उष्णताके समय वह स्वभाव ( पुष्टिकारक ) उस घृतमे 
विद्यमान ( मौजूद ) रहता ही है, नष्ट नही होता, इस प्रकार उष्ण व शीत ( पुष्टिकारक ) दो 
घ॒र्में युगयत्‌ एक ही पदार्थे ( घृत )मे बराबर रहते हैं कोई विरोध नही होता अथवा जैसे ठडा 
जल ( स्वभाव ), पर-अग्निके सयोगसे गरम ( उष्ण ) मुख्यतया विभावरूप होजाता है और उस 
समय ठडा स्वभाव गौण होजाता है तथा छोकमे गरम जल है ऐसा कहा भी जाता है, लेकिन 
जलका स्वभाव ठंडापन नष्ट नही होजाता, कुछ दबसा जाता है अर्थात्‌ उष्णपना व्यक्त होजाता 
है व ठडापना अव्यक्त होजाता है, दोनो ही ( विरुद्धधर्म ) साथ-साथ रहते है, अन्तमे सयोगजघधरम 
( उष्णपत्ता ) नष्ट होजाता है ओर स्वाभाविकधममं ( शोतपना ) कायम ( स्थिर ) रह जाता है। 
इस प्रकार वस्तुकी व्यवस्था है और वह शाइवतिक है। यहांपर गौण मुख्य या निश्चय व्यवहारकी 


अपेक्षा है। स्वाश्रित वस्तुका स्वभाव निश्चयरूप ( ठंडापन ) गौण है और पराश्चित विभाव मुख्य 
है ( उष्णतारूप व्यवहार मुख्य है )। 


इसी तरह प्रकृतमे एक आत्मामे ही रत्नन्य ( स्वभावभाव ) और योगकष 
विभावभाव दोनों एककाल रह सकते है व रहते हैं, कोई विरोध या 8 नही होती जग 
खुलासा यह है कि संयोगीपर्यायमे आशिक रत्नन्रयरूप शुद्धता ( स्वभाव सोक्षका कारण ) और 
आंशिक कषायादिरूप ( विभावरूप बंधका कारण ) अशुद्धता, बात्माके प्रदेशोंभे साथ-साथ रह 
जाती है। आत्मा बड़ा व्यापक व उदारपदार्थ है, संयोगीपर्यायमे दोनोका आधार है। तथा उससे 
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राग और विराग, त्याग और ग्रहण सभी साथ-साथ होते रहते हैं | सारांभ यह कि वस्तुका स्वभाव 
( धर्म ) ही परद्रव्यके संयोगसे विभावरूप ( अधर्मरूप ) परिणत हो जाता है परचांद्‌ वहीपर द्वव्यका 
संयोग छूट जानेपर अपने मूलद्वन्यके स्वरूपमे आ मिलता है भर्थात्‌ शुद्ध स्वभावरूप परिणत 
होजाता है ओर यह षट्कर्म ( कारक ) जीव और पुदुगल दो द्रव्योमे ही होता है क्योकि उन्हीमे 
ही वैसी उपादानता (योग्यता ) है अन्यमें नही, ऐसा समझला चाहिये। कोई अचमे या 
आइचर्य करनेको वात नही है, अनेक धमंवाली वस्तुमे सब व्यवस्था होनेकी योग्यता है--अत- 
उसमे अनेकान्त या अनेकधम निराबाघ सिद्ध होजाते है। निरचयनचय और व्यवह्ारनय अथवा मुख्य 
और गौण विवक्षासे अनेकधर्मं हर वस्तुमे सिद्ध होते हैं, विवाद करना व्यर्थ है, तिइचय और 
व्यवहा रमे कुशल ( ज्ञाता ) ध्यक्ति हीं सम्यर्दुष्टि एवं नियत स्वलक्षणवाली ग्रज्ञाका बची ( भम्यगू- 
ज्ञानी ) होसकता है अन्य नही यह निष्कर्ष है। स्वाश्रितथमं निर्चयरूप है और पराश्षितघर्म 
व्यवहाररूप है ऐसा समझना चाहिये ॥ २२१ ॥ 
आचार्य अन्तमे उपसंहाररूप कथन ( निष्करप ) करते हैं । 


आत्मा था पुरुषकी प्रयोजनसिद्धिका उपाय यही है यह बताते हैं 


सम्यक्चरित्रवोधलक्षणों मोक्षमार्ग इत्येपः | 
मुख्योपचाररूपः आपयति प्रमपदं पुरुषस्‌ ॥२२२॥ 


पच् 


मोक्षमाग तो पएकरूप है, दर्शन चारित वोध मयी। 
डसके मी दो रूप कहे हैं, निएचय अरु व्यवहार हयी।॥ 
मोक्ष महल पहुँचानेवाला, सुख्यरूप नि३चय ही हैं। 
गौणरूप व्यवहार मार्ग तो, उपचर शक्ति बताता हैं ॥३२२॥ 


अस्वय अर्थ---आचार्य कहते हैं कि [ सम्थक्चरित्रवोधलक्षण. एप- मोक्षमार्ग इति ) निःुचय 
से सम्यरदर्शन-सम्यग्शान-सम्यकचारित्र इन तीनोंकी एकतारूप एक ही मोक्षका मार्ग है ( दूसरा 
नहो है )। परन्तु कथन करने की अपेक्षासे अर्थात्‌ वचनों या शब्दोका सहारा लेनेंसे उसके [ अस्योप- 
चाररूप ] मुख्य और उपचार ऐसे दो भेद माने गये हैं तथा [ घुरुषं परमपद प्रापयति ) आत्माकी 
वह मोक्षमार्गं, मोक्षमे पहुँचा देता है ऐसा सामान्यतः कहा गया है २२२ ॥। 


भावार्य--रत्नत्रयकी प्राप्ति हो जाना ही स्वाश्रित अर्थात्‌ निर्चयनयसे मोक्षका मार्ग हे 
और वह उस आत्माको नियमसे मोल पहुँचा देता है । चाहे यह तथ्य किसोसे कहा जायया न 
कहा जाय । क्योकि व्यक्त गुण ही ग्रुणीकों उच्च या उन्नत वना देते हैं, उसके लिये कथन करने 
की घोषणा करनेकी या धब्दोका सहारा लेनेकी जरूरत नहीं है, कारण कि मोक्ष, प्रराश्षित 
( कथनके आधीोन ) नही है । यदि ऐसा होने लगे तो मूक केवलियोको मोक्ष बंदापि प्राप्त न 
होगा यह दोष आबगा, यतः वे बोलते ही नहीं हैं। फलडतः मिश्चयनमसे ( अध्यात्मकों अपैदस ) 
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गुण ही मोक्षको प्राप्त करानेवाले होते है, शब्दादि अन्य कोई नही। प्रत्युत जब तक शब्द 'यो 
दिव्यध्वनि होत्ती रहती है, वचननिरोध (योग निरोध ) नही' होता, तबतक मोक्ष भी प्राप्र 
नही, होता है। ऐसी स्थितिमे यथार्थ वस्तुस्वरूपका, शब्दों द्वारा कथन करना ( वर्णन करना ) 
सब व्यवहार ( पराश्चितपना ) कहलाता है, वह व्यवहाररूप या भेदरूप कथन, मोक्षका मार्ग 
नही है ( अभूताथे है ) ऐसा समझना चाहिये। कथन या शब्द या भेद मोक्षका मांग या 
मोक्षमे पहुँचानेवाले नही 'है किन्तु गुण अभिन्‍त्र ही जीवको मोक्षमे पहुँचानेवाले होते है। 
व्यवहार मोक्षमार्गंका निषंघ किया जाता है, चह सत्य व सत्ताधारी नहीं है। मोक्षका 
मार्ग यथार्थमे एक ( रत्लत्रयके समुदायरूप ही है किन्तु भेदरूप या पराश्चित या पर्यायाश्रित 
( सयोगी अवस्थारूप ) अथवा व्यवहाररूप नही है। यह" साराश है। पेश्तर इलोक नं० ४ में भी 
मुख्योपचारपद द्वारा: निश्चय और व्यवहार अथे लिया गया है, शब्दभेदसे अथंभेद सत्र नही 
होता । 
शंका--मोक्षमार्गको दो भेदरूप बतानेका क्या प्रयोजन है? 


इसका उत्तर--भ्रमादी व भज्ञानी जीवोंको सुधारनेका लक्ष्य है, कि किसी तरह वे ससारसे 
पार हो जाये, उनकी रुचि आत्मकल्याणकी ओर हो जाय, अशुभसे छूटे । शुभराग सहित 
सम्यग्दशनादि, व्यवहारमोक्षमार्ग ( पर्यायाश्रित ) कहछाता है और बीतराग्रता सहित सम्यरदर्श- 
नादि, निरचयमोक्षमा्ग कहलाता है। परन्तु निरचयमोक्षमागका प्राप्त होना आजकल सरल 
नही है, अधिकतर व्यवहारमोक्षमार्गका होना संभव है। अतएव स्वेच्छाचारी प्रमादी जीव यदि 
अश्युभरागादिको छोड़कर, शुभरागाबिमे ही लग जाय या उसमें रुचि करने छगें तो भी कुछ छाभ 
हो जायगा, पुण्यका बन्ध होने लगेगा, पापका बंध होना बन्द हो जायगा। अतः करुणा- 
बुद्धिसे दो भेद किये गये है। उद्देश्य या प्रयोजन अच्छा है। लेकिन यह ध्यान रहे कि यह 
आल्स्वन प्रारम्भ दशामे रहने तकको है, आगेके लिए नही है । 
उक्त च-. काले कलौ चले चित्ते देहे अन्नादिकीटके | 
इदमेव सहच्चिन्र जिनलिंगधरा: नरा. ॥ 


तत्त्वको, स्वरूपको यथार्थ समझकर यदि धारणा ( श्रद्धा ) बनाई जावे और कार्य किया 
रो हक जाम हो लेकित विना यथार्थ समझे मनसाती धारणा बन्ताकर काये ( प्रवृत्ति ) 
कमा अभोष्ट छाभ ( इष्टप्राप्ति ) नही हो सकता, यह भुव है, व्यवहारके ३ भेद होते है। 


१. अप + बिक 'करनो” कहलाती है । उंसीको निश्चय कहते है । और प्राप्ति नही करना, खाली 
० की 03 कहलाती है । उसको व्यवहार कहते है । इन दोनोमे ( करने व कहनेमें ) करना- 
कि है किन्तु कहना श्रेष्ठ व कार्यकारी नही हैं। इसीसे सुक्तियोमें कहा जाता है कि 
288: कक ३ दरजा ऊँचा है । पं० चानतरामजीने भी लिखा है कि--करनी कर कथनी करे 

सांचा, इत्यादि । निश्चय व्यवहारका आशय व भेद समझना चाहिये ” 
कक ० मझना चर प्राप्ति! 
सोक्षका कारण है, कथती मोक्षका कारण नही है--वह व्यवहाररूप है । 3202, 


€्‌ 
शेर पुस्षाथसिद्ध्ुपाय 


(१ ) भेदाश्चित ( अखण्डमे खण्ड कल्पना करनारूप ), (२) पराश्चित ( दूसरेकी सहायता लेने 
रूप ) अर्थात्‌ निमित्तोंकी अपेक्षासे करनेरूप, (३ ) पर्यायाश्रित ( संयोगी पर्यायके समान 
माननेरूप ) क्योकि यथार्थमें वस्तु या आत्मा वैसी नही है। खाली कल्पना करना है पुर्व॑मे 
कई बार कहा भो गया है ॥२२२॥ 


आचार मुक्त आंत्मा ( मोक्षयामी जीव ) का स्वरूप बताते हैं। 
मं अनुपस स्थायी सच्चिदानन्दरूप है 


नित्यमपि निरुपलेपः स्वरूपसमवस्थितो निरुपधातः । 
न [0] 4७ ७ 
गगनमिव परमपुरुषः परमपदे स्फुरति विशद्तमश ॥२२३॥ 


पद 


आसमान की तरह हमेशा जो निमल ही रहता है । 
नहीं घात सकता है कोई निजस्वरूप में रमता है ॥ 
ऐसा झुद्ध आत्मा पाता निर्मल सुखद परमपद को | 
और नहीं कोई पा सकता है, पामैर रागी उस पद को ॥२8३॥ 


अन्वय अर्थे--आचार्य कहते हैं कि [ परमपुरुष' ] मुक्तात्मा [ नित्यमपि निरुपलेप स्वरूप- 
समवस्थितः निरुपघात. गगनमिव विद्यदृतम ] नित्य है, निरजन है, स्वरूपमे लोन है, वाधा आदि 
उपद्रवोसे रहित है, आकाशकी तरह अत्यन्त नमिर्मेल है, ऐसा अनेक गुणसम्पन्न होता हुआ 
[ परमपदे स्फुरति ] मोक्ष स्थानमें स्फुरायमान होता है अर्थात्‌ सदेव प्रकाशमान रहता है ॥रररा। 


भावाथं--आत्मा ( जीव ) का उपयुंक्त स्वरूप स्वाभाविक है जो हमेशा उसमे मोजूद 
रहता है। द्व्यदृष्टिसि कमी वह नही बदलता ज्योका त्यों रहता है। काले कल्पशतैपि च गते 
दिवानां न विक्रिया लक्ष्या, यह आगमका कथन है । इसका सम्बन्ध मोक्षसे है। किन्तु वह मोक्ष, 
शुद्ध अर्थात्‌ अनादिकालीन परसंयोगसे रहित आत्माको अवस्थाका ही नाम है, वह आत्मासे 
भिन्‍न परद्रव्यरूप नहीं है, अतएवं वह स्वाश्रित है अर्थात्‌ निस्चयसे आत्माका ही है, परका 
( आकाशादिका ) नही है ।“ अतः आत्माके प्रदेशोके साथ अनादिकालूसे संयुक्त पर द्रव्यो ( कम 
नोकर्मादि ) का वियोग हो जाना अथवा सयोग छुट जाना ही मोक्षका लक्षण समझना चाहिये । 
वह सच्चिदानन्दस्वरूप मुक्तात्मा ( नित्य ज्ञान दर्शन सुखवाला ) अनन्तकालतक अपने निजस्वरूप 


आकाश यः आसमान । 
मोक्ष स्थान ॥ 


कायर या अभव्य मिथ्यादृष्टि 
'निरवशेपनिराक्ृतकर्ममलकलंकस्याशरी रस्यात्मन आत्यन्तिकमवस्थान्तरं मोक्ष ” ---प्रवर्थिसिद्धिटोका 


6 कए (० 2७ 


अन्तिम निष्कृष भरे 


मैं लोन रहता है, रमण करता है। इसोलिए मुमुक्षु उसके लिए उत्सुक व छालाथित रहते है, 
ऐसा समझना चाहिये, वह सर्वोत्क्ृष्ट पदार्थ है और प्राप्तव्य है, उपादेय है । 


सारांश--परसयोगसे छूट जाता अर्थात्‌ निष्परिग्रह हो जाना हो मोक्ष है, जबतक थोड़ा 
भी परका सयोग रहेगा तबतक मोक्ष नही होगा, परिस्रही मोक्ष प्राप्त नही कर सकते यह पवका 
है | परिग्रह अन्तरग व बहिरंग दो तरहका होता है । जब वह छूटता है तभी मोक्ष होता है। 
छूटनेका नाम ही मोक्ष है, धातुका यही अर्थ है ॥ररर॥। 
आचार्य--मक्तात्माके स्वरूपको और भी खुछासा बताते है। 
अन्यसतका खंडन करते है 
कृतकुत्यः परमपदे परमात्मा सकछूविषयविषयात्मा । 
परमानन्दनिमग्नो ज्ञानमयो ननन्‍्दति सदेव ॥२२४॥ 


पय 


जहाँ नहीं कुछ श्रञाकी रहता, करनेको परमात्माके । 

सकल पदारथ जाने जाते, दुककार उस ज्ञानीके ॥ 

परम अतीन्द्रियसुख मिलता है कभी न अन्त होत जिसका । 
ज्ञानानन्द स्वाद छेता है, कार अनन्त मोक्षपद्का ॥ २२४ ॥ 


अन्वय अथे--आचाये कहते है कि [ परमात्मा परमपदे कृतकृत्यः ] मुक्तात्मा मोक्षमें कृतकृत्य 
होजाता है अर्थात्‌ तिविकल्प निद्व॑न्द होजात्ता है, उसे कुछ करनेको शेष नही रहता तथा [ सकछ- 
विषयविषयात्मा ] त्रिकोकवरत्ती सम्पूर्ण पदार्थोको युगवत्‌ ( एक ही समयमे ) सर्बंथा जान लेता है 
( सर्वज्ञ होनेसे ) और [ परमानंदनिमग्नः ] सर्वोत्कृष्ट ( निराकुछ ) अनंत सुखको भोगता है 
तथा [ ज्ञानमयः ] सर्वोत्कृष्ट ज्ञानगुण सम्पन्त होता है आर्थात्‌ केवलज्ञानी रहता है और 


ऐसा होकर [ सदेव नद॒ति ] हमेशा अनन्तकारूतक परिपूर्ण रहता है (ज्योंका त्यों बना 
रहता है )॥ २२४ ॥। 


भावार्थ--मोक्ष अवस्था आत्माकी सर्वोत्कृष्ट उच्च व अन्तिम अवस्था है याने अनुपम व 
अद्वितीय पद है। जहांपर अनंत्कालतक कोई परिवतंन नही होता अंर्थात्‌ु अनतदर्शंन, भनतज्ञान, 
अ्त्तसुख, अनंत्वक रहता है। नेयोयिकों आदिकी तरह आत्माके विशेष नौगुणोंका ( ज्ञान 


न 


परिपूर्ण जो सवकर चुका हो । 

सर्वज्ञ, सबपदार्थोका ज्ञाता । 

उत्कृष्ट सुख । 

» केवलज्ञानगुण सहित । 

बुद्ययादिविशेषगुणोच्छेद. मोक्ष इति नैयायिक | 
प्‌ 
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सुखादिका ) उच्छेद ( अभाव ) नही होता भर्थात्‌ वे सब मौजूद २ 

। हते हैं अन्यथा वह जड होजायगा 

यह दोप आता है। इसी त्तरह वहा कोई परिवर्तेत नही होता हमेशा एकसा रहता है, परिपूर्ण 

7203 ) / 0 है। शेष कुछ भी करनेको नही रहता, स्वस्थ अवस्था - होजाती है 
॥ आदिका नाम निशान नही रहता इत्यादि प्रकार गुणोका समुदाय 

ओगुण नष्ट होजाते हैँ ॥| २२४ ॥। क 42200 
आचार्य--दृष्टान्तपूवंक अनेकान्त (स्याह्वाद ) की सिद्धका -- 

तरकीब ) बतलाते है । । 30005: 


अन्तिम रिशक्षा देते हैं 
है एकेनाकर्पन्ती #लंगयन्ती वस्तुतत्वमितरेण 
रू हर न्ती | 
[2 जैनीनी [ &. 3०० ६ 
अन्तेन जयति तिमन्थाननेत्रमिव गोपी ॥२२०॥ 
पय 
जैननीतिसे निणय होता, सम्यक्‌ वस्तुस्वरूपहिका | 
संथानीसे घीझक निकछता यथा दूध दृधि दोनोंका ॥ 
जैननीति 'स्याह्दाद' कहाती, अनेकान्तमय होतो है। 
क्ृव्यार्थिक पर्यायार्थिक दो विध, नाम घराती वह ही हैँ ॥ 
एकनीति जब कड़ी ज॒ होती, दुसरी ढीली रहती है । 
इसी तरहसे चस्तुविषे भी, क्रमसे निर्णय करती है ॥ 
> एक हाथ पीछे करती है, एक बढ़ाती भागे है। 
ग्वालिनकी किरियावत्‌ समझो सिद्धि अनेकी होती है ॥ 


अन्चय अर्थ--आचारये कहते हैं कि [ जैनी नीति ] जैनन्याय ( स्याह्ाद या अनेकान्तरूप ) ही 

संसारमें विजयको प्राप्त होता है अर्थात्‌ तमाम विवादी और मतमेदोकों मिटाकर सवमे मेत्री या 

एकता स्थापितकर विजयदुन्दुभि बजाता है क्योकि [ एकेन अस्वेन वस्तुतच्ब॑ आक्कर्षन्ती ] जेननीति 

( स्याह्मादन्याय ) एके नयसे अर्थात्‌ एक अपेक्षासे एकघमकी पुष्टि या सिद्धि करती है, उसकी 

भुख्यत्ता रहती है । तथा [. इतरेण अन्तेन इकथयन्ती ] दूसरे नय या धर्मसे दूसरे धर्मंको गौण करती 
कप न अपन ननना मन 


कड़ी करना या तानता या मुख्य करना । 
ढीली करना अर्थात्‌ गौण करना । 

धर्म । 

स्याहादनय । 

रस्सी, जिससे घुमाया जाता हैँ । 
शखालिन, घुसानेतराली । 

.. अनेकान्तकी । 


कब द्रव तण 7० 


अल्तिस निष्कष ध्श्ष 


है। भर्थात्‌ कथन करनेके समय एक नय मुख्य रहता है अतः वेसा ही कथन किया जाता है और 
दूसरा सय गौण रहता है अतः दूसरा धर्म नहीं कहा जाता, परन्तु वह शक्तिरूपसे मौजूद (सापेक्ष) 
अवश्य रहता है, नष्ट नही हो जाता जिसका प्रारूप ( आकार प्रकार ) ऐसा है कि कथचित्‌ ऐसा 
है और कथचित्‌ वैसा है, किन्तु स्वेथा न ऐसा है न वेसा है इत्यादि | थथा द्रव्याथिकनयसे ऐसा है 
( नित्य है ) और पर्यायाथिक नयसे ऐसा ( अनित्य ) है, लेकिन सापेक्ष विवक्षा या नयमेदसे हो 
अनेकघम या अनेकान्त वस्तुमें सिद्ध होते हैं। यह विधि ( उपाय स्याह्गादनयरूप ) और किसी 
मतमें नही पाई जाती, सिर्फ जेनमतमें ही पाई जाती है, जिससे सबका समाधान होजाता है, यही 
उत्क्ृष्टताकी निशानी है । यहांपर पुष्टिमे ग्वालिनका दुष्टान्त दिया जाता है कि | गोपी सन्धान- 
नेश्नभिव जयति ] जेसे ग्वालिन स्त्री मथानीमे लगी रस्सीको जब एक हाथसे कड़ी और एक हाथसे 
ढीली करती है, तभी बार-बार ऐसा करते-करते दूध दहीमेसे धी निकरूता है, विना ऐसा किये घी 
नही निकल सकता अर्थात्‌ एक हाथकी रस्सीको ढीला करना और एक हाथकी रस्सीको चुस्त या 
कडा करना बस यहो घो निकालनेकी रीति है। इसके विपरीत यदि रस्सीको कड़ा व ढीला न किया 
जाय, भ घुसाया जाय, या दोनों हाथोंको खीच दिया जाय या ढीलाकर छोड़ दिया जाय तो घी 
नही निकछ सकता व मटकिया फूट सकती है, ग्वालिन जमीनपर गिर पड सकती है, दूध दहो 
वगर जा सकता है इत्यादि नुकसान हो होना सम्भव है। ऐसी अन्तिम शिक्षा देकर आचाय॑ 
ग्रन्थको समाप्तकर रहे है कि हमेशा गौणमुख्य न्यायसे अर्थात्‌ व्यवहार और निश्चयसे या द्रव्याथिक 
सौर पर्यायाथिकनयसे समय-समयपर विवक्षा बदछक करके अनैकान्त या एक वस्तुमें अनेक 
धर्मोकी सिद्धि बराबर होसकती है कोई बाघा या अड़चन नही आती, परन्तु सवेथा या एकान्तपक्ष 
( निसपेक्षता ) छोड़ देना चाहिये जो कि मिथ्यात्त्वकी निशानी ( लिंग ) है वस्तु सापेक्ष है ॥ 


शब्दोके द्वारा पदार्थके सभी घर्मं एकसाथ नही कहे जासकते यह न्याय है एक बारमे एक 
ही धर्म कहा जाता है। अत्एवं उतना ही एकधमं मान बेठना अज्ञानता है या पक्षपात या एकान्त 
है। ऐसी स्थितिमे जेचनीति ( स्याह्मादनीति ) यह कहती व समझातो है कि 'इतनो ही वस्तु नही 
है, किन्तु यह वस्तुका एक देश है, अभी वस्तुमे जौर अंश ( धर्म ) भरे हुए है जो क्रमश- अनेक 
बार कहे जांयगे घबड़ाना नही । कथंचित्‌ और स्याह्वाद या अनेकान्तकी कड़ी सबको एकन्रित कर. 
सुमार्गपर छाती है, कुमागंपर जानेसे बचात्ती है अतएवं उसोकी विजय हमेशा होती है ॥॥ २२५ ॥- 

आचार्य अच्तमें अपनी रूघुता या अकतृंता बतलाते हैं। हे 


निशचयनयका कथन करते है 
७ 5 4७ [ते बे 
प४ छृतान चित्र: पदान तु पे: ऊतानि वाक्यानि | 
वाक्य; कृत पवित्र शास्त्रमिदं न पुनः अस्मामिः ॥२२३॥ 


तरह तरहके वर्णा्रे ही पद वनते हैं नानारूप। 
लानारूप पदोंसे बनते वाक्य अनेक प्रकार सरूप ॥ 


४३६ पुरुषाथसिद्ध्चुपाय 


वाक्योंसे ही शास्त्र चनत हैं, नहीं वनानेवाले हम । 
यह सत्यारथ वात कही है, कर्चा हमें न मानो तुम ॥२३६॥ 


अन्वय अर्थ--आचार्य कहते हैं कि [ चित्रे वर्ण पदानि कृतानि ] तरह-तरहके अक्षरों ( वर्णो ) 
ने पद बनाए हैं अर्थात्‌ अक्षर हो पद बनाते हैं। [ छ॒ चिन्रेः पदै- चाक्यानि कृवानि ] और तरह-तरह 
के पदों ढ्वारा वाक्य वनते हैं अर्थात्‌ पद वाक्योकों बनाते हैं। तथा [ चाक्ये: इदं पवित्न॑ झास्त्र कृत ] 
वाक्योने यह पवित्र ( शुद्ध निर्दोष ) जास्त्र बनाया है ( पुरुषाथंसिद्धयुपाय )। [ घुनः अस्सामिः न 
कृत | तब हमारा इसमे कुछ नही लगा है अर्थात्‌ हम इस गास्त्रके कर्त्ता नही हैं ऐसा समझना, 
इस प्रकार छघुता व सचाई बतलाई है ॥२२६॥ 


भावार्थ--मुमुक्षुजण साल बड़ाई नही चाहते और हृदयसे सच्ची वात कहते हैं। उपयुक्त 
कथन आचाय॑ महाराजकी शुद्धता व निरपेक्षताका द्योतक उज्ज्वल प्रमाण हैं। इस पर अवश्य 
अवश्य ध्यान देना चाहिये, वात्विक दृष्टिसि उनका कहना विलकुल सत्य है। उपादानताकी 
दृष्टिसे वे कभी परके ( झ्वास्त्र ) के कर्त्ता नही हो सकते, पुदुगल द्रव्य ही हैं व हो सकती है वे 
तो सिर्फ निमित्त कारणमात्र हैं, तब उन्तको उपादान-कर्तता अर्थात्‌ मूलकर्त्ता मानना भी असत्य 
है, अभूतार्थ ( व्यवहार ) है, सत्य बात त्तो पुद्गलको कर्त्ता मानना है। अतएव ऐसे स्पष्ठ वक्ता- 
के चरणोमे मेरा साष्टांग नमस्कार है। उनके तत्त्वनिरूपणको हृदयंगम कर मुझे अमित छाभ 
हुआ है अतएव मैं महान्‌ कृतज्ञ हूँ, भोम्र शान्ति: । 
गुरुमंत्रः 
विरम किमपरेणाकायकोलाहलेन, स्वयमपि निश्टतः सन्‌ पश्य पट्सास्यमेकम्‌ । 
हृदयसरसि पुंस. सुदगलाद मिन्नधाम्रो नचु किमलुपलब्धिमीतिः कि चोपलब्घि ॥३४॥ 


अर्थ--हे भात्मनु ( जीव ) तू निरथंक ( बेमतलूव अप्रयोजनभूत ) विकल्पोमे मत पड़, 
उनसे तेरा प्रयोजन सिद्ध न होगा ( स्वरूपोपलब्धि या आत्मदशंन न होगा ) तू तो सारखूप एक 
काम कर कि 'षट्मास्य” छह कारकरूप विकल्पोंको छोड़कर सिर्फ एकत्व विभक्तरूप अपनेको देख 
( विचार ) उपयोगको स्थिरकर, तब तुझको स्वयं अपने आप ही तेरे ही हृदय सरोवर ( चंचल 
सन या उपयोग ) मे से एकाएकी “आत्मदर्णंन' होगा और निःसन्देह अवश्य होगा, विव्वास रख, 
जरा साधना करके देख, वात सही निकलेगी | यदि इतना नही कर सकेगा ( अपने एकत्व विभक्त 
स्वरूपको देखनेके लिए मनको स्थिर न कर सकेगा आर्थात्‌ सव तरफसे अथवा कर्त्ताकर्मादि छह 
कारकोंसे न हटायेगा ) तो पुद्गल ( जड़ कर्म व जरीरादि परद्व्य )से भिन्न प्रकाशवाले चित 
चमत्काररूप अनुपम विभूति सहित तेरी आत्माकी उपलब्धि तुझे कदापि न होगी, 23 तुझे 
सम्यग्दर्शन प्राप्त होगा । अतएवं तू विकल्पोके भ्रमको निकालकर सर्व त्यज एक मज के हा! 
बारवार स्मरणकर, तभी तेरा कल्याण होगा । सारांगकी वात ( थिक्षा ) यही है अधिक कहनेकी 
जरूरत नही है। इस कार्यके लिए कालकी सीमा ( छह माह ) नही है, वह बनन्‍्तमुंहत्तमे हो 
सकता है। 


अन्तिस निष्कष ४४३७ 


तनोटद--इस इलोकमें 'षणमासमेक! यह पद कुछ संदिग्ध मालूम पडता है, वह कालूमर्यादा 
सूचक नही: होना चाहिये--इतना लम्बा काल आत्मोपलब्धिके लिए नही हो सकता और यह 
निद्चित कैसे किया गया इत्यादि प्रदन होता है अतएव 'षटमास्य”' पद रखनेसे 'घटम्‌--आस्य' 
छह कारक याने छह प्रकारके विकल्पोको हटाकर--एकको याने शुद्धस्वरूप एकत्व विभक्तको देख 
( पश्य ) यह सुन्दर घटित होता है विचार किया जाय, किम्बहुना । 


जिस जीवने अपने जीवनमें और सब प्राप्त किया लेकिन सम्यग्दर्शनको प्राप्त नही किया, 
उसने कुछ नहीं प्राप्त किया वह दरिद्री ही बना रहा क्योकि जीवनमे सबसे उत्तम रत्न चिन्तामणि 
'सम्यर्दर्शन' ही है, उसकी प्राप्ति बिना जीवन निष्फल है। उसके बिना ससारके दुःख नही 
छूटते । अतएव जेसे बने तैसे सम्यग्दर्शनकी प्राप्ति अवश्य करना चाहिये, जीवनका यही सार है, 
अस्तु ॥२२९॥ 


भादों सुदी १४ सोमवार सन्‌ १५६३ विक्रम सवत्‌ २०२२ में भाषा-टीका पूर्ण हुई। शहर 
सागर म० प्र०, भाषाकार--मुन्नाछारू राघेलीय | 


आत्म-निवेद्न, अपना परिचय ( प्रशुस्ति ) 
भाषाकारका वक्तव्य 
सागर जिलाको गोदमें, इक ग्राम 'पाटन' नाम है। 
तहसीर बडा क्षेत्रसें, पश्चिम दिशामें घाम है।१॥ 
उस ग्रामके प्रख्यात मुखिया, सिंघई नन्हे छाल थे। 
उनके--वजीधर पुत्रसे, जन्मे जु 'मुन्नाछाल' थे ॥२॥ 
माता उन्हीकी 'राधिका' जस नाम तस गुणवत्ती थी । 
उन्तके गरभसे जन्म लोना, जो गुहोमें श्रेष्ठ थी॥ ३॥ 
वे पुण्यशालो जीव थे, जिनने चलाया 'रथ” वहाँ । 
जिनमन्द्र वृहत्‌ बनायके--प्रतिष्ठा कराई थी महाँ ॥ ४॥ 
अरु जाति उनकी गोलापुरव' गोत्र रांघेलीय था। 
उसमें जु जन्मा कथानायक, भाई मझलछा नाम था।॥५॥ 
थे तीन भाई सहोदर, अरु बड़े 'राजाराम' थे। 
मझले जु मुन्नालाल है, संजले जु तुलसीराम” थे ॥ ६॥ 
शिक्षा हुई देहातमे, जेह चार कक्षाएँ रही। 
फिर जिलासे आकर उन्हीने संस्कृत शिक्षा गही ॥७॥ 
व्याकरण अरु कोश काव्य, सुधर्म न्याय पढा बहुत । 
सिद्धान्तका अभ्यास करने सुरेना पहुंचे तुरत॥ ८॥ 
इस भाँति शिक्षा प्राप्तकर कुछ वर्ष अध्यापन किया। 
फिर स्वयं ही वह छोड़कर व्यापारको अपना लिया ॥ ९॥ 
नितकर्म पूजा पाठ अरु स्वाध्याय करना मुख्य था। 
घामिक समाजिक कार्यमें भी भाग लेना ध्येय था॥१गा 
लेखन कलामे रुचि थी तब प्रथम रचना को स्वतः । 
भाषा स्वयभू” स्तोत्रकी जो विद्यमान इतः तत* ॥११॥ 
'सनमोहनीटीका” सुखद छहढालकी कोनी वृहत्‌ | 
वह भी प्रकाशित हो चुको, अब माँग है उसकी बहुत ॥११॥ 
! अन्तर्गत ॥ 
१. गजरज, हाथियोंके ढारा चलनेवाला--पंचकल्याणक प्रतिप्ठा कराई थी सम्वत्‌ १९४६ में नवीन मन्दिर 
वनवाकर जो अभो भी सुरुक्षित हूँ । 


आत्सनिवेद्न 3६५ 


ध,्रावकका नित कत्तंव्य/ छिखकर सजग कीना गृहीको । 
अब लक्ष्य उनका प्रकट करने---इस अनूपम क्ृतिको ॥१शा 
'पुरुषार्थंसिद्धयुपायः की टीका सु भावप्रकाशन्ी | 
कह देंगे प्राय: श्रेष्ठजन, यह अन्धकारविनाशनो ॥१४॥ 


दोहा 
तत्व जो इसमे भरा है, ग्रन्थ अनेक समाहि। 
भविजन बुधजन पाठकर भवसागर तर जाहि।॥। 
अल्पज्ञानके हेतुसे भूल भई जो होय। 
बुद्ध जान करियो क्षमा स्वारथ नाहिं जु कोय ॥। 
गुरु गणेशके निकटसे विद्या पढ़ी अवनेक। 
पूर्०णं मनोरथ नहि हुआ शल्य एक पर एक॥ 
चौदश भादों मासकीः शुक्ला सोम सुजान। 
उन्तिस सौ त्रेसठ जहाँ सन्त स्क्रिष्टाब्द प्रमान॥। 
सम्बत्‌ सहस दो बीस है, सागर नगर महाव्‌। 
अल्पबुद्धि मुन्ना! रची, टोका सुखकी खान ॥ 
टीकाकाल 
विक्रम सम्वत्‌ उन्निस सौ, अरू पचासकी सालहू। 
अगहनकारी ह्ादेशी, उपजो भारत छाल ॥ 
जन्मकाल 
नेमि कमल कुमार दोई है, मेरे बच्चे। 
इन्द्रामीके उदर-कूखसे,  प्रकटित अच्छे ॥ 
घनजनसे परिपूर्ण, वातके है वे सच्चे] 
व्यसन आदिसे दूर, झगड़के है वे कच्चे।॥ 
वतंमानकाल 





१, ईस्वो सन्‌ | 


परिशिष्ट 
इलोक नं ० ४९ का स्पष्टीकरण 
इलोक पंक्ति न्० २ 'हिंसायतननिवृत्ति. परिणामविज्ुद्धये तदपि कार्या' का खुलासा या 


गूढार्थ यह है कि हिंसा दो प्रकारकी होती है (१) भावहिंसा (२) द्रव्यहिसा । अपने भावोमे 
विकारका होना अर्थात्‌ मारने आदिका संकल्पविकल्प ( इरादा ) होना 'भावहिसा' है कारण कि 
उस विकारोभावसे स्वय उस जोवके भावप्राणोका घात या हिंसा होती है--ज्ञानदर्शंत सुख आदि _ 
नष्ट होते है अतएव वह तो अपनो हिंसा होना कहलाता है और वहो यथाथ; व सत्य है, जो अपने 
आप होतो है। फछूत. उसीका फल भोगना पडता है, सो उसको बचाना या भार्वाहसा जिनसे 
हो उन परिणामों ( भावो ) का न करना ही निरचयसे अहिसात्रत है यह साराश है। हिंसाका 
मूछ कारण वही है--परवस्तु या अन्य प्राणीका घात होना ओपचारिक या व्यवहा रसे हिसा है 
ऐसा समझना चाहिये । 

किन्तु शिथिलाचार या स्वच्छदता न फैल जाय, इस भय व आाशांकासे दूसरी द्वव्यहिसाके 
न करनेका भी उपदेश दिया है कि कोई अन्य जीवोको भी न मारे न खाये, अन्यथा उसको द्रव्य- 
हिंसाका पाप अवश्य लगेगा | अतएवं उससे बचनेके लिये द्रव्यहिसाके आयतनो ( आधारभूत अन्य 
जीवो ) का भी विघात नही करना चाहिये अर्थात्‌ उनकी रक्षा करना चाहिये, जिससे परिणाम 
विशुद्ध-करुणाभावरूप या दयारूप निर्मल ( शुभरागरूप ) रहते हैं और उनसे पृण्यका बंध होता 
है--पापबंध नही होता, यह छाभ है। अतएवं जबतक पूर्ण विकारीभावोका त्याग न हो सके 
( पूर्णवीतरागता न आवे ) तबतक शुभरागरूप दयाका भाव होना भी अपेक्षाकृत अच्छा है। जब 
पूर्ण बीतरागता उत्पन्न हो जाती है तब अन्य जोवोका भी विघात नही होता न उसके छिये कोई 
अयास ( व्यापार ) किया जाता है किस्बहुना । जीव पुर्ण अहिंसक भाव और द्रव्य दोनो प्रकारकी 
हिंसाओके छोड़ने पर ही हो सकता है, अन्यथा नही । अतएवं मुख्य व गौण रूपसे दोनोका त्याग 
करना अनिवायं है ध्यान रहे | 


इलोक नं० १२४ का विशेषार्थ 


अनंतानुबधीकषाय मुख्यत. सम्परदर्शनकी घातक नही है किन्तु सहचर होनेसे गौणतया या 
उपचारसे बेसा कह दिया जाता है। यह बात श्री अमृतचन्द्राचायंने हो स्वयं पचास्तिकाय गाथा 
नं० १३८ की अपनी टीकामे स्पष्ट लिखी है यथा---वत्‌ कादाचित्कविशिष्टकपायक्षयोपश्से सत्यज्ञानिनो 
भवतति' अर्थ--वहू अकलृषतारूप परिणाम, विज्ञिप्रकषषाय ( अनतानुबघी ) के क्षयोपद्षम होने पर 
भज्ञानों सिथ्यादृष्टि जीवके भी होता है यह खुछासा छिखा है। यदि कही अनंतानुबंधी सम्यक्त्वकी 
घातक होती तो उसके क्षयोपशम होने पर चह जीव बज्ञानी ( मिथ्यादृष्टि ) केसे लिखा जाता या 
देह प्रकता था--वह तो अनतानुवधीके क्षयोपशम होने पर ज्ञानी ( सम्यर्दुष्टि ) ही बन जाता। 
मतएव नि-सन्‍्देह अनतानुवंधीको मुख्यतः स्वरूपाचरणचारित्रकी घातक मानना चाहिये। फछतः 
जवतक मिथ्यात्वका भी उसके साथ क्षयोपशमादि न हो तबतक सम्यग्द्शन कतई नही हो सकता, 
यह निष्कपं है अस्तु, विचार किया जाय | 


परिशिष्ट 
१, निश्चय ओर व्यवहारका खुलासा 


( स्वरूप व संधि व सम्बन्ध ) 


(१) निदचय और (२) व्यवहार ये दोनो सापेक्ष सज्ञाएँ या नाम हैं, अतएवं नामभेद तो है ही। इसी 
तरह लक्षणभेंद भी बताया जाता है, उसको ध्यान देकर समझना चाहिये और परस्पर दोनोकी संगति भी 
बैठालना चाहिये तभी बुद्धिमानी है । देखिये छक्षण भेद--- 


(१) 'स्वाशितों निदचय"' एवं 'प्राश्चितो" व्यवहार. ऐसा कहा है अथवा 


(२) 'भूतार्थों निश्चय * एवं “अभूतार्थों व्यवहार 3 अथवा 
(३) 'शुद्धरूप. निदचय * एवं 'अशुद्धरूप. व्यवहार हि अथवा 
” (४) 'अमेदरूप निश्चय”. एवं. "भेदरूप. व्यवहार ».. अँथवा 
(५) 'अखडरूप निरचय” एवं 'खंडरूप व्यवहार ' हे अथवा 
(६) एकत्वरूप निश्चय ”' एवं अनेकत्वरूप व्यवहार का अथवा 
(७) विभक्तरूप निशचय:” एवं “अविभकतरूप व्यवहार मु अथवा 
(८) 'स्वसवेदनरूप निः्चय एवं परसंवेदनरूप, व्यवहार. अथवा 
(९) “अनेकात्मको निरचय.. एवं एकान्तात्मको व्यवहार * हि अथवा 
(१०) साध्यरूपो निरचय * एवं 'साधनरूपो व्यवहार ' रे अथवा 
(११) 'उपेयरूपो तिइचय * एवं 'उपायरूपो व्यवहार 4 अथवा 
(१२) 'ज्ञानरूपो निश्चय ' एवं “'बचनखूपो व्यवहार. के अथवा 
(१३) 'सामसान्यरूपो निइह्चय एवं 'विज्ञेषरूपो व्यवहार ५ अथवा 
(१४) 'निविकारों निशचय एवं 'सविकारो व्यवहार क अथवा 


(१५) निरूपाधिको निश्चय ” एवं 'सोपाधिको व्यवहार ' 4) 


किक इत्यादि अनेक प्रकारके लक्षण ( निदचय-व्यवहारके ) आचायोने वताए है। जो कथन करने या 
समझनेकी शी है । परन्तु लक्ष्यमे कोई भेद या फरक या विरोध नही होता, यह जैनन्याय (स्याह्माद)की खास 
विशेषता है। स्यादह्वादका विषय सर्वदा अनेकान्तरूप पदार्थ ( वस्तु ) है हे 
स्तु ) है, एकान्तरूप वस्तु नहीं है, जिससे 
विरोध उपस्थित हो । अतएवं विरोधको मिटाना स्याद्वादका प्रयोजन है और मित्रता या संचिकों स्थापित 
करना या आह्वान करता उसका लक्ष्य है। बडे-बडे अनादिकालके विरोध उससे क्षणभरमें दुर हो जाते है । 
इसीसे निदचय और व्यवहारका विरोध भी मिठाया गया है, । 


मोट---यहाँ लक्ष्य और लक्षणका कथन जुदा-जुदा होनेसे व्यवहार समझना चाहिये, निश्चय नही । 


१. पर्यायाभ्षितों व्यवद्दार., पराश्नितों व्यवद्दार-, सेदाश्रितो व्यवहार ऐसे भुख्य ३ मेद व्यवद्दारके दैं | 


७५४२ पुरुषाथसिद्धयुपाय 
सबकी संगति या एकीकरण ( मैत्री ) 


[ स्पाह्मद ( अनेकान्त ) की अध्यक्षतामे, द्रव्याथिक व पर्याथिकनयसे बिचार ] 

(१) द्रव्याथिकनयकी अपेक्षासे सभी द्वव्यें एकलमान (अखंड या अभेदरूप-निविकल्प) है अर्थात्‌ उन 
द्रव्योके गुण व पर्यायोके प्रदेश" जुदे-जुदे न होनेसे एकरूप ( पिंडाकार ) हैं! तभी तो द्रव्यका लक्षण 'गुण- 
पर्ययवद्‌ दृव्यं' कहा गया हैं। अतएवं जब उसमे कोई भेद ही नही हैं तव फिर अन्य विपक्षरूप भेद या 
आकार ( व्यवहार) कैसे हो सकते है ? क्दाप नही हो सकते | यदि कोई विना समझें अज्ञानतासे या एकान्तसे 
( स्याह्मादको विना जाने माने अर्थात्‌ वस्तु अनेक धर्मरूप है, ऐसा अनुभव किये विना ) भेद करे या भाने तो 
वह व्यवहारमिथ्यादुष्टि होगा कारण कि उसने वस्तुस्वरूपको समझा ही नही है, अन्यथा भेद कभी नही 
करता बर्थात्‌ सर्वथा भेद न करता, न कहता । विचारनेकी वात है कि जब मूलद्रव्य एकमात्र अखंडरूप या 
अभेदरूप है, दूसरा कोई आकार या विपक्ष उसमे नहीं है तव वैसा खडरूप उसको मशतना सरासर हठ- 
रूप मिथ्यात्व व मूर्खता है । हाँ यदि किसी कारणवश्य भेदका मानना अत्यावश्यक हो वो उसको पर्यायमें ही 
मानना अर्थात्‌ वह भेद पर्यायमें ( परिणमनमें ) करना, द्रव्यमें नही करना तथा पर्यायमें भी सर्वथा भेद नहीं 
करना, कर्थंचित्‌ भेद करना याने स्याह्मदवयका गाश्रय छेना जो सच्चा निर्णायक व अध्यक्ष हैं। इसका 
खुलासा इस तरह है कि--दव्यगुणपर्यायके श्रदेज जुदे-जुदे तो हैं नहीं, अतएव तीनो अखंड या अभेदरूप 
( निश्चयरूप ) हैं और नाम लक्षण प्रयोजन आदि जुदे-जुदे है अतएवं कर्थंचित्‌ भेंदरूप भी है| 


प्रकृतमे 'स्वाश्वित आदि पन्द्रह निवचयके लक्षण” सव सपक्षरूप अखंड प्रदेशी हैं । अतएव नाम मेंद 
होनेपर भी ( लक्ष्यके साथ अभेद रूप हैं ) अर्थभेद नही है । सभी एकसमान एकाकार याने अजह॒बूवृत्ति हैं 
( स्वरूपमें अवस्थित हैं ), उन्तमें मैयायिकादि परमतवालो को तरह सर्वथा भेद नही है, जिससे मिथ्यात्व चिद्ध 
हो। शेष जो 'पराश्चितादि, १५ विपक्षरूप है, वे सव अन्याकार याने निश्चयके आकारोंसे भिन्‍नप्रकार 
आकाखाले ( लक्षणवाल्े ) होनेसे, भेदरूप वनाम व्यवहारूप हैं । ऐसा निश्चय ओर व्यवहारको जुलाता 
रूपसे समझना चाहिये जिससे कोई कम न रहे, गडवडी मिट जाय । इसमें भारी विवाद हैं । यदि एक 
शुद्धहृदय ( पक्षपातरहितचित्त ) से इसको स्याह्रादनयके आधघारपर समझ छिया जाय तो हमेंशाके लत 
सच्चे सुखका स्वाद आने छगे, दु ख दूर हो जाय इत्यादि अनेकलाभ होने लगें । सक्षेपमें (द्रव्य, ओर पर्यारयर्म 
अभेद व भेद अवश्य जान लेना चाहिये ।* क्योंकि अनादिकाछूसे सर्वथा भेदरूप सब वस्वुएं हैं ऐसी एकान्त- 
घारणा जीवोको बनी हुई हैं जो गलत या अमूतार्थ है । असरूमे उनमें कर्थंचित्‌ भेद है ऐसो धारणा कर ऐ 
चाहिये तव कल्याण होगा । व्यवहार देय है और चि०्चय उपादेय हैं । 


२. क्षेत्र या आधार । 
> द्वव्यपर्याययोरैक्य तयोरव्यातिरेकत । 
अयोज्नादिमेदाच्च तन्मानात्व न सर्वंधा ॥ ७? ॥ आप्तमीमासा-्समन्तमद्राचार्य । 
बट भर बॉ नेहेँ ओर कहीं ल्क्ष्य- 
मात्रार्थ--कहीं लक्ष्य ( साध्य ) कौर लक्षण ( साधन ) अमन्‍्नप्रदेशी ( आत्ममूत / होते हैं । क् 
लक्षण मिन्नमदेशों ( अनात्ममून ) द्वोते है, परन्तु मेद या खट करनेसे सच व्यवद्धाग्के अन्तर्गत माता हैं । फलत 
व्यचद्ार सापघन और निश्चय साध्यरूप टै। यही वाद गा० न० १८०० पचास्तिकायप्रन्यमें दटलाई गई हैं । 


परिशिष्ट ५४३ 


नोट 


यदि वास्तविक ( सुक्ष्मतासे ) निर्धार किया जाय तो ज्ञान ( आत्मा ) में स्वाश्रित-पराक्षित ( निवचय- 
व्यवह्म रके लक्षणरूप ) आदि विकलपोका भीतर उठना और वचनोद्वारा ( वाहिर ) कहना, यह सभी व्यवहार 
है ( अभूतार्थ है ) कारण कि वस्तु ( पदार्थ-द्रव्य ) अनिरव॑चनीय ( अवक्तव्य ) है एवं निविकल्प है, वह तो 
सिर्फ ज्ञातव्य है अर्थात्‌ ज्ञानकेह्ारा जाननेयोग्य हैँ तथा जानी जाती है। तब वचनोसे कहना उपचार है, 
पूरी नही कही जा सकती यह तात्पर्य है। अतएब सर्वथा ज्ञातव्य तो हैं किन्तु सर्वथा वक्तव्य नही है अथवा 
क्रमश वक्तव्य है और एकसाथ पूरी ( अक्रमसे ) अवक्तन्य हैं। तब फिर उसमें रूक्ष्य-लक्षणका विकल्प 
( खंड ) करना सब व्यवहार है ( असत्य अभूतार्थ अशुद्ध है ) इत्यादि, सत्यनिर्णय है । फलत. द्रव्यें या वस्तुएं 
सब जाननेकी हैं, कहनेकी नहीं है । यदि कही भी जाय तो पर ( शब्दों ) की सहायता लेनेसे व्यवहारपनाही 
सिद्ध होता है, यह खुलासा है, द्रव्यका लक्षण निम्न) प्रकार है। लक्ष्यलक्षणरूप भेदमे भी अभेद व भेद है यथा 
लक्ष्य और ऊप्षण दोनो एक साथ एकत्र रहते है, भिन्‍न २ नही रहते अतएवं उनके प्रदेश या क्षेत्र या आधार 
एकही है ( अभेदरूप है ) तथा उतके नाम आदि सब जुदे २ है ( भिन्न है ) इसलिये अनेक है । फलत 
स्थाह्मद या अनेकान्तकी अपेक्षासे कथंचित्‌ अमेदरूप है और कथचित्‌ भेदरूप है, ऐसा निर्धार खुलासा सर्वत्र 
समझ लेना चाहिये । 


यही व्यवहार निशचयकी सधि ( मित्रता ) है कि एकन्न साथ २ गौण-मुख्य रूपसे रहते है एवं निरा- 
वाध अपना-अपना स्वतंत्र कार्य करते है (सह अस्तित्त्वका परिचय देते है), वस्तुमे यह विशेषता है अर्थात्‌ समान 
रूपसे सर्वथा भेदभाव रहित कार्य करनेका अवसर देना वडी भारी उदारता या अनुपम गुण वस्तुमे है। इसी- 
छिये उसका “वस्तु ऐसा नाम रखा गया है, जिसमे समान्‍्य-विशेप आदि सभी वसते हैं । फलत. व्यवहार भी 
निदचयके साथ ( मेद भी अभेदके साथ ) कथचित्‌ उपादेय है, उपन्यसनीय है किन्तु सर्वथा उपन्यसनीय ( आल- 
म्वनीय ) और आचरणीय ( कर्त्तव्यरूप ) नही है, यह तात्पर्य हैं ( गा० ८ समयसार )। निरचय और व्यव- 
हार ये दोनो विकल्प है, जो सयोगी ( अशुद्ध ) पर्यायमें हुआ करते हैं अतएव पर्यायके भेद है, द्रव्यके नही 
है, एवं विनाशीक भी है । सर्वदा आश्रयणीय ( अनुभवयोग्य ) नही है, आश्रयणीय एक अखंडब्ृब्य ही है । 
विकल्प चाहे अपनेमे ही ज्ञानदर्शनचारित्रादिरूप उठें या अन्यज्ञेयोके सम्बन्धमे उठे, सभी वर्जनीय व हेय है 
जबतक आत्मामे एवं उसके ज्ञानश्रद्धानचारित्र आदि गुणोमे लिविकल्पता ( खंडरहितता ) एकाकारता बनाम 
समाधि, उत्पन्न था प्रकट नही होती, वैसी परिणति आत्मा व गुणोमे नही होती, तब तक कल्याण या साध्यकी 
सिद्धि नही होती यह अटल चियम है । 
; यहां अश्न उठता है ९ 


निम्नभ्रकार है--सर्वया बसत्य नहीं है, कर्य॑ 
चित्‌ है, अर्थात्‌ जिज्ञासुके प्रदनके अनुसार उसको समझानेके प्रयोजनसे लक्ष्य व लक्षणका जदा २ कथन आरा 





१. तत्त सल्लाक्षणिक सन्मातन्न॑ वा यत्त स्वत *सिद्धम्‌ | 
तृस्मादनादिनिध् स्वृसहाय॑ निर्विकल्प च। ८ ॥--भचाध्यायी | 
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व समझाना सराग अवस्थामे उचित है, व उपादेय है, एवं वीतराग अवस्थामें बैसा भेद या विकल्प करना अनु- 
चित हेय व वर्जनीय ( निपिध्य ) हैं भथवा नामादिक तो सत्यभेदरूप हैं किन्तु लक्ष्य व लक्षणके रहनेका 
आधार एक है याने वमेदरूप है अर्थात्‌ जहा लक्ष्य रहता हैं वही उचका लक्षण भी रहता है अतएव भेद 
सानना या कहना असत्य है, इत्यादि ठोस समावान हैँ, इसको ध्यानमे रखना चाहिये । स्याह्मादकी यह रीति 
व नीति हैं। यहा तक द्रव्याथिकनयकी अपेक्षासे निव्चय-व्यवहार कहा गया है । 


पर्यायाथिक नयकी अपेक्षासे निग्बच व व्यवहार जब जीवकी पर्याय शुद्धवीतरागतामय होती है तब 
उसको निद्चयरूप जीव कहते हैं या मशुद्धजीव कहते है । और जब जोवकी पर्याय. रायादिविकारमय होतीं 
है, तब उसको व्यवहाररूप जीव या अशुद्धजीव भो कहते है। ऐसा पर्यायक्री अपेक्षा निश्चय-व्यवहार भेद 
कहा है उसे समझना चाहिये ॥ 


यहां प्रश्न है 


कि जव व्यवहार हेय हैं ( उपादेय नही ) तव थास्त्रोमें उसका उल्लेख या निरूपण क्यों किया गया 
है ? अरे, जिससे कोई प्रयोजन नही, उसका नाम भी क्यों लेना, वह सब व्यर्थ है, जिस गावको जाना नहीं 
उसको क्यो पूछना । उत्तर निम्न प्रकार है--वह ऐसा कि अश्रमनिवारण करनेके छिये या दोनों भेद 
बतानेदेः लिये वैसा किया जाता है, यह एक निश्चय करनेका उपाय है अथवा सही यावको जाननेकी विधि है! 
जब सामने अनेक याव दिख रहे हो, उनमेंसे गन्तव्य गावका पता लगानेके लिये, अगन्तव्य गावोका भी परिचय 
व नामादि पूंछा जाता है कि यह कौन गाव है ? उससे गन्तव्य गावका मिलान किया जाता है, तव अम या 
सन्देह मिट जाता हैं । लेकिन सच्चे गावका पता अब्दो द्वारा पूंछनेसे ही तो लगता है ! यदि शब्द च बोले जाते 
कि यह गाव कौन है, तो पता कैसे छगता, कौन उस यांवकों बताता ? यह एक प्रइन खडा रहता, समावातर 
नही होता तथा गांव स्दय॑ वोलता नही कि मैं वह गन्तव्य गांव हू । ऐसी ( पेंचीदी ) परिस्थिति 
शब्दों या वाक्‍्योंके द्वारा ही सच्चे गच्तव्य गावका पता छग सकता है, अन्य उपायोसे तही। वंव उन शब्दो 
वाक्योंहूप व्यवहार ( चिमित्तसे ) ही सत्यका पता लगता है यह न्याय है | यहां पर शब्दोमें व्यवहारता इस- 
लिये सिद्ध हुई कि वे गन्तव्य गावके निरुचयरूप ज्ञान होनेमें सहायक हो गये अतएव सत्यज्ञानके होनेम, 
यह कहा जाता है कि इसके वचनोंसे या कहनेसे ही हमको गावका ज्ञान हुआ है या वचनोने ही ज्ञान कराया 
है । फलत. परमार्थ ( गन्तव्य गाव ) का ज्ञान या पता, शब्दोने ही कराया है या दिया हैं । * 
भावार्थ--असलीका पता देना या उसका जीवोकों ज्ञान कराना इत्यादि सव व्यवहारके ही अघीन 
ठहरता है अर्थात्‌ व्यवहार ही निइचयका ज्ञापक या सूचक होता है अतएव वह व्यवहार भी हीन अवस्थोमे, 
जवतक प्रत्यक्ष या पूर्णजञान ( स्वंदर्शी ) नही होता तबतक वह भी आहम्बनीय ( उपादेय ) हैं। चाराह- 
स्याह्मदन्यायसे कर्थंचित्‌ उपादेय है और कथचित्‌ ( उच्चावस्थामें ) हेय है ( उपादेय नही है ) ऐसा निर्धार 
करना या समझना चाहिये । पूर्णज्ञान ( स्वावलूंवीज्ञान ) हो जाने पर झब्दादिक्को चसहायताकी आवश्य- 
कता नही रहती इसी तरह गुरु-शिष्य या वक्ता-ओोताका भी हाल है । शव्दोद्ारा ही प्रश्न किया जाता 
है और शव्दोहारा ही उत्तर देकर ज्ञान कराया जाता है। गौर यह परस्परा प्राचीन व चनातनी 
हुँ ॥ तथा नकलीके सहारेंसे ही असलीका ज्ञान होता है । अर्थात्‌ जब नकली और असली दोनो सामने हो तव 
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सत्य व सही निदचय होता है कि यह नकली है और यह असली है परचात्‌ यह असली उपादेय है और यह 
नकली हेय है इत्यादि निर्णय स्वय हो जाता है । देखो, इसी पूर्वोक्ति अर्थ या प्रयोजनकी पुष्टिके लिये शास्त्र- 
कारोने 'हस्तावलस्ब' और स्लेच्छभाषाका प्रयोग, ये शास्त्रीय उदाहरण दिये है सो बात एक ही है कोई फरक 
नही है, समझ लेता चाहिए। तात्पर्यार्थ--यह है कि व्यवहार व निरचयका स्वरूप कथन्र करना दोनोमे भेद बतानेके 
लिये होता है न कि दोनोका ग्रहण या उपादान करानेके लिये होता है किन्तु जो प्रयोजनभूत होता हैं ग्रहण 
उसीका किया जाता है और जो अग्रयोजनभूत हैं उसका त्याग स्त्रयं होने छगता है, उसको जीव खुद छोड 
देता है | जैसे विष और अमृत दोनोका स्वरूप कथन करनेसे दोनोमे भेद मालूम होता और तब विषका त्याय 
व अमृतका ग्रहण होता स्वभाविक है | 
इसके सिवाय कई एक शास्त्रोमें! ऐसा भी कहा गया है कि 'व्यवहार' तीर्थ है याने भार्गरूप है अथवा 
त्तारनेवाला या पारकगानेवाला साधन ( उपाय ) है। और 'तिदचय' उस व्यवहारका फल हैं ( उपेयवस्तु 
है ) | अर्थात्‌ जिसप्रकार साधनसे या मार्गसे साध्यकी ( अभीष्ट स्थान या वस्तुकी ) सिद्धि या प्राप्ति होती 
हैं, ठोक उसीप्रकार व्यवहार ( साधन ) द्वारा निश्चय ( साध्य ) की सिद्धि होती है, यह नियम है ( अविना- 
भाव या व्यासि है )। इस तरह व्यवहार और निरचयमे, तीर्थ और उसके फल जैसा सम्बन्ध सझना 
चाहिये, किन्तु व्यवहार व निरचयका परस्पर कोई सम्बन्ध नही है, ऐसा नहीं समझना चाहिये, यह 
ध्यान रखा जाय । यदि कही ऐसा सर्वथा सम्बन्ध न॒माना जाय अर्थात्‌ बिलकुरू सम्बन्ध तोड दिया जाय 
( कर्थंचित्‌ भी सम्बन्ध न माना जाय ) तब सब गड़बडी हो जायगी, तमाम लोक व्यवस्था नष्ट हो जायगी 
अर्थात्‌ न कोई लौकिक कार्य करेगा याने कोई साधन न जुटायगा और साघनोके विना न उसका कोई फल 
पायगा, यह वडी भारी हामि होगी या आपत्ति आयगी, सारा संसार अकर्मण्य हो जायगा और दुःख उछा- 
यगा । अतएवं लौकिककार्य ( असि-म्षि-कृषि-विद्या-वाणिज्य-शिल्प आदि ) सभी साधन ( व्यवहार ) समझ 
कर अवदय करना चाहिये, सर्वथा बन्द नही कर देना चाहिये, तभी छोकरीति व नीति चलेगी | साथ ही इसके 
यही २ सब कार्य हमेशा न करते रहना चाहिये अर्थात्‌ हमेशा इनके करनेमे ही मग्न या दत्तचित्त नहीं हमे 
जाना चाहिये, कभी इनको छोडकर आत्मघ्यान आदिमे भी लगना चाहिये, तभी पूर्ण सुख मिलेगा या शान्ति 
प्राप्ति होगी। साराश यह कि योग्यतानुसार समय पर व्यवहार ओर निश्चय दोनोका अवलूम्बन करना 
चाहिए एक कभी नही, यह शिक्षा दी गई है। कार्य करते रहना, व्यवहार ( अशुद्धता ) है और उसका त्याग 
करता, निरचय है ( शुद्धता है) । इसीका नाम-सरागमार्ग व वीतरागमार्ग है ऐसा क्रश इसे समझना चाहिये 
अथवा संसारमार्य व मोक्षमरार्ग समझना चाहिये। व्यवहार और निइचय न सर्वथा हेय है न सबंधा उपादेय 
हैं किन्तु कर्थंचित्‌ हेय व उपादेय हैं। ऐसा जिनवाणी या स्थाह्मदवाणी का उपदेश है। सिद्धान्त, मिदचर्य 





१. जई जिणमय पविज्ज॥ तामा व्यव्रह्मरणिब्चये मुश्ये । 
|! एक्फेण विणा छिज्जड तित्थ॑ अणप्णेण ठण तच्च ॥१०॥ समयसार क्षेपकगाथा : ह 
अथ--धदि कोई जनमत्त ( सिद्धान्त )को जानना चाइता है तो उसको निश्चय और व्यवहार दोनों नामोंका जिस न 
सहारा लेना पडेगा अर्थात्‌ दोनों हो परपर सापेक्ष रहनेसे अमोष्ट सिद्धि होगी ( मनोरथ पूर्ण द्वोगा ) । एक किसोकों छोड़ देने: झे- 
पर पूरा पदार्थ समझमें नहीं आयेगा न उसका वर्णन किया जा सकेगा यह आपत्ति होगी। अतण्व व्यवह्वारकों तीर्थ याने दाग 
६) मोर निश्चपकों तीवेका फछ अर्घाव, अमोश्स्थानकी प्राप्तिर्प समझना चाहिये यह सारा है / घापनसाध्यरूप 
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ओऔर व्यवहारमें परस्पर साध्य-साधनपता है अर्थात्‌ निर्चय साध्य है और व्यवहार साधन है अर्थात्‌ भैवदृष्टि 
( विकल्परूप परिणति )के पश्चात्‌ अभेददृष्टि ( निविकल्प परिणति ) होती है ऐसा क्रम है । तब विकल्प 
( व्यवहार ) साधन सिद्ध होता है ओर निविकल्प ( निश्चय ) साध्य सिद्ध होता है । उसके पश्चात्‌ अन्तिम 
साध्य ( मोक्ष 'को सिद्धि ( प्राप्ति ) होती है । ऐसी स्थितिसें व्यवद्दार मोक्षका परम्परा ( विचौलिया-हूप ) 
कारण सिद्ध होता, वह भी रूपान्तर हो करके अर्थात्‌ निर्चयकी स्थितिमें आकरवे ( तदवस्थ रहते हुए 
नही ) यह तात्पर्य है। गा० नं० १५६ पंचास्तिकाय ग्रन्थकी टीकामे देखो, साक्षात्‌ व परम्परा यह 
स्पष्टमेंद है । 


२, अमभेद रत्नत्रय व भेदरत्नत्रय क्या है ? इसका खुलासा 


(१) जिस सम्यर्दृष्टि आत्माके अनुभवमें कोइ खड या मेदका अनुभव न हो, भर्थात्‌ ज्ञान-दर्शन-वा रित्रका भी 
जेद या विकल्प व हो, उसकी अभेद रत्लत्रयवाल्य शुद्ध या निश्चयसम्यग्दृष्टि कहते है । पर्यायकी अपेक्षासे उसीको 
वीतरागसम्यग्दृष्टि भी कहते है । वास्तवमें वही मोक्षयामी भात्मा होता है । कारण कि वह निविकल्प समाधि- , 
वाला या ज्ञायकाकारमात्र अपनेको अनुमव करनेवाल्य हो सकता है, दूसरा नही । 

( २ ) जिस सम्यर्दृष्टि जीवके अनुभवर्मे, ज्ञान-दर्शन-चारित्रका भेदरूप ( खडरूप या सबिकल्प ) 
अनुभव हो, या रागादिरूप भेदका भी अनुभव ही, उसको सराग या भेदरत्नत्रयघारी सम्यग्दृष्टि कहते है । 
यह सोक्षगामी उस अवस्थामें नही हो सकता यह्‌ नियम है । इंसतरह अभेंद रत्वनत्रय व भेद रत्नत्रयका स्वरूप 
समझना चाहिये, अन्य प्रकार समझना गरूत है । 


प्रइन :--सम्यग्दृष्टिके ऐसा क्यो होता है ? इसका उत्तर-- 


आत्मशक्ति ( वीर्य )की कमीसे या संयोगीपर्याय होनेंकी वजहसे या आपाधिकमावों ( क्षायोपश- 
मिकादिभावो )के योगसे या अस्तित्वसे, अथवा उपयोगकी स्थिरता न होनेसे, व पूर्णवीतरागता प्राप्त न होनेसे, 
साराश यह कि हीन अवस्था या अपूर्णदशा होनेसे पूर्वोक्त सभी उपद्रव ( भेद वा विकल्प वगैरह ) होते है जो 
आशचर्यकी वात नही है । किन्तु वें सब विकल्प पर्यायम होते है द्रव्यमें नही होते, द्रव्य और उसके गुण सदैव 
अछूते ( शुद्ध एकाकार-मेद रहित ) रहते है, यह अठलछ नियम है तथा सभी गुण भीतर हो भीतर 
कार्य करते रहते हैँ, सिर्फ एक कोई गुण मुख्यरूपसे प्रकट काम करता है, जो सवको जाहिर होता है। इसीसे 
हीनदक्ञार्में उपयोगको मिश्ररूप कहा जाता है ( गौण-मुख्यरूप ) यह तात्पर्य है। जैसे कि ज्ञानके समय तड़ात 
भी रहता है और दोनों अपना २ कार्य करते रहते है कोई बाबा नही आती । ज्ञानकी मुख्यताके समय शद्धात 
गौण रहता है और श्रद्धानकी मुख्यताके समय ज्ञान गौण रहता हैं इत्यादि खुलसा समक्नना चाहिये, जिनमें 
भ्रम न रहे । 

नोट--पूर्णशुद्धसम्यस्दृष्टिके ज्ञानमें विकल्प आदि कुछ नहीं उठते क्योकि पूर्णशुद्धसम्बन्दृष्टि बह 
होता हैं जिसके साथ न संयोगीपर्याय हो, न उसके ज्ञानमे कोई विकल्प उपजें । किन्तु जिसके साथ समागा- 
पर्याय हो और विकल्प भी उपजें, उसको व्यवहार या उपचारसे पूर्ण या शुद्धम्यस्दृष्टि कहना चाहिये, यह 
तत्वनिर्णय है, भूलना नही चाहिये । हु 
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३. निश्चय और व्यवहार सम्यग्दशनकी भूमिका क्‍या है ! 
( विषय-क्षेत्र-आधार क्या है ) इसका खुलासा 


( १) जो जोब सामात्य ( द्रव्यत्व-गुणत्व-पर्यायत्व ) के साथ विशेषको ( मनुष्यादि संयोगी' पर्यायको ) 
यथार्थ ( भेदज्ञान सहित या सामान्य विशेष परस्पर सापेक्ष, गौणमुख्यरूप ) जानता है, उसको व्यवहारसम्य- 
र्दृष्टि' कहते है । अतएवं उसकी भूमिका या विपय भेदरूप है संयोगी पर्याय सहित द्रव्य है । 

( २ ) जो जीव संयोगीपर्यायके विकल्प रहित एवं ज्ञानके विकल्प रहित शुद्ध-अखंड एक आत्मा- 
को थथार्थ जानता है, उसको निश्चय सम्यग्दृष्टि या शुद्ध सम्यग्दृष्टि कहते है। उसकी भूमिका या विषय 
अभेदरूप है परस्पर सापेक्षता आदि सबमे रखता है अतएवं सम्यकपना है--मिथ्यापना नही है अस्तु । 


भावार्थ---जहा पर ( जिस अनुभव कालमे ) अपने व्यक्तित्व ( विशेष ) आदि किसी भी बस्तुकी 
तरफ ख्याल या ध्यान न रहें ऐसे विकल्प शून्य ( सामान्य ) एकमात्र आत्मानुभवमे लछीनता होनेका नाम 
निदचय सम्यग्दर्शव है किन्तु उस समय गौणरूपसे वे व्यक्तित्वादि परस्पर सापेक्ष अवश्य सत्तामे मौजूद रहते हैं, 
उनका अभाव नही हो जाता ( साथ नहो छूट जाता ) यह तात्पयं है । 

और जहा पर अपने व्यक्तित्वादि [ विशेष-भेद ) भी प्रकट्रूपसे ध्यान ( उपयोग ) में रहे एवं ज्ञान- 
दर्शनादिका भी विकल्प उपयोगमे पाया जाय, उसको व्यवहार सम्यर्दर्शन कहते है, ऐसा समझना चाहिये । 





१, जो जाणदि अरहंत दन्वत्तगुणत्तपञयत्तेहिं। ४ 
सो जाणदि अपाण सो हो खलु यादि तस्सकय ॥ ८० ॥ अचवचनघार 


अर्थ--जो भव्यजीव, अर्हन्तदेव ( विशेष पर्याय ) को, द्रव्यत््व गुणत्व पर्यात्व ( सामान्य ) सहित 
जानता है अर्थात्‌ सामान्य सहित विद्येष रूपसे सापेक्ष जानता है, वह जीव, मानो अपने व्यक्तित्व ( विशेष ) 
को भी द्रव्यत्वादि सामान्य सहित सापेक्ष जानता है कारण कि वस्तु ( पदार्थ ) का स्वरूप ऐसा ही है सापेक्ष 
है। तब वह व्यवहार सम्यर्दृष्टि हो जाता है--उसका भज्ञान ( मोह मिथ्यात्व ) नष्ट हो जाता है ऐसा स्पष्ट 
समझना चाहिये । यही बात आगे कहते है--- 


एको भाव सर्वभावस्वभाव ,-सर्वे भावा एकभावस्वभावा । 
एको भाव तत्त्वत्त येन बुद्ध , सर्वे भावा तत्त्वत तेन बुद्धा ॥ १॥ 


अर्थ--जिस जीवने एक ( जीवादि ) पदार्थको अच्छी तरह जान लिया हो, समझलो उसने सब पदा- 
थोको जान लिया है कारण कि जो स्वभाव ( स्वरूप सामान्य ) एक पदार्थका है, वही स्वभाव सब पदार्थोका 
है ऐसा नियम है--बस्तुव्यवस्था है । 

गाथाका तात्पयार्थ--यह है कि जब कोई चैतन्यनिधानज्ञानी जीव अपने ज्ञानका उपयोग कर अर्हन्त 
आदि परको और स्वय अपनेको सामान्यविशेषरूपसे जानता है तब उस समय अज्ञान या मोह ( अन्धकार ) 
नष्ट हो जाता है अतएव ज्ञानस्वरूप उपयोगका हो जाना ही सम्यन्दर्बाल नही तो और क्या है ? यह तात्पर्य है। 
भज्ञानको दूर करने का एक मात्र उपाय ज्ञानस्वरूप अपनो आत्माका संवेदन ही है, अर्थात्‌ 'स्वसंवेदन हैः 28 
स्वानुभव हैं। विचार किया जाय । ज्ञानसे ब्ज्ञान नष्ट होता है यह न्याय है। हे 28 2 हे 


$ 
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दूसरी तरहसे निवचय व्यवहार सम्यग्दर्जनके भेद 


(१ ) पर द्रव्योत्ते भिन्न एक मंड अपनी आत्माका ही श्रद्धान-अनुभव होना निइचय सम्यग्दर्शन 
कहलाता है । इसमें एकत्व ( सामान्य ) की प्रधानता है तथा परद्रव्योसे भिन्न यहाँ विशेेपकी प्रवानता हैं । 
इस तरह समुदाय रूपसे ( सामान्य विशेष मिलकर ) 'एकत्व विभक्तरूप, आत्माका श्रद्धान ज्ञान होना निईचय 
सम्यग्दर्शन नि०चय सम्यग्जान सिद्ध होता हैँ । 

(२ ) जीवादिसात मोक्षमार्योपयोगी तत्त्वो का यथार्थ श्रद्धान करना, व्यवहार सम्यर्दर्शन है । प्रइच --- 
यहाँपर व्यवहारता कया हूँ ? जबकि यथार्थ श्रद्धान सभीमें मौजूद रहता हैँ, तव फरक ( भेद ) क्यो है ? इसका 
उत्तर यह है--कि श्रद्धा गुण, ज्ञान गुणकी तरह निर्विकल्प ( मेंद या खंड रहित ) हैं, तव फिर उसमें सात 
खंड या भेद या आकाररूप विकल्प करना, यही व्यवहार हैं वनाम अखंडमें खंड करना है इत्यादि खुलासा है! 


४, भमोक्षके कारणोंमें मेद 


यो तो मोक्षके कारण सम्यर्दर्शन ज्ञान चारित्र ये तीन है, यह सामान्य कथन है । किन्तु उसमें जो 
सम्यग्दर्शन कारण हैं, उसके दूसरी तरह दो भेद हैं ( १ ) मुल्य कारण रूप ( २) नियमित कारणरूप। 
यथा-- १ ) वच्चार्थ श्रद्धान, देवगुरुघर्मका श्रद्धान, स्वपरका श्रद्धान, आत्माका श्रद्धान--थें चार भेद मुख्य 
कारणके हैं अर्थात्‌ ये होना ही चाहिये । किन्तु ( २) नियमित कारण एक ही हैं और वह “विपरीत अभि- 
प्राय ( श्रद्धान ) से रहित होता है, अर्थात्‌ अगृहीतमिथ्यात््वका छूटना है क्योंकि उसके होनेपर सम्यर्दर्शनका 
होना अनिवार्य है (व्यासिरूप है )। परन्तु पूर्वोक्त तत्त्वार्यश्रद्धान आदि चार कारणोंके रहते हुए सम्यर्दर्शनका 
होना अनिवार्य नही है, होय भी और नही भी होय ऐसा द्वन्द्ररप ( विकल्परूप भाज्य है ) है ऐसा भेद समझ 
लेना चाहिये | नियम का अर्थ जविनाभावरुप व्याप्ति है किम्बहुना--इसी उक्त वियमको घध्यावमें रखनेसे स्पष्ट- 
रूपसे सम्यग्दर्शनके दो रूप या भेद सहज ही समझमें आ जा सकते हूँ घ्यान दिया जाय ! 


सम्यग्दर्शंनके दो भेद 


( १ ) निरचय सम्यग्दर्शन, जिस नियमित कारण ( अग्रहीत मिथ्यादर्शन या विपरीत श्रद्धानका अगाव 
होना ) से सम्यग्दर्णनकी उत्पत्ति होती है या मावी जाती है, याने नियमित ( सच्चे ) कारणको वदौलत हो 
उसके कार्य ( श्रद्धान ) को भी सच्चा या सम्यक्दर्शन कहते हैं अर्थात्‌ निश्चय सम्यग्दर्शन कहते हैं । यहाँ 
यह कथन कारणकी अपेक्षासे कार्यका भेद मानना रूप है अर्थात्‌ सम्यन्दर्शनका मेद मानना रूप है । इसी तरह 

(२ ) व्यवहार सम्यन्दर्गन, यह दूसरा भेद है । अर्थात्‌ जिस सम्यग्दर्शनके कारण मुख्य तो हैं किन्तु 
नियमित स हो किन्तु भाज्य या विकल्प रूप हों ( उनसे सम्यग्दर्शन होय न भी होय ऐसे हो ) उच कारणकि 
कार्यको सम्यस्दर्शन कहना यह संभावनारूप, उपचार ही है ( असूतार्थ है ) ऐसा भेद समझना चाहिये । बरे ! 
जिसको वास्तवमें ( निरचयमें ) अखंड आत्माके श्रद्धाचरूप सम्यन्दर्शन प्राप्त हो जाता है उसको देवादिकके 
अरद्धानरूप ( भेद या खंडरूप ) व्यवहार सम्यन्दर्शन तो हो ही जायगा ( अमभेंद या अखंडका भेद या खेंड होना 
संग्रव है--योग्य है ) परन्तु खंड २ रूप व्यवहारसे अखंडरूप या अमेदरूप मिज्चय हो ही जाय, यह निश्चित 
या छ्ुव नही है अतएव वह भाज्य रूप है । इस प्रकार कारणकी अपेक्षासे सम्यग्दर्शनके दो भेद वतलाये उन्हें 

समझना चाहिये । दर्शन या सम्यग्दर्शन आत्माका ही ग्रुणर्प मंश है । जो निइचय ( भूतार्थ ) है किन्तु गुण- 
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गणीका सेद करना व्यवहार है ! भूतार्थ ( निरचय ) का शब्दोके हारा कथन करना भी व्यवहार कहलाता- 
है, यह व्यवहारका सामान्य लक्षण है, कारण कि निशचयका ज्ञापन पराश्नित ( शब्दाश्रित ) होता हैं यह 
पराधीनता भाती है । 


७५. साक्षात्‌ केवली ( सर्वेज्ञ ) के ज्ञानमें और श्रुतकेवली ( परोक्षज्ञानी ) के ज्ञानमें 
तारतम्य ( हीनाधिकता ) होता है । 


( १ ) केवलोका ज्ञान सबसे बडा है, जिसमे विश्वका कोई पदार्थ विना जाने रह नहीं सकता, लेकिन 
उसके द्वारा जाने गये सम्पूर्ण पदार्थ सर्वत कहे नही जा सकते, बहुत थोडे कहे जाते है । जो कहे जाते है, 
उनका ही लेखन व वर्णन द्वादशागरूप शास्त्रोमे है, जिसको गणधर तैयार करते हैं । तदनुसार उन्त शास्त्रोको 
परोक्ष जानने वाले जीव श्रतकेवली माने जाते है । ऐसी स्थितिमे उनको केवछी जेसा ( जितता ) ज्ञान न 
होनेसे तारतम्य ( हीनाधिकता ) पाया जाता है, वरावबरी नही है । वेसे तो निरचयसे सक्षेपम वह जीव श्रुत- 
केवली है जो सिर्फ अपने शुद्ध ( अखड ) बात्मासात्र को श्रुतज्ञान ( स्वसवेदनज्ञान ) ढ्वारा जान छेता है । 
इसके सिवाय केवलज्ञान या कोई भी ज्ञान निर्चयसे ज्ञेयोके आधीन नही है किन्तु” स्वतन्न है ( ज्ञेयोके न 
होनेपर भी उनमे सर्वशक्ति है ) ज्ञान व श्रद्धान गुणमे यह खास विशेषता है तथा ज्ञान-श्रद्धान दोनो ही 
अखंड या निर्विकल्प है, कभी उनमे खड या विकल्प नही होते । 


(२ ) ज्ञानी ( सम्यर्दृष्टि ) की दया और बज्ञाती ( मिथ्यादृष्टि ) की दयामे भेद ( फर्क ) है । 
इसका खुलासा पंचास्तिकायकी गाथा न० १३७ में मौजूद है । सामान्यत दया सम्यग्दृष्टि एवं मिथ्यादुष्टि दोनो 
पालते है ( करते है )। परन्तु सम्यग्दृष्टि मुख्यतया अपनी दया अर्थात्‌ अपनी आत्माकी रक्षा (बचाव) करता 
हैं और उसके लिये ससार शरीर भोगोसे अरुचि ( विरक्ति ) करता है, उन्हें हेय समझकर अपना भाव या 
उपयोग रागादिकसे हटाकर बीतरागता ( शुद्धता ) मे लगाता है, जिससे आख्रव और बंध नही होता, तब 
अपनी रक्षा वह कर लेता है यह तात्पर्य हैं। किन्तु जब उसके उपयोगमे रागपरिंणति जोरदार होती है और 
उसका वेंग बह नहीं रोक सकता तव अगत्या ( मजबूरी में ) वह अरुचि पूर्वक रागज्बरको शान्त ( शमन ) 
करनेके लिये रोगीकी तरह कडवो ओषधिको भी ग्रहण करता है ( उत्साह और रुचिसे नही ), जिससे थोडा 
आखतव ओर वध भी उसको होता है अर्थात्‌ सवर और आज्लव दोनो होते है, परन्तु मुख्य व गोणका भेद रहता 
है ऐसा समझना चाहिये । तथा उपादेयबुद्धि वीतरागतामे ही रहती है, रागमे हेयबुद्धि रहती है । 


( ३ ) वज्ञाती मिध्यादृष्टिके दयाभाव दूसरे तरहका रहता है, उसको प्रचुर राग रहता है, वैराग्य 


१. णाण णेयणिमित्त केवछणाणं च णत्यि सुदणाण | 
णेंय केवलणाण णाणाणाण च णत्यि केवलिणो ॥गा० न० ४१॥ 


अर्थ--शान शयके अधीन नहीं है, तव केवलशान भी अ्रतशान या शेयके अधीन नहीं है। केवलशान खब 


शेयरूप है अत एवं उसमें शानपन्ता व अशानपना दो धर्म नहीं है । फलत सर्वशता र्वाधोन शानसे दही सिद्ध 
हो जाती है फिर शाका क्यों करना ? 


थरि 
४७५० पुरुषाथलिद्धयुपाय 


नद्ठी होता । परमकरुणाभावके पीछे वह अत्यन्त आर्द्रसंवलेशपरिणामवाला हो जाता है, अपना कत्तंन्य पूरा 
करना उसी कार्यको करनेमें मानता है, जिससे मोक्ष नही होता, ससारमें ही रहना पडता है, यह भाव है। 
यद्यपि हैं वह शुभराग तथापि हेय है, उपादेय नही हैं, ऐसा खुलासा समझना चाहिये । फलत कथचित्‌ पदके 
अनुसार दोनो उपाय है | अज्ञानी परदयाकतो ही दया रूमझता है स्वदयाको नही समझता ।'* 


(४ ) आत्मा या ज्ञानमें मेचकता (अनेकरूपता) व अमेचकताका निर्णय .--- 
“दर्शनज्ञानचारित्रैस्त्रमि. परिणतत्वत., एकोपि त्रिस्वभावत्वात्‌ व्यवहारेण मेचक ॥ १७ ॥ “परमार्थेन 
तु व्यक्तन्षातृतत्वज्योतिपेकक , सर्वभाचान्तरध्वसिस्वभावत्वादमेचक ॥ १८ ॥ समयसारकलश 


अर्थ---पर्यायरूप नाम या व्यवहारकी अपेक्षासे एक ही वस्तु अनेकरूप वनाम मेचकरूप मानी जाती 
है । ऐसा वस्तुमे अनेकरूप या अनेकान्तरूप स्वभाव है । स्वत सिद्धणक्ति व परिणमन ( व्यक्ति ) हैं तव वैसा 
भाननेमे कोई विरोध या आइचर्य नही है, ऐसा निश्चय या समाधान कर लेना चाहिये 


३७ 4१७ हक... | >>] 
६. निमित्त व उपादानमें भेद और उसका खुलासा दोनों स्वतंत्र पदार्थ हैं 


( १ ) एक ही पदार्थमे निमित्तता व उपादानता दोनो धर्म पाये जाते हैं क्योकि प्रत्येक वस्तु या पदार्थ 
अनेकान्तरूप है ( अनेक धर्मवालछा है ) | किन्तु एक दूसरी वस्तुके प्रति विचार करनेपर एक वस्तुका स्वमाव, 
उसका अपना उपादन होता है अर्थात्‌ गुण उपादानरूप माना जाता हैं तथा परवस्तुके श्रति, वही स्वभाव या 
गुणरूप उपादान निमित्त माना जाता है, यह निर्वार हैं । कार्यपर्यायको उत्पन्न करनेवाला नियमरूप उपादाद 
कारण ही होता है, निमित्तकारण नहो, यह निश्चित है। कारण कि निमित्तसमूह रहते हुए भी उपादानके 
विना कार्य कभी प्रकट नही होता, यह प्रत्यक्ष देखने में माता है । अथवा--- मै 

( २ ) एक ही पदार्थमे रहनेवाला उपादान और निमित्त उसी पदार्थकी कार्यपर्यायकों प्रकट क (० 
वाला होता है, अन्य पदार्थके प्रति असमर्थ और निरर्थक है, यह अकाटय नियम है। जैसे कि घटकार्यके प्रति 
उसका उपादान कारण मिट्टी और सिमित्त कारण ( सहकारी ) स्थास कोमकुशूछादि होते है तभी वह 7” 
उसमें धनता हैं। दोनो ही अभिन्नप्रदेशी व सद्भूत व्यवहाररूप है | कुंभकार आदि सव भिन्न प्रदेशी व असद्‌- 

भूत व्यवहारखूप है। अतएवं उनको निमित्तकारण माननेपर निमित्तोकी संख्या सीमित न रहेगी एंव क्स्तु परा- 
घीन हो जायगी । लछोकका न्याय और आगमका न्याय पृथक्‌ २ होता हैं । साराण यह कि मूलद्वव्यकों उपा- 
दान कारण कहते है और उसकी पूर्वपर्यायोको निमित्तकारण कहते है। तदनुसार उपादान तिउबह पे हृ 
और निमित्त व्यवहाररूप है, इस तरहकी संगति विठा लछी जाती हैं । उक्त--'साध्यसलावनभावेन हिवेक समु- 
पास्यताम्‌! ॥ करूण समयसार १४ ॥ तथा ०ं० बनारसीदासजी नाटकसमयसारमे लिखते है-- 
उपादान निज गुण जहाँ, वहाँ निमित्त पर होय । उपादान परमाणविधि, विस्त्य वृझे को 
उपादान वकू जह तहा, नहिं निमित्तको दाव। एकचक्र सो रथ चले रविको यही स्वभाव 
से वस्तु असहाय जह तंह निमित्त है कौन । ज्यो जहाज परवाहमे तिरे सहज विन पीन ॥ ह ॥ 


यई।:! 
फर२॥ 


? दया दया सब कोर्ट कष्टे दया न जाने कोंय। 
स्पपरदया जाने विना दया काटा से द्वोय॥ 
पच्राम्तिकायफो टोक़ार्मे उल्छिग्ज्वि हे । 


परिशिष्ट ४०६ 


नोट--सच्ची निमित्त-उपादानता, अभिन्नप्रदेशवाले पदार्थोमे होती है, भिन्नभ्रदेशवालोमे मानता उपचार है। 
सम्यग्दशंन और मिय्यादर्शनके निमित्तकारण कौन है ? उचका खुलासा-- 


विश्चयनयसे सम्यरदर्शनका निमित्तकारण, विपरीत अभिप्रायका निकल जाना है तथा व्यवहारनयसे 
सम्यग्दर्शनका निमित्तकारण मिथ्याम्त्व कर्मका उपशम-क्षय-क्षयोपशम हैं । इसी तरह निशचयसे मिथ्यादर्शनका 
निमित्तकारण विपरीत अभिप्रायका अस्तित्त्व है तथा व्यवहारमयसे मिथ्यादर्शनके निमित्तकारण मिथ्यात्वकर्म 
का सत््व व उदय है । 


उपादान कारण कौन है ? उन्तका खुलासा-- 
शुद्धनिश्वयनयसे सम्यग्दर्शनका उपादान कारण, स्वय॑ आत्मद्रव्य है अखंडचैतन्य ज्ञायकाकार एक 


तथा अशुद्धनिश्वयनयसे भेदरूप आत्मद्रव्य ही उपादानरूप है तथा अशुद्धनिश्वयनयसे आत्मद्नव्य ही मिथ्या- 
दर्शनका उपादानकारण है परन्तु ओपाधिकमाव होनेसे विनह्वर है, सयोगीपर्यायरूप है । 


७. अनुजीवी व प्रतिजीवी गुणका खुलासा । 


जिनगुणोसे जीवद्रव्यका अस्तित्व एवं व्यावृतत्व सिद्ध हो उनको ( १) अनुजीवीगुण कहते है 
(सामान्यत वे सभी द्रव्योमे पृथक्‌ पृथक्‌ रहते है) जैसे कि जीवद्रव्यमे, जीवनत्व ( चेतनत्त्व) को सिद्ध करने 
ज्ञानदर्शनसुखवल, मुख्य या विशेष गुण है, उन्हीसे जीवद्रव्यकी सत्ता और अन्यसे व्यावृत्ति ( पृथकता ) सिद्ध 
होती है । शेष ( साधारण ) गुण जैसे कि अस्तित्व वस्तुत्व प्रमेयत्व आदिसे जीवत्व सिद्ध नही होता, अत- 
एव वे सब प्रतिजीवी ( जीवत्व या चेतनत्वसे भिन्‍न या विपरीत ) है, कारण कि उनसे जीवत्व सिद्ध नही 
होता, ऐसा ही प्रत्येक द्रव्यमें समझना चाहिये | इसीका अर्थ अभावरूपगुण है अर्थात्‌ अनुजीवी गुणोके अभाव- 
रूप ( भिन्न ) है किन्तु सत्ताके असावरूप अर्थ नही है, अन्यथा सिद्धान्तविरोध हो जायगा । ऐसी स्थितिसे 
जीवद्रव्यका अस्तित्व और अन्यद्रव्योसे भिन्‍नत्त्व उसके अंगभूत या आत्मभूत गुण ज्ञानदर्शन ही सिद्ध करते है, 
अन्य कोई नही, यह निष्कर्ष है। 
(२ ) प्रतिजीवीगुण, जिनगुणोसे जीवका या द्रव्यमात्रका खास अस्तित्त्व सिद्ध नही किन्तु मात्र सह- 
चरता सिद्ध हो, उनको प्रतिजीवी या अभावरूप उसके विपक्षी गुण कहते है। जैसे कि अस्तित्व चस्तुत्व 
अगुरुलघुत्व भ्रयत्व आदि सामान्य ( साघारण ) गुण, क्यो कि वे जीवत्व ( चेतनत्व ) सिद्ध करनेमे समर्थ 
नही है । उक्त च--- 
प्रमेययत्त्वादिभिर्षमैरचिदात्मा चिदात्मक । 
जशञानदर्शनतस्तस्माज्वेतनाचेतनात्मक . ॥३॥ अकलंकदेवक्॒त स्वरूवसंबोधन ग्रन्थ, 


हक भकाशक जैनसिद्धान्तप्र ०( सस्या महावीरजी, राजस्थान ) 
अर्थ-- हारा चेतनरूप आत्मामें चेतनता ( जीवत्व )की सिद्धि नही होती क्योंकि वे 


( जीवद्रव्य ) दो तरह ( चेतन व अचेतन ) सिद्ध होता है नी: 
असम नहीं रखना चाहिये | ) सिद्ध होता है । इसप्रकार अनुणीवी-अतिजीवी गुणोका खुलासा है, 


छणषर पुरुषाथसिद्धचुपाय 


भावार्थ--जसलमे जात्मा अचेतन ( जडरूप ) नही है किन्तु हेंतुओ या सामान्य गुणो या प्रतिजीवी- 
गुणोके द्वारा उसमें चेतनता सिद्ध नही होती और विशेपगुणों या अनुजीवीगुणों ( हेतुओं )के द्वारा चेतनता 
सिद्ध होती है, यह वतलाया गया हे--टृूसरा कोई प्रयोजन नही है सिर्फ लक्ष्य-छक्षणको शुद्ध निरोघ वनानेका 
प्रयोजन है अस्तु । मेरी समझ में जो जाया वह लिखा है, वुद्धिमान्‌ विचार कर मान्यता देवे, किम्बहुना । 


<, सात तच्चोंमें विपरीतताका खुलासा ( विपरीत श्रद्धान क्या है इत्यादि ) 

जैसा जीवद्रव्यका यथार्थ ( सत्य ) स्वरूप हैं वैसा च जावकर उससे उल्टा या भिन्‍न प्रकार जानना 
व मानना ( श्रद्धान करना ) जीवतत्वका मिथ्या ज्ञान श्रद्धान है अर्थात्‌ जीवके विपयमें विपरीतता हैं । जैसेकि 
जीवका सच्चा स्वरूप दर्शनजानचारित्र है तथा परसे भिन्‍न ओर अपने गुणोंत्रे अभिनव है। उसको वैसा न 
जानकर पुद्गलादि परमे उसे मिलाकर अभिन्‍न जानना व मानता, विपरीत श्रद्धान व विपरीत ज्ञान है तथा 
जीवको इन्द्रियादि दग आण काला मानना जो संयोगीपयाय है, जिसमे जीव और भजीव ( पुदुगल ) दो 
द्रन्यें संयोगरूपसे मिली हुई है । उसमे विपरीतता या गरूती यह है कि यह श्रद्धात व कथन अकेले (शुद्ध ) 
जीवद्रव्यका नही है किन्तु दो द्रव्योंके मेछसे वनी सयोगीपर्याय ( अशुद्ध )का है। यही अयथार्थ या मिथ्यास्वरूप 
जीवद्रव्यका हैं । फलत- उस ज्ञानश्रद्धानसे मोक्ष कभी नही हो सकता । मोक्ष कर्मोके क्षयसे होता है परन्तु उक्त 
मिथ्याश्रद्धानी जीवके कमोका क्षय या संवर नही होता अपितु आज्व और वेंव होता है क्योकि परमें और 
अपनेमे भेद न मामनेसे परमें रागादिविकारी ( अशुद्ध ) भाव हमेशा होते रहते है; जिनसे कर्मोकी सन्त॒ति 
निरंतर जारी रहती है कमी नष्ट नही होती यह तात्पय है । यही विपरीतश्रद्धा ससारका कारण हैं । साराश--- 
पृथक २ दो द्रव्योको अभ्ेदरूप ( अपृथक ) मानना, जो असंभव है, मिथ्या है! 

( २ ) इसी तरह अजीवद्रव्योमें ( पुदूगलमे )भी विपरीतश्रछ्धाका होना हेय है, यथा पुदुगलका सत्य 
स्वरूप रूपरसगंवस्पर्ण है, तथा परसे भिन्‍न है ( जीवादि सबसे पृथक्‌ है और यह सिर्फ अपने-पुद्गलमें ही 
रहता है । उसको वैसा न मानकर उल्टा मानना मिथ्याश्रद्धा या विपरीतता है । यथा सभी शरीरादि व घनादि 
मेरे ( जीवात्मा )के हैं मर्थात्‌ मेरेमें व उत्मे भेद नही है, जो मैं हूँ सो वे हैं, और वे है, सो में हैँ, दोनोंमें 
( भिन्‍न २ होनेपर भी ) कोई भेद ( पृथक्ता ) नही है । अजीवतरत्त्वमं विपरीतता ( मिथ्यात्व ) समझना 
चाहिये । इसीका नाम बज्ञानता है| वुद्धिश्नम हैं । 

भ्रदंन--जीव तो ज्ञानसय या ज्ञानस्वरूप है, वह अज्ञानी केसे ? है 

उत्तर--इस श्रकार है कि जवतक जीवका जाव, जो उसकी सत्तामे है, भेंदआ्ानरूप न हो अर्थात्‌ मेंद- 
जानरूप पर्यायको धारण न करे ( ग्रास न हो ) तवतक वह अज्ञानी ही रहेगा, चाहे वह कुछ भी जाने या करे, 
उसकी अज्ञानता दूर न होगी । अतएव ज्ञान रहित न होनेपर भी मेदज्ञानरूप पर्यायके अभावमें अज्ञानी दे 
माना जाता है ( यह गआपेक्षिक कथन है ) किन्तु सर्वया ज्ञानयून्य आत्मा कभी वही रहता, यह सिंान्त हैं, 
जिसका खुलासा निन्‍न प्रकार है । 


जैश्ा आगमशास्त्रोंमें जोब अनोबका स्वस्प लिखा है, उससे मिन्‍न पअकार मानना मिच्यात्व था विपरीतदा €, 
यह निष्कप है ( मोक्षमार्यभिकाशक अ० ७ पेज २०५ से जागे ) 


निर्णय: 


न 
जन इंणदि मावमादा कत्ता सो होदि तत्स मात्रस्स ! 
पिच्छयदो चचद्दारा पोग्मककन्माण कत्तार ॥व--कुछ रूपान्चर बहदू द्वव्यसंगह । 
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ज्ञानगुणबाला आत्मा अनादिकालसे अज्ञानपर्याय सहित हो रहा है अर्थात्‌ उसके ज्ञानगुणकी पर्याय 
अज्ञानरूप बनाम सबको अपना मानने रूप ( भेदज्ञानरहित ) अशुद्ध हो रही हैं और वह इस तरह कि--- 
ज्ञानवान्‌ ( चैतन्यनिधानजीव ) आत्मा शुद्धस्फटिक या दर्पणकी तरह अत्यन्त स्वच्छ एवं निर्मल है, उसमे 
कोई मल यथा विकार ( रागादि व धज्ञानादि ) नही हैं सिर्फ उसमे एक स्वच्छता ही मौजूद है ( यह वस्तु 
स्थिति है ) | लेकिन इस सचाई ( सत्यता ) को न जानकर वह भेदज्ञान रहित अज्ञानी जीव, अपने-भात्माके 
उस स्वच्छ निर्मल स्वभावमे जो तमाम ( कुल ) पदार्थ, रागादि व अजीवादि, प्रतिविम्वित होते है ( झल- 
कते है ) उनको वह अज्ञानी जीव अपने मानकर अपने साथ एकता ( अभेद ) करता है कि मुझमे और इनमें 
कोई भेंद नही है, सब मेरे ही है, जो असंभव है, त्रिकालमे वे एक नही हो सकते, सबकी सत्ता जुदी २ है । 
बस यही भ्रम एवं जज्ञान है, यह सूलमें भूल या गछती है । दूसरी गछती उनमें रागहेष करना तथा उन्हें इृष्ट 
अनिष्ट मानना है। उसका नतीजा संसारकी बेलका वढना है । 


ऐसी विकट ( विषम ) परिस्थितिमे जब कभी किसी तरह उसी अज्ञान पर्यायका अभाव होकर ज्ञान 
पर्याय ( भेदज्ञानरूप ) प्रकट हो तब जीवको सच्चा भेदज्ञान ( सम्यरज्ञान ) एवं सच्चा श्रद्धान ( सम्य- 
गदर्शन ) प्राप्त हो और फिर वह अपनी भूलको समझे तथा उसको मेंटने या हटानेका प्रयत्न ( पुरुषार्थ ) 
करे। देखो भेदज्ञान होनेपर वह भठीभाति समझता है कि मेरे आत्मदर्पण या स्फटिकमे जो प्रतिबिम्ब- 
रूप पदार्थ झलके है वे मुझसे भिन्‍न है ओर मैं उनसे भिन्‍न हुँ | दोनोका परस्पर प्रतित्रिम्ब-प्रतिबिम्बक सम्बन्ध 
है, प्रकाश्य-प्रकाशक एवं ज्ञेय-ज्ञायक सम्बन्ध है किन्तु एकत्त्व या तादात्म सम्बन्ध नही हैं। तब उनमे एकता 
था रागद्वेषादि क्यो करना ? सब व्यर्थ है, और वैसा करना अपराध है संसारका कारण है। मेरी सत्ता व ज्ञेयो 
को सत्ता सब पृथक्‌ २ है। इस तरह समझने पर ही जीव ज्ञात्ती या भेदज्ञानी सिद्ध होता है और अनादिकी 
अज्ञानता मिटती है तथा मोक्षमार्गी सम्यग्दृष्टि वह बनता है। परपदार्थोमे एकताकी श्रद्धा व ज्ञानका होना ही 
विपरीतता है, मिथ्या बुद्धि है, जो हेय है-- ( गा० १९॥२० समयसार ) 

तोट--यह्‌ निर्णय जीव और अजीव दोनोकी विपरीततामे छागू होता है। 

इसी तरह आख्रव ( ३ ) बंध (४ ) संवर (५) निर्जरा ( ६ ) मोक्ष ( ७ ) इन ५ पाच मोक्ष- 
मार्गोपयोगी तत्त्वोमे भी विपरीत श्रद्धा ( मान्यता ) को समझकर छोड देना चाहिये ओर सम्यकश्रद्धा कर 
लेना चाहिये, यह साराश है । देखो, आज्रवादि दो तरहके ( संयोगीपर्यायमे ) माने जाते है मर्थात (१) 
स्वाश्रित (जीवगत) । ( २ ) पराश्चित (युदृगलूगत) । ऐसी स्थिति मे केवल पौद्गालिक कर्मोका आना आख्रव 
है, उनका बंधना वध है, उनका न आना संवर है, उनकी थोडी निर्जरा होना निर्जरा है तथा उनकी प्रो 
निर्जरा होना ( पृथक्‌ हो जाना ) मोक्ष हैं। ऐसी एकान्त ( एकपक्षीय ) मान्यता विपरीत है, कारण कि बह 
सब दोके आश्रयसे होती है--एकके आश्रयसे नही होती, यह नियम हैं| विचार करने पर यह मान्यता और 
कथन व्यवहारी व उपचाररूप है क्योकि मात्र पराश्चित है । 

इसी तरह---जीव द्रव्यमे रागादिक विकारी भावोका होना, आज्रव है। ( ३ ) उन्ही भावोके साथ 
ठहरता बंध है। (४) उत भावोका रुक जाना संवर है । (४) उन भावोका थोडा क्षय हो जाना निर्जरा हैँ । 
( ६ ) उन्त भावोका पूर्ण क्षय हो जाना मोक्ष है । ( ७ ) यह मान्यता व कथन अशुद्ध निबचय नयका हैं वयोकि 
जीवाश्ित या जीवके भ्रदेशोमें यह सव होता है । तथापि इन दोनो प्रकारके आज्वादिमे परस्पर निमित्तनैमि- 
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त्तिक सम्बन्च है तादात्म संवध नही हैँ ऐसा भेदविज्ञान यदि हो जाय तो वह सम्यक श्रद्धान व सम्यस्ज्ञान 
कहलायगा, उसमें विपरीत मान्यता न रहेगी । सो ऐसा होना अनादिसे नहीं समझा है तभी जीव भूल कर 
मिथ्याश्रद्धानी मिथ्यादुष्टि हो गया है । 

नोट---इसके सिवाय, जो जीव शुभराग ( भक्ति स्तुति, दया, परोपकार दान पूजादि ) को मोक्षका 
कारण मानता है एवं पृण्यवंचको हितकारी मानता है, अर्थात्‌ परसे बात्सकल्याणका होचा मानता है वह भी 
विपरीत श्रद्धावाला मिथ्या दृष्टि है, यत पदार्थव्यवस्थाके अनुसार अपने हारा ही अपना कार्य होता हैं, पर 
हारा नही, यह शाधवतिक नियम है ऐसा दुढ़ श्रद्धान करना चाहिये । 


९, निजेराके विषयमें भ्रमनिवारण 

शास्त्रीय भाषामें निर्जराके दो भेद कहे गये है ( १ ) औपक्रमिक या मौद्योगिक ( २ ) अनीपक्रमिक 
था वैस्नसिक अथवा सविपाक या अविपाक । किन्तु देशी साषामें ( १) अकाम निर्जरा ( २) सकाम निर्जरा, 
ये नये शब्द ( नाम ) मालूम पडते है और इनका अर्थ भी अस्पष्ट प्रतोत होता है इसलिये तरह २ का किया 
जाता है, इनकी संग्ति ऊपरके नामोंसे चही वैठती है ॥ 

इस प्रसंगर्में हमारा विचार निम्त्र प्रकार है उस पर विचार करना चाहिये ठीक मालूम हो तो मानना 
भी चाहिये, इसमें पक्षपातका कोई काम नही है, तत्वनिर्णयमें समदृष्टि होना चाहिये । 

[ १ ] अकामका हिन्दी अर्थ, कामकी नही, अथवा व्यर्थ निष्प्रयोजन हीता है, जिससे मसनोरथ पूर्ण न 
हो, ऐसी निर्जरा ( कर्मोका अभाव ) कषायकी मन्दता होने पर होती है अर्थात्‌ जब कमी पराधीनता [ फैंद 
आदि ) होनेके समय किसीकी अपने ऐश आरामकी या भोगोपमोगकी चीजोकी इच्छा न हो एव विकल्प ते 
हो किन्तु झान्त चित्त रहे, तव उसकी मन्दकपायके फूछसे उसके कितने ही पापकर्म कमजोर हो जातें हैं और 
कितनोका बन्घ नही होता ( यद्दी निजराका रुप है ) तथा कितनेही पुण्यकर्मो ( भवनविक देवोकी आयु आदि ) 
का वंध होता है, यह विशेषता होती है, किन्तु मोक्षकी प्राप्ति ( साध्यकी सिद्धि ) नही होती । अतएव वह व्यक्ष 
है एवं वह संवर पूर्वक नही होती, जिससे ससारकी सतति ( परंपरा ) वन्द हो । इन सव चूटियोके कारण 
वह अकामरूप या निरर्थक है, उसकी अकाम संज्ञा सार्थक सिद्ध होती है विचार किया जाय । ऐसी निर्थरा 
मिथ्यादृष्टि व सम्यग्वृष्टि दोनोंके पराघीनतामें होना संभव हैं व हो सकती हैं, सिर्फ वंघर्में कुछ भेद रहेगा, 7 
कल्पनावासी देवायुका वंध करेगा अन्य देवायुका नहो, कारण कि वह शुद्ध श्रद्धालु होता हैं कौर मिथ्यादृष्ट 
अशुद्ध श्रद्धालु होता हैं हि 

[ २ ] सकास निर्जरा, इसका अर्थ, कामकी या मतलवकी निर्जरा है अर्थात्‌ प्रयोजन सहित हैं । सो 


ऐसी निर्जरा सस्यर्दृष्टिक ही हो सकतो है, कारण कि उसके वह निर्जरा तपद्दारा अर्थात्‌ इच्छाओंके न दोने 


से वीतरागता द्वारा होती हैं ( रागादिककी मंदतासे नही उनके अभावसे होती है, मत्तएवं वह संवर पा ष्टाने 
में ससारकी सन्तत्तिको मिटातों ( छेदती ) है, यह वास्तविक भेद है, उससे मोक्ष होता हैं ( साध्यकी सिद्धि 
होती है ) जतएवं उसका सकाम नाम सार्यक सिद्ध होता है, यद्यपि कामका आर्च इच्छा नी होता हैं 
किल्तु उससे मोक्ष नहीं होता, उम्के अमावसे मोक्ष होता है इस प्रफार सगति बैठती हैं । विचार क्या 
जाय, तो इसमे कोई याघा नही आती । बैसे तो बघका कारण, चाहे कत्पवासी देव हो या भवनजियके देव हो 
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राम या शुभराग ही है दूसरा कुछ नही। साथम श्रद्धाव ( सम्यक्‌ व मिथ्या ) भो सहायक रहता हैं यह बिल- 
कुल खुलासा हैं। इस निर्णयकी पुष्टिम पं० भूधरदासजीका निम्नलिखित पच्च है-- 
पंचमहात्रत संचरण, समिति पंच परकार । 
प्रबल पंच इन्द्रिय विजय, घार निर्जरा सार ॥१०॥ वारह भावना सम्बन्धी । 
सार, असार का अर्थ क्रमश, 'सकाम व अकाम है, यथा 


धार निर्जरा सार, सार-सवर पूर्वक जो हो है । 

वही निर्जरा सार, कही अविपाक निर्जरा सो है ॥। 

उदय भये फल देय निर्जर, सो सविपाक कहावै । 

तासो जियका काज न सरि है, सो सब व्यर्थ हि जावे ॥१०॥। 


तोट--यहा पर भी काजका अर्थ, काम-मतरूब-फलसहित है वनाम सकाम है तथा व्यर्थ का अर्थ 
अकाम है या निष्फल है, सो हमारे अर्थकी पुष्टि बरावर होती है सन्देह नही करना चाहिये । सार-असारके 
प्राचीन शब्दोमे फेरफार करके सकाम-अकाम शब्द नये बनाए गये है । उसीका अथंसंवस्पूर्वक निर्जरा 
सार ( सकाम ) है और बिना सबर हुए निर्जरा असार ( अकाम ) है यह खुलासा है। फलत पुराने शब्द 


सारका अर्थ “अविपाक, और असारका अर्थ 'सविपाक, भी समझना चाहिये । संगति विठालूना जरूरी है। 
( वृहज्जिनवाणीसंग्रह देखो ) 


१०, आगमभाषा व अध्यात्मभाषाका खुलासा 


आगम मोर अध्यात्म ये दोनो आत्माके स्वभाव हैं अर्थात्‌ दोनो प्रकारके भाव आत्मामें होते है । 
अतएवं उत्त भावों को कहनेवाले वचत, बोली या भाषाका नाम ही आगम भासा या अध्यात्म भाषा हे 
दूसरा कोई अर्थ नही है अस्तु । ( १ ) आगमस्वभावका अर्थ, विकल्परूप स्वभाव है और ( २) अध्यात्म- 
स्वभावका अर्थ, निविकल्पस्वभाव है । तदनुसार विकल्प या भेंदोको बतानेवाली भाषा या बोली आगम- 
भाषा कहलाती है । और निरविकल्प या अभेद को बताने वाली बोली या भाषा, अध्यात्म भापा कहलाती है 
यह साराश है । इसको सर्वन्न घटित कर छेना चाहिये | भेदरूप कथन करना आगमभाषा है, और अभेदरूप 
कथन करना अध्यात्ममापा हैं। दोनोका यह खुलासा है। विस्तारके साथ जहा पर क्लारणकार्स साल 
निमित्त उपादानता, निमित्तनैमित्तिकता आदि का कथन किया जाय, वह आगम भाषा है । सूच्ररूप बिना भेद 
के कथन करना अध्यात्मभाषा है । ज 


११. द्रव्यदृष्टिसे जीवका शुद्ध-अशुद्ध स्वभाव 
१-एक अखंड ज्ञायकाकार ( भेद 


रहित ) जीवका शद्ध स्वभाव है 2 
का नाम अध्यात्ममापा है । तथा । के अब 006 0002 2003: 


उसका कथत करना आगमभाषपा है । इसी तरह कु नह ः] 
नपेक्षासे भेद करके कथन करना, सव आगमभाषा है । कंथन करना, निर्मित्तकी 
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१२. पर्यायदृष्टिसे जीवका शुद्ध-अशुद्ध स्वभाव 
१--संयोगी पर्यायमे होने वाले रागादि विकारोका अभाव हो जाना जीवका शुद्ध स्वभाव था स्वरूप 


है। तथा 
२--रागादिविकारोका अभाव न होना साथमें रहना जीवका भशुद्ध स्वभाव है या मशुद्ध स्वरूप है । 


१३, मूलमें भूल क्या हुई १ 
आत्माका और परपदार्थका परमार्थते त्रंकालिक ज्ञेय-ज्ञायक सम्बन्ध है जो अटछ है अतएव वह बदल 
नही सकता, यह फेद्धान्त है। बस, इसीमे जीव अनादि कालसे भूल गया है जो निस्न प्रकार है। 


१--जीव ( आत्मा ) ने ज्ञेय-ज्ञायक सम्वन्धके स्थानमे या प्रतिविम्ब-प्रतिविम्वकके स्थानमें स्वस्वामि- 
सम्बन्ध, मान लिया है अर्थात्‌ ज्ञेयोका स्वामी या मालिक अपनेको मान लिया है। सर्वेसर्वा खुद वन गया है 
जो मूल भूल है । 

२---कर्त्ताकर्म सम्बन्ध स्थापित कर लिया है कि मैं उनका कर्ता हर्जा घर्ता हूँ इत्यादि भूछ की है । 

३--फिर ममताभाव, आत्मीयता या अपनत्त्व अथवा ममत्त्व घारण कर लिया है कि ये सब मे हूँ या 

मेरें हैं--मुझसे इनका अभेद है, एकत्त्व है इत्यादि भूल की है । 
४---उसके वाद, रागढ्ेष या इष्टानिष्ट वुद्धि उनमे करने छगा है, जो भूल है । 
५--फलस्वरूप कर्मवंधन था सजा मिलते लगी है जो भूल है । ेु 
वह भूल कब व कैसे मिटे ? 


जव स्वरसानुभवी जीव ( आत्मा ) को अपने आप भेदज्ञानकी उत्पत्ति होती हँ--कि मैं और ये पर 

पदार्थ भिन्न भिन्न है, एकरूप या अभिन्नतादात्मरूप नही हैं । अर्थात्‌ जो मैं हूँ सो वे नही हैं और जी थे हैं सो 
में नही हैँ, सव अपनो अपनी सत्ता छिये हुए पृथक पृथक है इत्यादि भेदरूप प्रताति होती है, तभी भूछ व 
अज्ञात ( परमे अभेदरूप॑ज्ञान या सिथ्याज्ञान ) मिठ जाता है और सही सही ज्ञान या सम्यस्ज्ञान प्रकदू हो जाता 
हैं । वस उसीसे आत्मकल्याथका मार्ग ( उपाय ) मिल जाता हूँ । उसी समय जीवको, यह मालूम होने लगता 
है कि अरे । मेरा और अन्य पदार्थोका परस्पर सिर्फ ज्ञेय-ज्ञायक सम्बन्ध हँ--मैं ज्ञायक हूँ, परपदार्थ सव 
ज्ञेय हैं। किन्तु मेरा व उनका 'स्वस्वामी” सम्वन्ध नही है---मै उनका स्वामी नही हूँ, न वे मेरे सेवक हैं। न 
में उनका कर्चा हूँ, न वे मेरे कर्म है। अत उनका और मेरा कर्त्ताकर्म सम्बन्ध भी नही है । तब मेरी उनमे 
ममता भी नही है अर्थात्‌ जात्मीयता वनाम वे मेरे है ऐसा सम्बन्ध भी नही है । न उनमें मेरा राग्द्वेप भी 
है, न में इष्टानिष्ट भाव उनमें करता हूँ, जिससे मुझे कर्मोका वन्‍च भो नही होता, न॒ सजा भोगना पडती है, 
कारण कि जव में कोई अपराध या गछूती नही करता तव वंव और सजा काहेंकी ? मैं तो ज्ञायकाकार अपने 

शुद्ध स्वरूपका ज्ञाता ही हुँच में उनका कत्ता हे, व उतका भोक्ता हैँ । ज्ञान या उपयोग या आत्माकी 

शुद्ध स्वत्तत्र परिणामी हो जानेसे कोई खतरा नही रहता और निर्मोह या निविकल्प होकर अपने शुद्ध स्वन्पका 

ही स्वाद छेता व उसीमे छीन होता है या रमता हैँ, कभी परका स्वाद नही लेता सिर्फ परको जानता मात्र 
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है। बस यही मूकमे भूछ होने व उसे निकालनेका तरीका है। देखो, परद्वव्यके साथ व्याप्य-व्यापक सम्बन्ध 
नही होता, न तादात्म संबंध होता है, न कर्त्ताकर्म सम्बन्ध होता है, सिर्फ ज्ञेयज्ञायक सम्बन्ध ही सदा काल रहता 
है यह तात्पर्य है । चैतन्य चमत्कार रूप दर्पण या स्फटिकमे परवा प्रतिबिम्ब पडनेपर भी दोनो पृथक्‌ पृथक्‌ रहते 
एक नहों हो जाते ऐसा समझना चाहिये । 


१४, संक्षेपमें इलोकगत विशेषताएं व खुलासा 


१-.इलोक नं० १३मे कथित, कर्त्ता और भोक्ताके सम्बन्धमे निरचय रूपसे निर्धार यह हैं कि भोक्ता 
कभी जज्ञानी ( ज्ञानशूल्य जड ) नहीं हो सकता, किन्तु भोक्ता वही हो सकता है, जिसको भोग्यका ज्ञान हो 
इत्यादि गा० नं० ६८ पंचास्तिकायसंग्रहकी टीका देखो । 
२---इलोक नं० ३१मे कथित सम्यम्ज्ञानको प्राप्त करनेकी विधि या क्रम बतलाया गया है, उसका 
आशय यह है कि परीक्षा करके तत्वोको जानना चाहिए तभी वह 'अधिगमज' कहलायगा और वही पकक्‍का 
होगा अर्थात्‌ आम्नाय आदिसे परीक्षा करना अनिवार्य है क्योकि परीक्षाप्रधानी जीव मुख्य होता है, यह 
पुष्टिकी गई है । 
३--श्लोक नं० ३२मे कथित लक्षणभेदसे दर्शनज्ञानमे ' मेद माना गया है, उसका खुलासा ऐसा है 
कि लक्षणभेद होनेपर भी लक्ष्य ( पदार्थ ) भेद नही होता ऐसा न्याय हैँ। अर्थात्‌ लक्ष्य व लक्षणके प्रदेश 
( रहनेका स्थान ) पृथक्‌ २ न होनेसे क्थंचित्‌ भेद नहीं है तथा नाम आदिका भेद होनेले कथंचित्‌ भेद भी 
है, ऐसा समझना चाहिये । यही बात पूज्य समन्तभद्राचार्यने भी कही है-- 
द्रव्यपर्याययोरैक्यं तयोरज्यातिरेकत. । प्रयोजनादिभेदान्च तन्‍न--नात्वं न सर्वथा ॥७१॥ आप्तमीमासा 
अर्थ--द्रव्य और उसकी पर्याय दोनोके प्रदेश जुंदे २न होनेसे दोनो एक है--कर्थंचितृभेद नही है 
किन्तु लक्षणभेद--अआर्थात्‌ दोतोका छक्षण, प्रयोजन आदि जुदा २ होनेसे द्रव्य व पर्याय कथंचित्‌ भिन्न २ है। 
इसीतरह सम्यग्दर्शन व सम्यग्दानका लक्षण जुदा २- होनेसे दोनो कथचित्‌ जुदे २ भी है । ऐसा सर्वत्र भेद व 
अभेद समझना चाहिये | नोट--नाम, सख्या आदि सब पर्याएँ है अतएवं वे सब स्थिर नही रहती बदल जाती 
है, यह ध्यान रखना चाहिये | 
४--इलोक न० ३९से मुख्यतया वीतरागचारित्र या निश्चयचारित्रका ( स्वाश्रितका ) कथन किया 
गया हैं कित्तु सरागचारित्रको छोड नही दिया गया है अपितु गौणरूप कर दिया गया है, अतएवं यथावसर 
दोनो अपेक्षणीय है ( उपादेय हैं ) ऐसा अनेकान्त समझना--एकान्त नही समझना यह तात्पर्य हैं। इसीलिये 
चारित्रधारियो ( साधुओ )के तीन भेद किये गये है। ( समयसारमें ) अर्थात्‌ ( १ ) केवल बाह्य परिग्रह 
त्यागी ( शुभाशुभपरिणास सहित )। ( २ ) अच्तरंग परिग्रह त्यागी ( अशुभपरिणाम रहित )। ( ३ ) घसे 
( शुभरागरूप ) परिग्रहत्यागी ( वाह्मपरिग्रह घनधान्यादि तथा अन्तरंग परिग्रह ( मोह या अशुभ-शुभभाव ) 
त्यागी अथवा, सर्वत्यागी, शुद्धोपपीगी वीतरागी-आत्मध्यानी । ऐसे गुणस्थानोके अनुसार नम्बरवार, जघन्य- 
मध्यम-उत्क्ृष्ट भेदवाले कहेगये है उसका तात्पर्य समझना चाहिये । ह 


५--इलोक नं० ४€मे मुख्यता स्वाघीनता ( स्वाश्रितपना )की बतलाई गई है, पराधीनता ( पराश्चित- 
पूना )को मुख्यता नही बतलाई गईं, यह तात्पर्य है। पराधीनता निमित्त कारणमें शामिल है, उपादानकारणमें 
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नही है अतएव उपादान मुख्य रहता है और निमित्त गौण रहता है यह भनेकान्तदृष्ठि है । यह त्ात्पय॑ है तभी तो 

“उपादानका बल जहाँ, नही निमित्तकों दाव, एकचक्रसों चछत है रविको यही स्वभाव ॥ पं० वना- 
रसीदास नाटकंसमयसारमें लिखते हैं। उपादान हमेशा बस्तुका गुण या स्वभाव होता है और दिमित्त हमेशा 
पर होता है यह भेद हैं। अथवा स्वदया ( आत्मरक्षा-वीतरागता ) और परदया ( अन्य जीवका उद्धाररूप 
शुभराग )का कथन या प्रदर्शन इस उ्लोकमें खासकर बतलाया गया, जो अहिंसा व हिंसारूप है । 

इलोक नं० १२४में, सम्यग्दर्शनके चोर ( घातक ) प्रथम कषाय ( अनंतानुवधी ) को बतलाया है, 
उसका अर्थ, स्वरूपाचरणचारित्रके वे चोर है ऐसा समझाना चाहिये, कारण कि उन्ही आचार्य महाराजने 
पंचास्तिकायकी गाथा न० १३७ की टीकामे लिखा है कि तत्‌ कादाचिक्तविशिष्टकपायक्षयोपद्षमे सत्य- 
ज्ञानिनों भवति” अर्थात्‌ वह अकालुष्यरूप शुभपरिणाम, बनंतानुबधीकषायके क्षपोपश्यम होनेपर अज्ञानी 
( मिथ्यादृष्टि )के भी होता है। यदि अनतानुबंबीकषाय सम्यक्त्वका घातक होती तो, उसके क्षयोपद्म होनेपर 
उस जीवके क्षयोपजम सम्यरदर्शन होता और वह ज्ञानी कहलाता, अज्ञानी न कहलाता, फिर अज्ञानोके अकालुष्य 
होता है यह क्यो कहा गया यह प्रश्न है ? उसका ध्वन्य्थ यही है कि अनंतानुवधी कपाय स्वरूपाचरणचारित्र- 
को ही घातक है, इसलिये उसके क्षयोपशम होनेंपर भी जीव अज्ञानी रह सकता है, ज्ञानी या सम्यक्ती नही 
होता अन्यथा दोप आता है विचार किया जाय । टीका वाक्य स्पष्ट है । 

७--इलोक नं० २११मे जो मोक्षके उपायमें व संसार ( वंध ) उपायमें मतभेद रखते हैं तथा अर्थ- 
भेद करते हैँ, उनके लिये पचास्तिकायकी गाया नं० १५७का ठोस प्रमाण समझकर विवाद मिटा देना चाहिये 
जो निम्न प्रकार है । 

'तत परचरित प्रवृत्तिवन्धमार्ग एवन मोचषमार्ग. इति” अर्थात्‌ रागादिकपायभावरूप परिणति यः प्रवृत्ति, 
वंधका ही मार्ग है--मोश्षका मार्य नही है, यह खुलासा है तब सीधे अर्थकों वदरूकर अनर्थ करना ( मोक्ष- 
का मार्ग मानना पक्तषपात या कपाय पोषण करना नही तो और क्या है ? ठडे दिलसे विचार किया जाय 

चैसे आगेके इलोकर्में अंशका भेद करके वधमार्ग व मीक्षमार्ग बतलाया ही हैं। जब तक संग्रति न बैंठे 
तबतक मान्यता गलत होती है, सत्य नही होती । 
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शद्धाशद्धपतन्र 
भध्छ च््छ 
अशुन्द 
यत्र 
जीवद्रव्यका साधारण लक्षण २ हैं, 
सूच्यंगुलके 
( जा वहुपरमाणुओसे बनता है ) 
तीमिज्ञ 
ज्ञानरूप 
होगा 
मिथ्या 
ग्यवहारका 
मैत्रा 
तदानुकूल 
सत्यता 
परमान्दो 
और 
करहते है 
( व्यवहार 
कार्यपर्यायमे द्रव्यका आरोप हैं । 
ऋजुसूसूत्र 
सदूभूत 
लगता है 
(२[ 
व्यवहारनय 
नामनिदंश 
विशेषा 
ओर 
कि वह 
पिजशुद्धता 
शास्त्रव्यवहाररूप 
सानना 


झ्न्ध 
यंत्र 
जीवद्रव्यका असाधारण लक्षण २ हूँ। 
घनागुलके । 
( जो बहुपरमाणुओसे बनता है ) 
नीतिज्ञ 
अज्ञातरूप 
होना 
मिथ्यात्त्व 
व्यवहारधमंका 
मंत्री 
तदनुकूल 
मान्यता 
परमानन्दो 
क्योकि 
कहते है 
(३) व्यवहार 
द्रव्यमे कार्यपर्यायका आरोप है। 
ऋऋटजुसूत्र 
सँद्भूत 
लगना है 
(२) 
व्यवहरनय 
नामनिर्देश 
विशेषता 
और 
किम्बहुना 
निजशुद्धता 
शास्त्रव्यवहार 
मानता 
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अशुन 
भाव्यात्सा 
सर्वविक्‍तोत्तीर्ण 
सर्वविवत्तोत्ती्ं 
अनादि 

होनेमें 

जो 


कहा 
अन्तमे 


सभवेत 
अज्ञानभाव 
करता है 
घरता हैं 
ओर 

रखना 

लाने 
निकानकर 
जयदती 
व्यवहररी 
होते 
सम्यक्त 
ओर व्यवहारसम्यर्दर्शन 
अरोप 
अध्याय 
कारना 
वीतरागसे 
प्राप्त न होने 
सीचे ऊँचे 
मुलाना हो 
दूरभब 
फूलमें 
सर्वजश्ामपित 
बन जाय 


झुद्ध 
भ्यात्मा 
सर्वविवत्तोत्तीण 
सब विवत्तोत्ती ण॑ 
अन्त 
होनेसे 
सो 
किया 
भोक्ता वही हो सकता है जिसको भोग्य 
का ज्ञान हो ॥ ६८ ॥ पचास्तिकाय 
समाहित 
मोह-अज्ञानमाव 
करना है 
घरना है 
ओऔरके 
करना 
लगाने 
निकालकर 
ज्यादती 
व्यवहारी 
होता 
सम्यक्‌ 
निकाल दो-दुवारा लिखा गया है । 
आरोप 
प्रथम अध्याय 
करना 
वीतरागतासे 
प्राप्त होने 
नीचे ऊँचे समय 
भुलाना चाहे 
दूरभव्य 
फलमे 
सर्चज्ञभाषित 
वन जाय यह 
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१५ 
१्ड 
टिप्पणी में 


शुद्धाशुडपन्न 


अश्ुद्ध 
पर्यायका 
सकता 
अथचुद्ध 
मिटा 

शान्ते 
निःक्राक्षित 
सम्यादष्टि धरता है 
उपेक्षारूप हैं 
अत्मा 

सार्मी 
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सकती 
शुद्ध 
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साच्ते 
नि काक्षित 
सम्यग्दृष्टि जु धरता है 
अपेक्षारूप है 
आत्मा 
सार्ग 


जैसे विकलू अंग होने पर भी मनुष्य या बदर ही कहलाता है यह जोड लेना 
इस दइलोकमे परीक्षा करके तत्वज्ञान प्राप्त करनेकी प्रधानता है यह साराश है । 
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हो जाता है 
स्वविकसित 
क्योकि 
वावहार 
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चह्‌ 


संयोग 
होते समय 
उसके 
निकाल देना 
उपयोग छूगाना अर्थात्‌ मनकी सहायता 
लेना है, जो दर्शन रूप है । 
अविरत 
गाथा न० २९ जोवकाड गोम्मटसार 
मिथ्यादृष्टि है 
लक्षण 
दीप 
हो जाना है 
स्वयं विकसित 
ओऔर 
व्यवहार 
अन्तरगमे 
>( निकाल्‍रू दो अधिक है 
प्रमादी 
कार्य 
जो बन्तो तो 
तभी 
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जशुन्द्ध 
कुलियो । 
जोबो 

देखनेसे 

प्यारो हो 
चडी 

विद्येप 

वनता 

फूल 

संयोगो 
टिप्पणीमें कंता 
व्यवहार 
स्वभावसे 

छोड देना 
ससझता 
णिच्छ्स 
बात्मा का 
जीवो की 
द्रव्यग 

पराकर 

एकता ता 
स्वरूप न्यरोतता है 
इनता 
निरचययावलूंबी 
निद्चय व्यवहार 
जहां जीवके 
पाई जाती है ॥ 
साथ 
भावचरित्र 
किसी जीवका 
विचित्रसा 
प्राणाघात 
प्राणभावात्त 


झछुद्ध 
कुलियों 
जीवो । 
देखने में 
प्यारो 
बड़ा 
वरावर 
बनता है 
फल 
संयोगी 
क््तते 
व्यवहर 
स्वभावसे अभिन्न 
छोड देना ) 
समझता 
णिच्छ्ये 
आत्मा की 
जीवो को 
द्रव्यगतत 
पर का 
एकता या 
( स्वरूप विपरीतता हैं ) 
इंतना 
निश्चयावलंबी 
तिदचय व्यवहर 
वहा जीनतके, 
पाई जाती है वह धर्म है 
कारण 
आवचारित्र 
किसो बडे जोवका 
विचित्रता 
प्रागधात 
प्राणव्गतत 


नोट---इस पेज की टिप्पणी दाग सम्बन्ध १७८ पेज के उक्त च से है । 
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चरित्र 
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जाये 

जानभृतका ) 
धर्माघारी 
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एकहि 
क्रिया 
( युद्धादि 

मैं स्वयं ज्ञानवान्‌ आत्मा हूँ 
बडी भूछ 
ईश्वराज्ञा 

गुरूमे भी हो 
कहनेवाले 

धर्म 
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यज्ञार्थ 

क्षार 

उसे 

मैं ही आत्मा हूँ 
अपूर्व 

चारित्र 

निकाल दो डबल है 
जीवो 

च मद्य 

गत 

मधु है 

अभक्ष्य जु 

नही 

तिकाल दो वह अधिक हैं 
जनभूतका 
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पृष्ठ पंक्ति अशुद्ध झुद्ध 
टिप्पणीमे नं० १ के स्थानपमें नं० २, और नं० २ के स्थानमे नं० १ समझना 
२३१ ८ हिख हिस्रा 
२३४ २१ चिकताई चिकनाई के 
२३६ श्र वही है वहा 
२१८ रे विश्याय विश्वास 
२३९ २३ मासा मास 
श्ष्‌ विगोदादि निगोदादि 
२४२ १ प्रस्यासन्न प्रत्यासन्न 
२४३ २० खुदकी खुदही 
२४४ ण्‌ जायगा जारहा हैं 
२४४५ २१ चरणानुयोग के लोकाचार के 
२४८ ण्‌ व्यवहार व्यवहर 
र्८ स्वभावभाव में स्वभाव भावसे 
३० देवे देता हैं 
२५८ है भाणो प्राणो 
२५९ ५ पाप पाप नही 
२३ पक्ष लक्ष्य 
रदर ७ चाहये चाहिये 
८ रचना रखना 
१६ करता घरता 
२६ टिप्पणी. शुद्धाभवो शुद्धमावो 
२६३ १४ जा बेकार है 
३० जात जाता 
२६६ १७ कपाय कपाय 
२६७ १३ चरित्र मोह चारित्रमोह 
श्ड सन्तुष्टी सन्तुष्टी ) 
२६८ १९ सत तव 
२६९ है. वयोकि वेकार है नही चाहिये 
२७० १६ उसका उसको 
श्र चहा वह 
२५ नहों होगा नही होगा, 
२७१ २० हें हँ 
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अगद्ध 
सबको 
हिसाम्‌ 
नहि 
लगता है । 
भष्यवसाय 
निमित्त हे 
यदि 
सुभश्रद्धा 
प्रथमेव 
नियुक्त 
कर्सकी 
सम्यत्तद्वा 
१६२० 
चरित्र 

(१) 

कलूप 
सासणणामो 
स्वमात्र 
त्यागनेकी 
अर्थात्‌ 
उदयमूछ 
जवतक 
(अहिंसाधर्म ) 
प्राकृतिक 
उजाले 
(निरचय) 
किल 

शनैः 
नैष्टिक 
ओऔपधिक 
बधन 
उसको 
घारण 


शुद्धाशुद्धपन्न 


श्द्ज 


शुद्ध 

सबको हैं 
हिंसाम्‌ 

नही 

लगता है, 
अध्यवसान 
निमित्त हैं 
निकाल देना-व्यर्थ है 
सत्यश्रद्धा, या स्वमुखश्रद्धा 
प्रथममेतर 

नियुक्त 

कर्मका 
सम्मत्तद्धा 

१९॥२० 

चारित्र 

१ 

कलश 
सासणणामो, सासण णामो 
रंचमात्र 
त्यागनेकी सूचना 
अथवा साधारण 
उदयरूप 

जबतब 

के 

अप्राकृतिक 
उजयाले 
(निरचयम ) 

[ किक 

शरने शनै. 
नैष्ठिक 
ओऔपाधिक 

बंधन 

उसको 

घारणा 
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या लगाने 
होनेसे 
प्रयोजनवश 
कार्य 
उनको 
यत्त- 
मूलकारण 


पृष्ठ 

३९० 
३९२ 
३२९३ 
४०३ 
४०९ 
४१८ 
४२६ 
४२९ 


रेड 


४३६९ 


पक्ति 


श५ 
श्र 
श५ 
१९ 
१९ 
३१ 
२१ 


१७ 
२४ 
१९ 
१६ 
१९ 


१९ 
२५९ 


शद्धांशुद्धपन्न 


अशुद्ध 

विस्तार 
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जिज्ञासा 

अरुचि रूप ( विचार से, 
शभ 

उत्पन्ता 

रति- 

रत्तत्र 

आचर्य 

इस प्रकार 
मिद्धका 

अनेकी 
शिन्‍नघाम्रो 
अनुपलब्धिभी ति: 
प्राप्त होगा 


8६७ 


शुद्ध 
विस्तर 
प्रायश्चित्तादि ६ तप 
भाषा है 
चारित्र 
बंदे 
जिनाज्ञा 
( अरुचिरूप विचार से ) 
शुभ 
उपजना 
अरतिः 
रत्नत्रय 
आचार्य 
इसी प्रकार 
सिद्धिका 
अनेकी 
भिन्‍्तवासम्नो 
अनुपलब्धिर्भाति 
प्राप्त न होगा 


